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Preface 


Five years have already passed since the last volume of the Lexicon Iconographicum 
Mythologiae Classicae was published. It has been a notable success and one of the 
major contributions of our age to Classical studies. The concept of this major 
project was due to the late Professor Lilly Kahil, and its realization would not have 
been possible without her devotion and superhuman energy, which made her the 
heart and soul of the enterprise. What she achieved was not just a valuable publi- 
cation. She created a broad network of scholars, an international team of high qual- 
ity and of a generous scale, which proved to be lasting and highly effective in the 
collection of iconographical material concerning the Classical World and in the pro- 
motion of relevant studies. The archives created in the centres of LIMC, to which 
new material continues to flow and whose on-line access is in preparation, consti- 
tute a richness far greater even than that presented in the volumes of LIMC. 


The desire of this group of scholars, the “LIMC-family”, to keep together after the 
Lexicon and produce similar work built mainly on these rich archives inspired by 
Lilly Kahil, led in meetings at Thessaloniki (1993), Basel (1994), Malibu (1995), and 
Oxford (1996) to the decision of the Foundation Council and the International 
Scientific Committee to create a Thesaurus Cultus et Rituum Antiquorum (ThesCRA). 
Lilly Kahil died after a long illness in 2002. But she was still active at the time of the 
decision, and again the concept was mainly hers. The Foundation for the LIMC 
dedicates the publication of ThesCRA to her memory, knowing that the spirit of 
Lilly Kahil, its founder, continues to inspire its activities. 


In the Preface of LIMC/Indices I wrote: “Le LIMC n°a jamais été envisagé par ses 
réalisateurs comme un point final mais bien au contraire comme un point de départ pour des 
recherches iconographiques et de nouvelles initiatives. Le groupe international de savants créé 
par Lilly Kahil souhaite rester uni et travailler à la réalisation de nouveaux projets gráce à 
l’organisation efficace qu’elle a développée” With the publication of ThesCRA we have 
the pleasure to present, after five years of hard personal and collective work, a 
completely ‘new project’. This second creation of the LIMC Foundation would not 
have been realized without the continuous support of precious and devoted friends 
— Prof. Jean Leclant, Secrétaire perpétuel de l’Académie des Inscriptions et Belles- 
Lettres (Institut de France), Dr. Mounir Bouchenaki, Assistant Director-General for 
Culture (UNESCO), M Danielle Ritter (Swiss National Science Foundation), Prof. 
Peter Blome, Director of the Antikenmuseum Basel und Sammlung Ludwig and our 
“Treasurer, as well as the J. Paul Getty Trust for agreeing to include ThesCRA in its 
publications and especially Dr. Marion True, Curator of Antiquities in the J. Paul 
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Getty Museum, and Christopher Hudson, Publisher at the same Institution, who 
recommended ThesCRA to the Trust. As with LIMC, equally precious has been the 
financial support of the Academies of countries which are members of our Founda- 
tion, also the Swiss National Science Foundation, the Freiwillige Akademische 
Gesellschaft, the Max-Geldner-Stiftung and the Ceramica-Stiftung in Basel, the 
Greek Ministry of Culture and the Archaeological Society in Athens, and UNESCO. 
Valuable too has been collaboration with National Archaeological Services, Museums 
and other institutions, which provided the Editorial Office with the necessary photo- 
graphs in time. The Foundation is deeply indebted to all of them. 


Special thanks are addressed to eminent colleagues, who were invited as specialists 
and made valuable contributions in meetings with the Editorial Board in Chios / 
Greece (1997) and Augst / Switzerland (1998), where the concept of ThesCRA 
developed on the basis of analytical discussions. These colleagues were K. Buraselis, 
W. A. Childs, A. Choremist, R. Hägg, A. Hermary, S. Iakovidis, A. Jakob, 
F. Krinzinger, F. Lissarrague, A. Mele, R. Olmos Romera, P. Pandos, A. Rengakos, 
J. Scheid, U. Sinn, M. Tiverios, M. Torelli, I. Trianti, O. Tzachou-Alexandri, 
F. T. Van Straten, E. Voutiras, R. Vollkommer and E. Zervoudaki. A most valu- 
able contribution was that of Fritz Graf, who sketched the essential structure of 
ThesCRA during the first meetings of the Editorial Board in Paris and Basel (1996), 
and of Philippe BruneauT, to whom we owe the structure of the ThesCRA chapters 
as they appear in this publication. Prof. Walter Burkert has been for this project, as 
he was for LIMC, a most valued consultant. The Foundation is furthermore in- 
debted to the members of the Editorial Board, who have worked hard during the 
five years of preparation of the Thesaurus. Its senior members, Sir John Boardman 
and Erika Simon, contributed a great deal to the successful completion of the 
enterprise, with their knowledge, expertise, devotion and personal work. 


I believe that the Thesaurus Cultus et Rituum Antiquorum will be accepted by scholars 


as positively as LIMC has been. 


VASSILIS LAMBRINOUDAKIS 
President of the Foundation Council of the LIMC 


Introduction 


The intention of this project is broadly comparable with that of the Lexicon 
Iconographicum Mythologiae Classicae but necessarily different in details of its structure. 
It sets out to present scholars with a comprehensive account of all substantial aspects 
of Greek, Roman and Etruscan religion, apart from any assessment of the purely 
spiritual or philosophical, and only incidentally with the historical. Hitherto the 
subject has been served by various encyclopaedias and compendia devoted to partic- 
ular types of source or activity, and generally dependent only on texts and inscrip- 
tions, and by many monographs which are more far-reaching. There has been 
nothing which attempts to bring together all the various sources for both the Greek 
and Roman worlds, notably the archaeological and iconographic, which modern 
scholarship recognizes as necessary for any properly balanced study. The volume of 
new evidence from most varied sources and the difficulty of controlling it make such 
an attempt at a comprehensive guide especially timely, following the precedent of 
LIMC, which has succeeded in wedding textual and archaeological sources more 
completely than hitherto. 


The present publication is divided into two Levels, each comprising several chapters. 
The First Level is concerned with the dynamic elements of religion and is presented 
in the first three volumes. This covers all the traditional activities of cult practice, as 
can be judged from the Table of Contents. The Second Level is concerned with the 
static elements — cult places, personnel and instruments of cult. It is hoped and 
intended to complete a Third Level, dealing with those aspects of Classical religious 
behaviour which concern the conduct of everyday life, including marriage and death. 


Each chapter is under the editorial control of one scholar, although many are the prod- 
uct of close collaboration between several. A uniform style of presentation has been 
adopted, not quite as rigid as that for LIMC, but ensuring that the reader can find 
readily what he seeks by way of discussion and evidence. Each chapter has been 
conceived and written as a separate entity, but there is inevitably a degree of duplica- 
tion; this is minimal, and plentiful cross-references and indexes should make for easy 
use. The very broad range of modern sources has called for a separate fascicle of Ab- 
breviations, and a Thematic Index is planned for the completion of the publication. 


Each chapter and section is preceded by a discussion of the subject, followed by 
Bibliography and Testimonia. The latter are assembled and numbered consecutive- 


ly within each chapter for ease of cross-reference between volumes and chapters. 


They include a greater variety of sources than was needed for LIMC - textual, 















































XII INTRODUCTION 


epigraphical, and realia including iconography. Varying levels of selectivity have 
been applied in assembling these testimonia, dependent on the nature of the sources; 
in many cases they are highly selective, in some they are nearly complete. Gener- 
ally the textual sources are listed before the realia, but dependent on the nature of 
the subject and with an eye to intelligible presentation. Illustration is also highly se- 
lective and there is much cross-reference to the plates accompanying the LIMC vol- 
umes. The documentation for this work has been assembled by individual authors, 
and in the Editorial Centres in Basel, Paris, Heidelberg/ Würzburg and Athens 
where it builds on that already gathered for LIMC. On-line access to much of this, 


especially the iconographical material, is in preparation. 


Evidence from the Greek Bronze Age is only admitted where it seems relevant to 
the explanation of later practice. Religion in the Roman world is considered down 
to but not including Christian practices. Etruscan religion is included for its kinship 
to the Classical, but there is generally less attention paid to religion at the periphery 
of the Classical world, unless it is firmly based on homeland practice. 


xxx 


Following the model of LIMC, this project has depended upon the work of many authors and 
teams of scholars in many countries, coordinated by an Editorial Board (Jean Ch. Balty, Sir 
John Boardman, Philippe Bruneaut, Richard G.A. Buxton, Giovannangelo Camporeale, 
Fulvio Canciani, Fritz Graf, Tonio Hélscher, Vassilis Lambrinoudakis, Erika Simon) and 
realised in the LIMC Editorial Centre in Basel (Bertrand Jaeger, André Barmasse, Othmar 
Jaeggi, Bruno Magri, Pierre Müller, Francesca Prescendi, Josette Roth, Brigitte Schaffner). 
Three other editorial centres have contributed to the work: in Paris (Pascale Linant de 
Bellefonds, Nicole Blanc, Noélle Icard-Gianolio, Aliki Kauffmann, Catherine Lochin, Gérard 
Marchand, Anne Nercessian, Anne-Violaine Szabados), Heidelberg and Würzburg (Ingrid 
Krauskopf, Anneliese Kossatz), and Athens (Iphigeneia Leventi, Photini Balla). Additional 
support for the checking of literary and epigraphic texts was organised by Prof. Fritz Graf at 
Princeton University (Department of Classics: Rene Bloch, Paolo Asso and James Woolard ) 
and later at Ohio State University, Columbus (Department of Greek and Latin: Tina 
L. Wirick). Thanks to the generosity of Professor Rolf A. Stucky the Basel Centre has been 
able to continue to profit from use of the rich resources of the Library of the Archaeological 
Seminar of Basel University. 


Sir JOHN BOARDMAN 


Editorial Board of the Thesaurus Cultus et Rituum Antiquorum 
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VOLUME I 

1. Processions / Processions / Prozessionen / Processioni 

2.a. Sacrifices / Sacrifices / Opfer / Sacrifici 
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ADDENDUM TO VOL. II 
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Note to the reader 


1. The term ‘chapter’ (chapitre, Kapitel, capitolo) is always used for the main chapters of 
ThesCRA (for a list of these see the ‘Plan of ThesCRA’), while a part of a chapter is called 
a ‘section’ (section, Abschnitt, sezione). This usage is designed to avoid confusion in the cross- 


references. 


2. The references in the bibliographies — which are set in smaller print — are cited with the 
name of the author only (more rarely, with a keyword of the title; if there are several works 
by the same author, with a number) in the text and the catalogues. To find the complete 
titles of abbreviated references, the reader should look either in the bibliography belonging 
to the relevant section, or in the main bibliography of the chapter, or in the list of abbre- 


viations applying to all the volumes of ThesCRA. 


3. In the catalogues, the sources are listed in the order: literary sources — epigraphical sources 
- papyrological sources - realia — iconographical sources. The term realia is not used for 
archaeological objects in a general sense, but, according to the theme of ThesCRA, only for 
objects that were actually used in the ancient cults and rituals. Within larger groups of sources, 


the order is normally chronological. 


4. Cross-references to other chapters of ThesCRA employ the abbreviation ‘ThesCRA’, 
followed by the number of the volume (in Roman numerals) and the number of the chapter 
(consisting of an Arabic numeral and a letter) together with the abbreviated version of its title: 


e.g.: see ThesCRA I 2 a Sacrifices, Etr. 


In the catalogues, if an object is discussed in several different chapters, the cross-references to 
these other chapters of ThesCRA and to LIMC are always set in brackets directly after the 
relevant catalogue number. Since there is less risk of confusion in such cases, the abbrevia- 


tion ‘ThesCRA’ is not necessary here: 
e.g.: 49. (= III 6 b Prayer, Gr. 74, = LIMC II Apollon 973*) 


If another section in the same chapter is cross-referenced, there is no mention of the volume, 
chapter number or title, but only the numbers and letters refering to that specific section: 


e.g.: see II.A.3.c 


5. Catalogue numbers are set in bold type, as are the numbers and letters of sections when 


these are cross-referenced within the same chapter. 


x | cl . è 
6. An asterisk (*) after a catalogue number indicates an illustration in the plates; a bold dot (°) 
indicates an illustration in the text. The same symbols are used concerning LIMC. 


List of ancient texts quoted from published translations 
Liste des textes antiques cités d'aprés des traductions publiées 
Liste der nach publizierten Übersetzungen zitierten antiken Texte 


Lista dei testi antichi citati da traduzioni pubblicate 


BUR Biblioteca Universale Rizzoli, Milano Cic. dom. Wuilleumier, P., Ciceron, Au sénat. 
CUF Collection des Universités de France, Au peuple. Sur sa Maison, 
publiée sous le patronage de lAs- CUF (1952, 2002?) 
sociation Guillaume Bude. Paris, Cic. leg. de Plinval, G., Ciceron, Traite 
Société d’edition «Les Belles des lois, CUF (1959. 20023) 
Lettres». Cic. nat. Auvray-Assayas, C., Cicéron, La 
LCL The Loeb Classical Library, Harvard nature des dieux, coll. La Roue 4 
University Press, Cambridge Livres, Les Belles Lettres, 
(Mass.), William Heinemann Paris (2002) 
Ltd., London Demosth. Humbert J./Gernet, L., Démosthéne, 
UTET Unione Tipografica Editrice Torinese, c. Mid. Plaidoyers politiques, vol. 2, 
Torino CUF (1959. 20027) 
Demosth. Waldvogel, W., Demosthenes, Rede 
* de cor. über den Kranz, Reclam-Verlag, 
Stuttgart (1968) 
Acta arv. Scheid, CFA Demosth. de Foucault, A./Weil, R., Démos- 
Aischin. de Budé, G./Martin, V., Eschine, in Neair. thene, Plaidoyer civils, vol. 4, 
Discours, CUF (1927-1928. 20025) CUF (1960. 2002?) 
Anth. Pal. Beckby, H., Anthologia Graeca, 4 Diod. Chamoux, F./Bertrac, P./Verniére, 
Bde., Heimeran Verlag, Miinchen Y., et al., Diodore de Sicile, 
(1957) Bibliothèque historique, 14 vols., 


Apul. met. Rode, A., Apuleius. Der Goldene CUF (1972-2003. 2002?) 
Esel, Insel-Taschenbuch 146 (1975) Dion. Hal. Fromentin, V./Schnäbele, J., Denys 
Aristoph. Van Daele, H./Irigoin, J., ant. d’Halicarnasse, Les antiquités 
Aristophane, Comedies, 5 vols., romaines, coll. La Roue à Livres, 
CUF (1923-1930. éd. rev. 20021477) Les Belles Lettres, Paris (1990) 
Seeger, L., Aristophanes. Sämtliche Eur. Euripides, Sämtliche Tragödien. Nach 
Komödien, Artemis Verlag, Zürich der Übersetzung von J. J. 
und Stuttgart (1968) Donner bearbeitet von R. 
Newiger, H. J./Seeger, L., Kannicht, 2 Bde., Alfred Kröner 
Aristophanes, Komödien, Propyläen Verlag, Stuttgart (1958) 
Verlag, Berlin (1900); dtv, Euripides, Sämtliche Tragödien und 
München (1990) Fragmente, hgg. von G.-A. Seeck, 


Aristot. Mathieu, G./Haussoullier, B., übersetzt von E. Buschor, 5 Bde.; 
Ath. pol. Aristote, Constitution d’Athenes, Bd. 6, Fragmente, Der Kyklop, 
CUF (1922. 2003!) Rhesos übersetzt von G.-A. Seeck 
Aristot. oec. Wartelle, A., Aristote, Économique, und J. J. Donner, Heimeran, 
CUF (1968. 2002°) München; Artemis Verlag, 


Aristot. pol. Aubonnet, J., Aristote, Politique, 5 Zürich und München (1972-1981) 
vols., CUF (1960-1989. 2002774) Eur. Iph. T. Trad. de Grégoire, H., CUF, éd. 

Athen. Friedrich, C., Athenaios, Das revue par Jouan, F., dans 
Gelehrtenmahl, 5 Bde., Verlag Bardollet, L./Deforge, B./Jouan, 
Anton Hiersemann, Stuttgart F., Les tragiques grecs, vol. 2, 


(1998-2001) coll. Bouquins, R. Laffont, 

Cic. Cato Wuilleumier, P., Cicéron, Caton Paris (2001) 
l'Ancien. De la vieillesse, CUF Gell. Marache, R./Julien, Y., Aulu-Gelle, 
(1961, 20026) Les nuits attiques, 4 vols., 

Cic. div. Freyburger, G./Scheid, J., Cicéron, CUF (1967-1998. 2002?) 


De la divination, coll. La Roue 4 Hdt. Barguet, A., dans Herodote, 
Livres, Les Belles Lettres, Paris Thucydide, Bibliothèque de la 
(1992) . Pléiade, Gallimard, Paris (1964) 
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und München (20009) 
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Paris (1992) 

Le Guen-Pollet, B., La vie religieuse 
dans le monde grec du V° au IIF s. 
av. notre ère. Choix de documents 
épigraphiques traduits et commentés, 
Presses universitaires du Mirail, 
Toulouse (1991) 

Mathieu, G./Brémond, E., Isocrate, 
Discours, 4 vols., CUF 
(1929-1962. 200355) 

Ebener, D., Griechische Lyrik, 
Gondrom, Bayreuth (1985) 

Howald, E./Staiger, E., Die 
Dichtungen des Kallimachos, 
Artemis Verlag, Zürich (1955) 

Adam, R./Baillet, G./Bloch, R./ 
Frangois, P./ Guittard, Ch./ 
Gouillard, Ch./Hus, A./Jal, P./ 
Mamelian, A./Nicolet-Croizat, 
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2.a. PERSONNEL DE CULTE 


Personnel de culte: monde grec 
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I. Introduction 


A. Préliminaires 


Dans le monde grec, la notion de «personnel de 
culte» intégre une infinie variété d'officiants, dont 
les titres sont aussi divers que les fonctions. Plu- 
sieurs éléments conditionnent une telle variété. 
Tout d'abord, d'une cité à l'autre, les mémes fonc- 
tions ne sont pas nécessairement associées au méme 
intitulé. Ainsi, un hiérope peut étre un fonction- 
naire subalterne en certains lieux et remplir une 
fonction sacerdotale essentielle en d'autres en- 
droits. Ensuite, la taille des sanctuaires est extré- 
mement variable. Dés lors, le personnel requis 
pour accomplir l'ensemble des táches, qu'elles 
soient proprement religieuses, administratives, 
financiéres ou méme judiciaires, peut aller de la 
seule figure du prétre qui assume l'ensemble 
jusqu'à une large spécialisation des compétences 
entre toute une série de magistrats. Enfin, la na- 
ture des cultes impose dans certains cas un person- 
nel davantage spécialisé: c'est le cas des sanctuaires 
oraculaires, médicaux ou mystériques. C'est donc 
le lexique de la «prétrise» qui a guidé la réparti- 
tion de la matiére dans ce chapitre. Une premiére 
partie livre un apercu des sacerdoces explicitement 
évoqués sous les termes génériques hiereus/hiereia. 
Une deuxième partie concerne, sans prétendre à 
l’exhaustivité, la diversité presque infinie des 
agents de l’administration sacrée. Une troisième 
partie, plus spécifique, concerne les différents 
agents impliqués dans les mystères d’Éleusis. Ce 
chapitre n’aborde pas la question des prêtrises mi- 
ses en place pour le culte des souverains, hellénis- 
tiques ou romains (cf. Price, Rituals). 


B. Les sources 


Les sources sur lesquelles l'analyse se fonde re- 
groupent des textes littéraires, des inscriptions et 
des images. Chaque corpus documentaire posséde 
ses caractères propres et ses difficultés d'interpréta- 
tion. Les textes littéraires rassemblent la poésie 
épique et tragique, la prose historique, des discours 
d’orateurs, des réflexions de philosophes et des 
évocations de voyageurs. Les textes épigraphiques 
sont constitués des «lois sacrées» qui stipulent, di- 
rectement ou indirectement, les droits et devoirs 
du prêtre ou de la prêtresse d’un sanctuaire déter- 
miné, des contrats de vente de sacerdoces (à partir 
de la période hellénistique dans les îles de l’Égée et 
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en Asie Mineure), des decrets honorifiques pour 
des prétres sortis de charge, des listes de prétres 
(surtout lorsqu'ils sont éponymes), des inventaires, 
des dédicaces, etc. Certains textes littéraires per- 
mettent de donner une consistance dramatique à 
des figures sacerdotales, en élargissant la perspec- 
tive parfois trés allusive et toujours « instantanée» 
des réglements épigraphiques. Les réflexions des 
philosophes qui révent leur cité idéale permettent 
elles aussi d'éclairer les données trés factuelles des 
inscriptions. Méme s'il s'agit d'une prétrise idéali- 
sée, le cadre dans lequel cette thématisation s'ins- 
crit n'est pas totalement abstrait de la vraie vie et 
peut donc étre significatif. Quant aux images, es- 
sentiellement choisies dans la peinture de vases, 
c'est le contexte qui conduit à identifier telle ou 
telle figure comme prétre ou prétresse, avec tou- 
tes les difficultés et les risques que ces déductions 
impliquent. 

C'est de la convergence de ces trois types de 
sources, dans le respect de leur spécificité, que la 
figure du prétre grec peut étre reconstituée dans 
toute sa complexité. Pour les prétres comme pour 
tant d'autres données de l'histoire grecque classi- 
que, qu'elle soit ou non religieuse, le «cas athé- 
nien» est le mieux documenté et donc le mieux 
connu. Il s'agira toutefois de réserver une place aux 
autres régions du monde grec (continent, iles, cóte 
de l'Asie Mineure) afin d'éviter de voir dans les 
figures sacerdotales grecques les seuls prétres et 
prétresses athéniens. Le cadre chronologique est 
grosso modo fixé par les bornes de l'histoire grec- 
que au sens strict (avec un simple excursus sur les 
tablettes mycéniennes): l’épopée homérique en 
amont, concue comme un reflet des premiers 
temps de la cité, la prise de pouvoir par les Ro- 
mains au milieu du II° siècle av. J.-C. en aval, avec 
tout ce que cette limite inférieure peut avoir de 
conventionnel et donc de problématique. Ainsi, 
l’une de nos sources littéraires les plus explicites et 
les plus riches en matière de sacerdoce grec est la 
Périégèse de Pausanias, datée de la deuxième moi- 
tie du II siècle ap. J.-C. Il est clair que l’on ne 
peut se priver du recours à une telle mine d’infor- 
mation. Mais sa lecture implique le postulat qu’en 
matiére de prétrise, il ne nous livre pas unique- 
ment des réalités strictement contemporaines de sa 
visite de la Gréce romaine. Enfin, précisons que ce 
chapitre n’a aucune prétention è l’exhaustivité, 
étant donné l’ampleur et la dispersion de la docu- 
mentation épigraphique. 


BIBLIOGRAPHIE: Burkert, GrRel (Engl.) 95-98; 
Connelly, J. B., Portrait of a Priestess: Women and Ritual in 
Ancient Greece (à paraître en 2006); Delgado Delgado, J. 
A., Sacerdocios y Sacerdotes de la Antigüedad Cldsica (2000); 
Dignas, B., Economy of the Sacred in Hellenistic and Roman 
Asia Minor (2002) 246-271; Dignas, B., «Rhodian Priests 
after the Synoecism», Ancient Society 33 (2003) 35-51; Gar- 
land, R.S.J., «Priests and Power in Classical Athens», dans 
Beard/North, Priests 73-91; Georgoudi, St., «Lysimaché, la 
pretresse», dans Loraux, N. (éd.), La Gréce au féminin 
(2003) 167-213; Georgoudi, St., «Athanatous therapeuein. 
Réflexions sur des femmes au service des dieux», Kernos 








suppl. 15 (2005) 69-82; Gschnitzer, F., «Bemerkungen zum 
Zusammenwirken von Magistraten und Priestern in der 
griechischen Welt», Ktèma 14 (1989) 31-38; Holderman, E. 
S., A Study of the Greek Priestess (1913); Hupfloher, A., 
Kulte im kaiserzeitlichen Sparta. Eine Rekonstruktion anhand 
der Priesterämter (2000); Kron, U., «Priesthoods, Dedica- 
tions, and Euergetism: What Part did Religion Play in the 
Political and Social Status of Greek Women?», dans Hägg, 
Polis 139—182, spéc. 140-155; Lehmann, B., Quaestiones sa- 
cerdotales, Diss. Königsberg (1888); Legrand, Ph.-E., DAIV 
(1911) 934-942 S.v. «Sacerdos-Gréce»; Lupu, E., Greek Sa- 
cred Law. A Collection of New Documents (2005), p. 40754; 
Mantis, A., ooBArjuata tne etxovoyoapias tw (egen 
xa. vov tegécv atq agyaía eAAqvoxi téxvy (1990); Mar- 
tha, J., Les sacerdoces athéniens (1882); Motte, A., «Figures 
du prétre dans la littérature grecque», dans Motte, A., 
Marchetti, P. (ed.), La figure du prétre dans les grandes tradi- 
tions religieuses (2005) 1-31; Price, Rel 67-76; Scholl, A., Die 
attischen Bildfeldstelen des 4. Jhs. v. Chr. (1996) 135-148; 
Sourvinou-Inwood, S., «Male and Female, Public and Pri- 
vate, Ancient and Modern», dans Reeder, E.D. (ed.), Pan- 
dora (1995) 111-120; Stengel, Kultus 31-54; Woodhouse, 
W.J., Encyclopaedia of Religion and Ethics X (1918) 302-307 
s.v. «Priest, Priesthood, Greek»; Ziehen, L., RE VIII 2 
(1913) 1411-1424 S.v. «Hiereis». 


C. Monde mycénien 


Vu les incertitudes qui pèsent sur l’interpréta- 
tion de ces documents, on s’en tiendra au constat, 
pose il y a déja longtemps, de la presence, & Pylos 
et à Knossos, des termes i-je-re-ja (— iépew) et i- 
je-re-u (~ tepebc), et du terme apparenté i-je-ro- 
wo-ko (- ispoFopy6c). La divinité desservie par ces 
officiants est rarement mentionnée soit que le 
contexte — peu explicite pour nous — l'induise soit 
qu'une telle précision n'ait pas lieu d'étre dans un 
cadre qui souligne simplement de cette maniére la 
fonction exercée. Une exception notable est une 
«prétresse des vents» apparaissant comme destina- 
taire d'huile, notamment, dans trois localités cré- 
toises. Le lieu où s'exerce le ministère est quant à 
lui davantage attesté. L'orientation des documents 
en Linéaire B nous prive de toute la dimension 
proprement religieuse de la prétrise, mais atteste 
une implication non négligeable sur un plan éco- 
nomique: élevage, agriculture, emploi d'esclaves. 
À Pylos, ils faisaient en outre partie des gros 
attributaires de terrains relevant du sanctuaire de 
Pakijana et une prétresse pourrait méme avoir 
plaidé en faveur de la propriété du dieu contre les 
revendications du damos [tablette de Pylos Ep 704, 
lignes 5-6]. La même tablette mentionne une 
femme du nom de ka-pa-ti-ja et décrite comme ka- 
ra-wi-po-ro, peut-être à transcrire sous la forme 
xA«Fwpópoc, «porteuse de clé», un titre cultuel 
connu dans les inscriptions classiques (72). Sont 
aussi attestés des esclaves de divinités (te-o-jo do-e- 
ro/do-e-ra — Beoîo SotA0g/SovAa). Les nouvelles ta- 
blettes de Thèbes ne comptent aucune occurrence 
des termes i-je-re-ja ou i-je-re-u et les éventuelles 
mentions d’autres types de desservants de sanc- 
tuaire sont problématiques. 


BIBLIOGRAPHIE: Aravantinos, V.L./Godart, L./Sac- 
coni, A., Thèbes, Fouilles de la Cadmée I, Les tablettes en li- 
néaire B de la Odos Pelopidou (2001) 321-324; Brelich,’ A., 





2.4. KULTPERSONAL/PERSONALE DI CULTO, GR. 3 


«Religione micenea: osservazioni metodologiche», dans 
Atti e memorie del 1° Congresso Intern. di Micenologia I (1968) 
919-928; Gérard-Rousseau, 108-113; Hooker, J., «Cult- 
Personnel in the Linear B Texts from Pylos», dans 
Beard/North, Priests 159-174; Lejeune, M., «Prétres et pré- 
tresses dans les documents mycéniens», dans Hommages d G. 
Dumézil (1960) 129-139 (= Mémoires de philologie mycénienne 
II [1972] 83-93). 


II. Prêtres et prêtresses 


A. Introduction: ce que n’est pas la 
prêtrise grecque 


Le nom méme de «prétre» suggére d'emblée les 
notions d'intermédiaire entre l'humain et le divin, 
d'expert en terme de rituels, et de vocation religieuse 
traduite dans un genre de vie propre au corps sa- 
cerdotal vu comme un ensemble homogéne. Tou- 
tefois, la figure sacerdotale n'est pas l'intermédiaire 
obligé entre le fidéle et les dieux dans bon nom- 
bre de rituels, y compris dans le cadre du rituel par 
excellence qu'est le sacrifice. On verra en cours de 
route quelles nuances il convient d'apporter à la 
notion d’intermediaire. Le prétre ou la prétresse 
n'embrassent pas le sacerdoce par vocation et, hor- 
mis des exceptions qui seront envisagées plus loin, 
leur charge n'implique pas un genre de vie qui se- 
rait commun à tous les détenteurs d'un sacerdoce 
en Gréce. Les prétres et prétresses grecs ne consti- 
tuent pas un «corps» dont les membres seraient in- 
terchangeables, mais sont généralement affectés à 
un sanctuaire et à un culte particulier. INi prétre ni 
prétresse au sens large, mais bien, par exemple, 
«prétre de Zeus Polieus» ou «prétresse d'Athéna 
Polias», dans une cité donnée. 

Dés lors, les trois éléments qui sont générale- 
ment associés à la définition de la prétrise sont peu 
adéquats dans le cas des sacerdoces grecs (18). Le 
déterminisme chrétien qui les sous-tend a été dé- 
noncé depuis longtemps. En réaction à cette grille 
de lecture anachronique, la plupart des manuels et 
des introductions à l'étude de la religion grecque 
antique soulignent deux caractéristiques de la pré- 
trise en Gréce: d'une part, l'absence de corps sa- 
cerdotal constitué, d'autre part, la prégnance du 
modèle socio-politique de la cité qui fait du prê- 
tre un magistrat parmi d’autres, sans vocation ni 
expertise particulières. Ces deux constats consti- 
tuent autant de repoussoirs par rapport au modèle 
sacerdotal chrétien. Toutefois, la volonté louable 
d'échapper au déterminisme culturel de nos pro- 
pres références a conduit à durcir le trait plus que 
de raison. On en viendrait presque à oublier le 
rapport au sacré (hieros) que le prêtre et la prêtresse 
grecs (hiereus, hiereia) manifestent dans leur nom 
même. Ni l'absence d’un corps sacerdotal consti- 
tué et fondé sur une «vocation», ni la désignation 
«politique» des prétres n'imposent de faire de cette 

charge une magistrature comme les autres. L'exis- 


tence de prétresses en est un signe manifeste puis- 


que les femmes grecques sont normalement d'éter- 
nelles mineures au plan politique. C'est donc dans 


le respect des nuances qu'il faut réévaluer le sacer- 
doce grec. Soulignons enfin que le personnel du 
culte ne se limite pas aux seuls prétres et prétres- 
ses appelés hiereus et hiereia, et les prétres eux- 
mémes portent parfois d'autres titres, en fonction 
de particularités locales ou d’une référence fonc- 
tionnelle (p. ex. arktos [115], loutrophoros [22], 
kleidouchos [72], daphnephoros [27], etc.). 


B. Une entrée en matiére: les figures 
épiques et tragiques 


1. lepetc / dentye et téopera chez Homère 

Dès les premiers vers de l'Iliade, l'intrigue se 
noue autour de l'affront fait à un prétre d'Apol- 
lon. Chrysés s'est vu ravir sa fille et Agamemnon 
refuse de la lui rendre, füt-ce contre une rançon. 
Dans les rangs des Grecs, pourtant, il se murmure 
qu'il convient de traiter avec honneur le prétre du 
dieu (1). On sait ce qu'il advient: le refus de ren- 
dre Chryséis engendre la colére d' Apollon qui en- 
tend la priére vengeresse de son desservant et l'ar- 
mée grecque est décimée par les fléches du dieu. Le 
statut sacerdotal de Chrysés est tantót évoqué par 
le terme &pnThp tantòt par iepebc. Étymologique- 
ment parlant, hiereus est le nom de celui qui agit 
dans la sphère du «sacré». Il «fait des hiera» comme 
le grammateus dessine des lettres. L'arétér porte dans 
son nom la notion d'ara, c'est-à-dire une des for- 
mes de la priére, l'autre relevant du lexique 
d'sÜyouo.. Comme l'indique Chantraine, «les 
noms en —eóg se sont parfois trouvés en concur- 
rence avec des noms d’agents en -Thp/twp» (cf. 
Arist. poet. 1457b 35). Les autres occurrences de ces 
termes dans l’épopée montrent que le prétre ho- 
mérique est attaché à un dieu particulier (Héphais- 
tos, Il. 5, 9-10; Scamandre, Il. 5, 76-78; Zeus, Il. 
16, 603-605), voire à un sanctuaire déterminé, qu'il 
se charge des sacrifices et des priéres (2). Il fait éga- 
lement partie des experts susceptibles de percer les 
volontés divines, à cóté du devin ou de l'interpréte 
des songes (Il. 1, 62-63). À l'instar des princes, il 
est «honoré par le peuple comme un dieu» (Il. 5, 
78; 16, 605). La seule prétresse de l'épopée est la 
Troyenne Théanó. Elle est dite iépeux d’Athéna 
par la volonté des Troyens. C’est donc le peuple 
qui a investi dans cette charge l'épouse d'un des 
siens. Lorsque les Troyennes se rendent au temple 
d’Athena, la prêtresse leur ouvre la porte et se 
charge de déposer un peplos en offrande sur la sta- 
tue de la deesse. Toutes les femmes tendent les 
mains et Théanó adresse la priere de supplication 
qui intégre la promesse d’un somptueux sacrifice 
si elle est exaucée (3). 

Les éléments que l'épopée permet de dégager 
font donc de la fonction sacerdotale une charge 
prestigieuse, dont les détenteurs sont désignés par 
la communauté à laquelle ils appartiennent et qui 
leur doit respect et honneurs. Le lien avec un sanc- 
tuaire déterminé est organique: Théanó ouvre le 
temple d'Athéna et le prétre d'Apollon d'Ismaros 
dans l'Odyssée habite avec sa famille dans l'alsos du 
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dieu qu’il sert (9, 196-201). La forme méme des 
termes qui identifient la charge montre un lien 
constitutif avec la sphére sacrée, pour hiereus, et, 
dans le cas d’arétér, avec la priére. Ce lien fait du 
prétre ou de la prétresse un intermediaire privilé- 
gie entre la communauté et la divinité desservie, 
mais le résultat de cette intercession peut être va- 
rié: Apollon entend la supplication de Chrysés 
alors qu’Athena repousse celle de Théanó. Le sa- 
crifice est l’autre volet de l'action sacerdotale. 
Toutefois, l'Iliade montre clairement que l'immo- 
lation animale en l'honneur d'un dieu n'implique 
pas ipso facto la présence d'un prétre. Avant d'en- 
gager la lutte, chaque combattant est libre de sacri- 
fier au dieu qu'il a choisi et Agamemnon se charge 
d'offrir à Zeus un bœuf au nom des chefs présents 
pour lesquels il prononce également une prière (Il. 
2, 394-433). C’est donc le sanctuaire comme espace 
sacré qui semble requérir la présence de l’officiant 
pour les actes sacrés qui y sont accomplis au profit 
de la communauté. Hiereus est le terme privilégié 
pour désigner le prétre dans le lexique grec de 
toutes les périodes et ce n'est qu'en vertu d'un ar- 
chaisme épique que Callimaque qualifie une pré- 
tresse publique d’arateira damosias dans l'hymne 
qu'il consacre à Déméter (v. 42-43. Cf. aussi Apoll. 
Rhod. 1, 312; 3, 252; Anth. Pal. 2, 139). 


BIBLIOGRAPHIE: Aubriot-Sevin, Prière 59-65. 
325-326; Chantraine, P., Formation des noms en grec ancien 
(1933) 126-129; Ebner, A., LfgrEI (1955) 1267 s.v. «PNTE»; 
Rudhardt, Notions 291-292. 


2. Les orgiones de Hymne homérique 

a Apollon (4) 

«Prendre soin du dieu » (depamebeıv xóv Ocóv) est 
la maniére grecque de dire «rendre un culte» (cf. 
Hdt. 2, 37). Lorsque le dieu Apollon, mis en scène 
dans la Suite Pythique de l’Hymne homérique en son 
honneur, fonde l’oracle de Delphes, il se cherche 
des desservants qui puissent accomplir cette tàche 
(v. 389-390: öpylovag...ol Bepaneboovrar). Ni 
hiereus ni arétér n'apparaissent pour les désigner. 
Orgiones est un mot rare, à l'étymologie peu claire, 
mais qui s'apparente au verbe Zoyw/SéCw (v. 394: 
(eo te 6€Covot. ..) et au champ sémantique de l'ac- 
tion, comme le terme iepovpy6c, «celui qui accom- 
plit des hiera», tout aussi ancien et tombé en désué- 
tude au profit de ispebc. Les orgiones sont donc des 
desservants du dieu, dont le champ d’action cou- 
vre les soins à apporter au sanctuaire, l'accueil des 
fideles, la transmission des paroles oraculaires et les 
sacrifices. Leurs moyens de subsistance sont ex- 
plicitement rapportés à l'abattage des victimes sa- 
crificielles fournies par les pélerins. Le caractére 
puissamment poétique du texte, qui attribue au 
dieu lui-même la fondation du sanctuaire panhel- 
lénique, permet de comprendre que ses desservants 
soient choisis par Apollon et arrachés à leur milieu 
de vie et à leur famille pour un service résidentiel 
et viager. Le caractère exceptionnel du sanctuaire 
justifie cette procédure et ces conditions qui tran- 








chent avec les notations éparses de l'épopée, davan- 
tage en harmonie avec le profil du prétre des sanc- 
tuaires civiques locaux. Méme en tenant compte de 
l'amplification poétique de l'hymne, il n'en reste 
pas moins que le dieu était censé agréer le choix de 
son officiant: ainsi, il est vraisemblable que le tirage 
au sort était une maniére de s'en référer à la volonté 
divine (11). 


BIBLIOGRAPHIE: Motte, o.c. supra 1.B; - Sur le 
maintien du titre de iapopyös en Crete (Gortyne, Lebena 
et Phaistos) pour designer, avec d’autres termes, le prétre, 
d Bile, M., Le dialecte crétois ancien. Etude de la langue des 
inscriptions, recueil des inscriptions posterieures aux IC (1988) 
356-361; id., «Quelques termes religieux en crétois», dans 
Goukowsky, P./Brixhe, C. (éds.), Hellenika Symmikta. His- 
toire, archéologie, épigraphie (1991) 7-14. 


3. Les figures tragiques 

Sous le terme de hiereus et hiereia, chez les trois 
tragiques, c'est la figure d'Iphigénie comme pré- 
tresse de l'Artémis Taurique qui offre le plus de 
consistance. Dans l'Iphigénie en Tauride d'Euripide 
(6), elle est préposée au culte sanglant de la déesse 
et se charge de lui consacrer tous les Grecs qui 
débarquent et que d'autres égorgent au fond du 
sanctuaire. L'intrigue tragique met en évidence le 
choix explicite de sa desservante par la déesse, sa 
résidence dans le sanctuaire lui-même (v. 312, elle 
est dite «porteuse de clé») et l'obligation pour elle 
de se conformer au nomos du culte auquel elle est 
attachée, quelles que soient ses réticences. Ce sont 
les cérémonies préliminaires du sacrifice qu’elle 
accomplit, laissant à d'autres le soin de la mise à 
mort, ce qui pose le probléme du rapport des 
officiantes féminines à la phase sanglante du 
sacrifice (cf. infra). Hormis le cas d'un prétre thé- 
bain de Zeus qui vient en suppliant avec un groupe 
d'enfants auprés d'CEdipe (Soph. Oid. t. 18), les au- 
tres occurrences tragiques de hiereus et hiereia sont 
essentiellement métaphoriques et le contexte de 
leur emploi est sacrificiel: c'est parce que le person- 
nage ainsi qualifié va mettre un étre humain à mort 
qu'il est assimilé à un prétre (Eur. Bacch. 1114; Hec. 
224; Herc. 451; Iph. A. 1578-1584; Iph. T. 360). Ces 
images littéraires montrent qu’une telle association 
est constitutive de la charge sacerdotale. D’autres 
personnages d’Euripide entretiennent un rapport 
particulier avec une divinité et sont souvent consi- 
dérés comme autant de «prétres» sans toutefois re- 
cevoir le titre explicite de hiereus ou hiereia. Dans 
les Troyennes, c'est Cassandre qui apparait pourvue 
de symboles sacerdotaux, les «saintes clés» et les 
«bandelettes sacrées» qui l'entourent (v. 256-258: 
inte, TEXVOY, Cu0£ouc xAddas nal &mó ypobc 
£yBuvGv cvegéov iepobc oxoAuobc). Dans l'Ton, le 
jeune fils d' Apollon, qui ignore son ascendance, est 
une sorte d'intendant du sanctuaire delphique (v. 
54-55) et prophéte à l'extérieur du temple (v. 
413-414) (264). Dans les Bacchantes, enfin, le dieu 
lui-méme est interprété par Penthée comme le 
responsable du thiase. Toutefois, on peut se de- 
mander si l'absence du terme de «prétre» pour 
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qualifier ces personnages exceptionnels, tout en- 
tiers tournés vers leur service divin en une sorte de 
«genre de vie» qui les marginalise, ne montre pas a 
contrario que leur profil est atypique par rapport 4 
celui du hiereus ou de la hiereia que l’on rencontre 
dans le culte civique. Enfin, un fragment des 
Mysiens d'Eschyle évoque l’«orgéon» du fleuve 
Caique (5), que les lexicographes interprètent 
comme une métaphore servant à désigner le prétre 
du fleuve divinisé. Le terme évoque directement les 
orgiones de Hymne hom. a Apollon (cf. supra). 


BIBLIOGRAPHIE: Hamilton, R., «Euripidean Priests», 
HSCP 89 (1985) 53-73. 


SOURCES LITTERAIRES 

1. Hom. Il. 1, 8-23. — « Quel dieu les fit se que- 
reller et se combattre? C’est Apollon, le fils de 
Zeus et de Létó. Ce dieu, contre le roi s'étant mis 
en courroux, déchaina sur l'armée un horrible 
fléau, dont les hommes mouraient, à cause de 
l’affront que son prêtre Chrysès reçut du fils 
d’Atrée (rov Xobonv...&pntp«). Pour racheter sa 
fille au prix de grands trésors, Chrysès était venu 
vers les sveltes vaisseaux de la flotte achéenne, et, 
sur un sceptre d'or, de l'Archer Apollon portant 
les bandelettes, il priait les Argiens, mais surtout 
les deux chefs de guerre, fils d’Atrée. ‘Atrides et 
vous tous, Argiens aux belles guétres, puissent les 
immortels, habitants de l'Olympe, vous donner de 
piler la ville de Priam, puis de rentrer dans vos 
demeures sains et saufs! Mais rendez-moi ma fille, 
agréez sa rancon, par égard pour l'Archer Apol- 
lon, fils de Zeus.’ Lors, d'une seule voix, les Ar- 
giens approuvérent: qu’on traite avec honneur le 
pretre en acceptant la splendide rancon (aidetodat 
0° ipa xaè dyAad SeyBar ove). » (trad. R. Fla- 
celiére, la Pléiade). Sur les stemmata portés par 
Chrysès, cf. Servais, J., «Brepuar’ Exwv Ev yepoiv 
(Iliade, A 14)», AntCl 36 (1967) 415-456. 

QR Hom. Il. 1, 37-42. - Chrysés prie Apollon 
d’assumer sa vengeance. «Toi dont l'arc est d'ar- 
gent, écoute mes paroles, protecteur de Chrysè, de 
Cilla la divine, puissant seigneur de Ténédos, 6 
dieu Sminthée! Si pour toi j'ai couvert un temple 
qui t'agrée, si pour toi j'ai brülé jamais de gras 
cuisseaux de taureaux et de chévres, exauce mon 
souhait: qu'aux Danaens tes traits fassent payer 
mes larmes.» (trad. R. Flaceliére, la Pléiade). 

3. (= II 6 Images de culte 353) Hom. Il. 6, 
297-310. — Les Troyennes se rendent au temple 
d'Athéna pour prier la déesse. « À peine ont-elle 
atteint le temple d'Athéné, au haut de l'acropole, 
que les portes leur en sont ouvertes par la jolie 
Théanó, fille de Cissés, épouse d'Anténor, le 
dompteur de cavales, que les Troyens ont faite 
prétresse d'Athéné. Avec le cri rituel, vers Athéné 
toutes tendent les bras. La jolie Théanó prend le 
voile; elle le met sur-les genoux d'Athéné aux 


beaux cheveux; puis, suppliante, elle adresse ce 


vou à la fille du grand Zeus: ‘Puissante Athéné, 
protectrice de notre ville, è toute divine! ah! brise 
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donc la pique de Diomède; fais qu’il tombe lui- 
même, le front en avant, devant les portes Scées; 
et aussitôt, dans ton temple, nous t'offrirons douze 
génisses d'un an, ignorant encore l'aiguillon, si tu 
daignes prendre en pitié notre ville, et les épouses 
des Troyens, et leurs fils encore tout enfants» 
(trad. R. Flaceliére, la Pléiade). 

4. H. Hom. Ap. 388—396. — «C'est alors aussi 
que Phoibos Apollon se demandait en son esprit 
quels gens il pourrait amener, pour en faire les 
officiants qui desserviraient son culte dans la 
rocheuse Pythó (xoi tote Sh Hark ÜOuuóv 
éppétero DoîBoc ’Arékov oc rivac dvüpwroug 
dpyrôvas eloxyæyorro où Beparetoovra Mulo? Eve 
retonéoon). Pendant qu'il agitait ces pensées, il 
aperçut un navire rapide sur la mer sombre; il y 
avait dedans beaucoup de braves gens, des Cré- 
tois de Cnosse la Minoenne: ce sont eux qui 
exerceront le ministére sacré et publieront les ar- 
réts (lep& ze Gë ouet, xat &yyéAhovor Bémiorac) de 
Phoibos Apollon au glaive d’or, tous les oracles 
qu’il peut exprimer par l’organe du laurier, au 
pied des gorges du Parnasse.» — Ibid. 475-485: 
Apollon s’adresse aux Cretois: «Etrangers, vous 
habitiez aupres de la verdoyante Cnosse, naguére; 
mais maintenant vous ne retournerez plus dans 
votre aimable ville, chacun dans sa belle maison, 
pour retrouver vos femmes; c’est ici au contraire 
que vous serez les gardiens de mon temple opu- 
lent que les hommes honorent en foule. Je suis le 
fils de Zeus: je me fais gloire d'étre Apollon. Je 
n'avais pas de mauvaises intentions en vous ame- 
nant ici par-dessus le grand abime de la mer; mais 
ici méme vous serez les gardiens de mon riche 
sanctuaire que tous les hommes tiennent fort en 
honneur, et vous saurez les desseins des Immor- 
tels dont c'est la volonté que vous soyez toujours 
honorés à jamais». — Ibid. 532—539: Les marins se 
demandent de quoi ils vont vivre et le dieu les 
rassure: «Pauvres gens! Malheureux, dont le coeur 
est toujours avide d'angoisses et de tristes soucis! 
Facile est ce que je vais dire et mettre en votre 
esprit: que chacun de vous tienne un coutelas 
dans sa main dr., et qu'il égorge sans cesse des 
moutons; vous aurez à foison des victimes que les 
illustres familles humaines amèneront à mes au- 
tels. Ayez soin de mon temple; accueillez les fa- 
milles humaines qui s'assembleront ici rapidement 
selon ma juste loi.» (trad. J. Humbert, CUF) 
n. Aischyl., TrGF V F 144 (p. 259) (= Photios 
[éd. Naber II p. 24]; Souda [o 511 Adler] s.v. 
òpysõves). — «Salut, premier desservant du fleuve 
Caique (rotauod Katxov yaipe npõrtoç Opysov), 
puisses-tu préserver tes maîtres par des prières sa- 
lutaires!» Le fragment cité par les lexicographes 
sert à illustrer l’utilisation métaphorique du terme 
orgeones pour désigner les prêtres (hòn Gë 
uerapépoyrec xal Tovs tepgac obtw xaAovoty). 

6. Eur. Iph. T. 34-41. - Prologue d’Iphigénie: 
«Artémis m'établit la prêtresse (ispéav rinot 1e) 
d’un culte auquel elle se plaît, mais qui n’a rien de 
beau que ce seul nom de culte (au surplus, je me 
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tais, redoutant ma maîtresse), esclave d'un usage 
qui avant moi, déjà, existait en ces lieux, J immole 
tous les Grecs qui débarquerft ic1 (optic. Se | Die 
yàp bvtog To vóuou xol Tolv more | ðs ta 
nartenOn. thvde yyy “Edy vno). Du moins, c est 
moi qui les consacre; car, à d'autres il appartient 
de les égorger (xatdpyopor uev, opayia 8 
doro uéhe) en secret, au fond de ce palais, 
séjour de la déesse.» — Ibid. 65-66: « En attendant, 
rentrons dans ce palais oü j'habite, et qui est le 
temple d'Artémis» ow Bópow | v oic. vaio 
«àv &voxxópov Os&c). — Ibid. 1462-1463: « Et toi, 
Iphigenie, pres des saintes collines de Braurön, tu 
seras porte-clefs de son temple.» (trad. H. Gre- 
goire/F. Jouan). Sur la «porte-clefs», cf. etiam 
Aischyl. Suppl. 291. 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

7.* Kotyle apul. è fr. Londres, BM F 127. — 
Mantis, 65 pl. 27b; Connelly, 1.1. - IV* s. av. 
J.-C. - Iphigénie kleidouchos. | 

8.* (= LIMC VII Theano I 8* avec renvois) 
Amphore paest. à f.r. Vienne, Kunsthist. Mus. IV 
724. - RVP 261, 1036 pl. 165: P. de l'Oreste de 
Boston (?); Moret, Ilioupersis n° 13 pl. 11; Mantis, 
61 n? ©8 pl. 26a; Connelly, 4.10. — Vers 330 av. 
.-C. - Théano portant clé et bandelette (inscr. 
TPOIO[N] HIEPEA) près de Cassandre arrachée à 
la statue d’Athéna. Cf. aussi prétresse qui a lâché 
sa clé devant l’enlévement d’Orithyie par Borée (= 
LIMC III Boreas 64*; Connelly, 4.13) et prétresse 
d'Athéna prés d'Oreste (Connelly, 444). 

9.* (- LIMC VII Theano I 1* avec bibl. et ren- 
vois) Cratére à colonnettes corinthien. Vatican 
35525 (Astarita 565). - Amyx, CVP I 576, 74; 
Schefold, SB I? fig. 340. — Vers 560 av. J.-C. - 
Procession des Troyennes menées par Théano. 

10. (= LIMC I Agamemnon 44*, VII Thyes- 
tes 3 avec renvois) Cratére 4 volutes apul. Paris, 
Louvre CA 227. — Mantis, pl. 31a. — Vers 375-350 
av. J.-C. - Scéne à plusieurs niveaux dont la sup- 
plication d'Agamemnon par Chrysés qui porte une 
«clé» sur l'épaule g. | 


C. Les prêtres et prêtresses de la cité: 
leur désignation 


1. Les modes de désignation, les critères 
du choix et la durée du service | 
Dans Hymne homérique à Apollon (4), le dieu 

lui-même choisit ses desservants et fonde son pro- 

pre temple. Dans l’Iliade, cependant, Théanó est 

«établie» (É0nxav) par les Troyens pour remplir la 

charge sacerdotale (3). À ce stade, c’est donc la 

communauté qui choisit en son sein le desservant 
de son culte poliade. On s’achemine vers le modèle 
civique de la désignation des prêtres et des prêtres- 
ses. Hormis dans le cas des prêtrises patrimoniales, 
qui sont obligatoirement conférées à l’intérieur 
d’un genos déterminé (cf. infra), un sacerdoce peut 
être conféré par tirage au sort (xAnpôw, Aayyxavo), 
par élection (aiptopar, yerpotovem), par designa- 


tion (drodeixvunt, xadiotnui). La procédure athé- 
nienne de collation des sacerdoces fait en principe 
de tous les citoyens des prétres potentiels, à tel 
point qu'Isocrate stigmatise le fait que n'importe 
qui peut le devenir (12). Le tirage au sort concerne 
tout autant les prétres que les magistrats, et les uns 
comme les autres sont soumis à une reddition de 
comptes à la fin de leur mandat (14). Dans son 
épitaphe, la premiére prétresse d'Athéna Niké re- 
vendique d'avoir été choisie (par tirage au sort?) 
«parmi toutes les Athéniennes » (31). Toutefois, un 
certain nombre de charges liées aux cultes des grou- 
pes de sociabilité spécifiques pouvaient impliquer 
une présélection de citoyens «bien nés» suivie d'un 
tirage au sort (11. 15. 80) et le système était sans 
doute appliqué pour d’autres cultes publics (ID 
1498, 17-19; Martha, 9-33). D’apres Pausanias, 
c’est encore le cas de son temps 4 Aigai en Achaie 
pour la prétresse de Gaia (23). Le tirage au sort peut 
étre vu comme une élection divine (11), mais les 
critéres préalablement exigés orientent de facto le 
choix du candidat. Ces critères sont conditionnés, 
d'un cóté, par le profil sacerdotal lui-méme, de 
l'autre, par les spécifications du culte à rendre. 
Dans le premier registre, la citoyenneté est une 
condition sine qua non, allant même parfois jusqu'à 
une exigence d'ascendance citoyenne sur plusieurs 
générations (15. 16. 36). L'intégrité physique et 
une conduite morale irréprochable sont également 
des critéres généraux (11. 14. 23. 38) (Cic. Sest. 
56). Il convient d'étre par ailleurs apte à accéder à 
une charge publique (41). Les philosophes privilé- 
gient, dans leurs constitutions idéales, l'attribution 
des sacerdoces aux citoyens suffisamment àgés pour 
s’adonner entièrement à ce devoir, mais il s’agit 
d’une vision utopique de la prétrise (11. 17). Tou- 
tefois, l’âge — et notamment les transitions bio- 
logiques qu'il implique - peut être un critere 
spécifique, lié à un culte particulier. Ainsi, par ex., 
à Sicyone, les deux desservantes du culte d' Aphro- 
dite se situent respectivement en amont et en aval 
de la sexualité (22); de jeunes garçons servent 
Athéna jusqu'au moment de leur puberté (28) 
(Paus. 8, 47, 3: nplv Sì NBdoxew); è Thèbes, le sa- 
cerdoce d’Apollon Isménios est dévolu à un jeune 
garçon de bonne famille (27); à Pelléne, la pré- 
tresse d'Athéna est «la plus belle et la plus grande 
des parthenoi» (21), ce qui la place à la veille de 
l’âge du mariage, la «beauté» signifiant la maturité 
sexuelle. Il arrive aussi que le statut des prétresses 
doive évoluer au fil du temps. Ainsi, la prêtresse 
d'Artémis Hymnia, aux confins de l’Arcadie et de 
la Laconie, était une parthenos. Mais après le viol 
sacrilege de la desservante, le sacerdoce a été de- 
volu.à une femme &gée (24). En Lycie, à Sidyma, 
la prétrise d’Artémis confiée à une gyné est passée 
à une parthenos à la suite d’un oracle (45). Ces évo- 
lutions sacerdotales s'expliquent par des règles de 
pureté inhérentes au contact privilégié du prêtre 
avec la sphère sacrée, ce qui engage toute la com- 
munauté. Toutefois, une exigence de chasteté ab- 
solue est tout à fait exceptionnelle. Les règles de 
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pureté varient d'un sacerdoce à l'autre et imposent 
rarement à leurs desservants un mode de vie par- 
ticulier (p. ex. 25). Quelques «lois sacrées» livrent 
des prescriptions ci et là, qui concernent les sour- 
ces habituelles de contamination liées au corps: les 
naissances, les relations sexuelles, le sang, la mort 
(35). C'est ce qui se cache, à des degrés divers, der- 
riére une mention générale du type «qu'il reste pur 
(&yveu£c0c) comme il est prescrit aux autres prê- 
tres de rester pur» (100). Les quelques interdits ali- 
mentaires attestés relèvent probablement de la ca- 
tégorie des impératifs de pureté eux aussi (Strab. 
9, 1, 11 p. 394-395; Plut. quaest. conv. 4, 730d; Par- 
ker, Miasma 357-365). 

L'identité entre le sexe de la divinité et celui de 
ses desservants n'a pas de caractére systématique. 
On peut simplement observer que les femmes ser- 
vent plus souvent des déesses que des dieux, alors 
que les hommes se retrouvent de part et d'autre. 
En cette matiére aussi, la variation à l'échelon lo- 
cal est de mise. Sur le continent grec, des déesses 
comme Aphrodite, Artémis, Athéna, Déméter et 
Koré semblent avoir privilégié des prétresses qui 
pouvaient étre parfois engagées dans un processus 
rituel d'identification en portant des attributs di- 
vins (21), en accomplissant une action rituelle fon- 
dée sur un précédent divin (26) ou en procédant à 
des initiations interdites à l'autre sexe (19). Toute- 
fois, les contre-exemples ne manquent pas et l'on 
trouve des sanctuaires de ces déesses servis par des 
prétres masculins (p. ex. 80). Quand des femmes 
servent des dieux máles, la prétrise peut étre assor- 
tie d'une exigence de virginité (Poséidon à Kalau- 
reia, Paus. 22, 33, 3; Héraklés à Thespies, Paus. 9, 
27, 8). En Asie Mineure, à partir de la période hel- 
lénistique, les profils sacerdotaux défient toute 
tentative de généralisation sur la question du gen- 
der. Une manière de négocier la répartition est 
d'associer prétre et prétresse dans un méme culte 
(25) (LSAM 32, 15-16. 32-33). Dans le cadre des 
mystères des Korybantes à Érythrées, le prêtre ini- 
tie les hommes et la prêtresse prend les femmes en 
charge (34). Certains cultes de Dionysos connais- 
sent également une telle parité (76). Le culte 
d'Arés à Métropolis en Ionie est desservi par un 
prétre et une prétresse, une exception qui reléve 
peut-être de l'arriére-plan indigène du culte (cf. 
TAMErg 14 [1993] 171-176). 

Parallélement à leur collation par tirage au sort, 
par élection ou désignation dans un groupe présé- 
lectionné, la vente des sacerdoces est une pratique 
attestée dés le IV? s. av. J.-C. en Asie Mineure 
(34- 36. 37. 40. 42. 76) et dans certaines iles de 
l'Egée (38. 53). Elle pouvait être combinée avec 
un tirage au sort dans un groupe d'acheteurs po- 
tentiels (LSCG 175, redatée par Parker/Obbink, 
n. 10). Les «contrats» (diagraphai) épigraphiques 
consignant de telles opérations constituent un cor- 
pus d'un grand intérét, tout particuliérement riche 
pour l'ile de Kos (38). Une diagraphé de ce type est 
un document émis par une commission mandatée 
par la cité pour définir certains des droits et de- 


voirs liés à la charge sacerdotale mise en vente et 
les modalités du paiement. La stéle mentionne par- 
fois le nom de l'acheteur et le montant de l'achat. 
Dans ce cadre, la charge est souvent viagére, mais 
ce n'est pas une régle générale (LSAM 49; 52 à Mi- 
let). Une diagraphé n'est pas valide à jamais: les ca- 
ractéristiques de la transaction semblent avoir été 
reprécisées à chaque vacance de la charge. Ces ins- 
criptions sont avant tout destinées à préciser quel 
profit et quelles marques d'honneur l'acheteur 
pourra retirer de son investissement: elle ne livrent 
donc pas tous les aspects de la charge sacerdotale. 
Des impératifs de pureté, notamment, étaient re- 
pris dans des règlements officiels auxquels les dia- 
graphai font parfois référence (35. 100) et qui sont 
antérieurs à l'instauration de la vente des sacerdo- 
ces. La portée financière de la mesure est évidente 
(p. ex. 40) et c'est pour répondre à des besoins 
d'argent que les cités ont mis au point ce systéme. 
Le cas du culte poliade d'Athéna Latmia à Hera- 
kleia du Latmos (Carie) montre qu'un oracle 
d'Apollon interrogé sur le mode de dévolution de 
la prétrise a imposé de renoncer à la vente du sa- 
cerdoce à vie au profit d'un choix annuel parmi les 
citoyens bien nés (42). Les raisons de cette démar- 
che oraculaire ne sont pas mentionnées, mais l'hy- 
pothése d'une volonté de restaurer la notion de 
l'identité et du bien communs n'est pas à négliger 
(Wörrle, so). L'édit du proconsul romain Paullus 
Fabius Priscus (44 ap. J.-C.) concernant notam- 
ment les abus engendrés par la vente de certains sa- 
cerdoces lies au sanctuaire de l’Artemis d’Ephese 
montre que, d’une part, la pratique s’est poursui- 
vie sous l’empire, méme si elle est moins bien at- 
testée, et que, d’autre part, la dimension financiére 
des transactions faisait courir le risque de choisir un 
candidat, certes nanti, mais inadapté à la portée re- 
ligieuse de la charge (44). 

La durée des sacerdoces est donc variable, allant 
du mandat annuel, sur le modéle des magistratures, 
à toute la durée de la vie. Une prétresse d'Athéna 
Polias aurait ainsi servi la déesse athénienne pendant 
64 ans (32). Une prétresse de l'Athéna de Pergame 
prend soin du culte pendant deux années (IPerg 
525: lepaxoanevnv évdd—wso xal pweyaronperdic 
Seret ypóvæ). Les possibilités sont variées et cer- 
tains termes apparemment curieux peuvent être 
dictés par la périodicité de la fête du dieu (Paus. 2, 
14, 1; LSAM 49. 52) ou par le changement de sta- 
tut — physique ou social — du desservant (28). La 
prétresse de la Mère 4 Amorgos reste en charge dix 
années, «si elle le souhaite» (43). Une prétrise peut 
connaitre un changement de périodicité: outre le 
cas d’Herakleia du Latmos évoqué ci-dessus, les 
prétres de Poséidon Hippios à Lindos ont assumé 
une charge viagére puis annuelle (Blinkenberg, 
12-13). En Messénie, la perte d'un enfant signifie la 
fin de son sacerdoce pour un prétre ou une prétresse 
(Paus. 4, 12). L'intégrité familiale pouvait donc étre 
un impératif sacerdotal à l'image de l'intégrité phy- 
sique. Une contravention aux devoirs de sa charge 
peut mener un prétre à la démission (LSAM 59). 
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SOURCES LITTERAIRES 
11. Plat. nom. 759a-d. -— Recommandations 
pour les ministres du culte: «Disons donc que les 
sanctuaires doivent avoir des sacristains, des prétres 
et des prétresses. (...) En ce qui regarde les pré- 
tres des sanctuaires (ispév Sè tep£ac), ceux ou cel- 
les qui détiennent un sacerdoce héréditaire 
(rérpuor iepwobvat), on n’y touchera pas; mais si, 
comme il est naturel en pareille matière dans le cas 
d'une fondation nouvelle, aucun des temples n'a 
son clergé ou un petit nombre seulement, pour 
ceux qui n'en ont pas d'établis on établira des pré- 
tres et des prétresses, chargés d'entretenir les sanc- 
tuaires des dieux (leogac te xal tepetag vewxdpous 
yiyvecða totg Beoic). (...) Pour les sacerdoces, on 
laissera le dieu lui-méme indiquer ses préférences 
en les tirant au sort, ce qui reviendra à s'en remet- 
tre à la fortune divine (tH Bete toy); on verifiera 
(SoxudéCew) pour chacun des élus si tout d’abord 
il est physiquement intégre et de naissance légi- 
time, ensuite si, autant que possible, il est né de 
maison sans souillure et s’il a vécu pur de meurtre 
et des crimes semblables qui offensent la divinite, 
lui et de méme ses pére et mére. On ira chercher 
à Delphes des lois pour tout le culte (mepì tà Beta 
ndyta); on constituera des interprètes pour les ex- 
pliquer et on les observera. Chacun des sacerdoces 
sera annuel et non pas plus long, et il faudra chez 
nous avoir au moins soixante ans pour prétendre 
accomplir dignement les rites divins selon les lois 
sacrées (6 £v xa" iepoúg vópovg mepi tà Bein 
inavös &yıorebeiw); ces prescriptions s’applique- 
ront également aux prétresses.» (trad. E. Des Pla- 
ces, CUF). Sur un paralléle dans la collation d'un 
sacerdoce à des hommes ágés d'au moins cinquante 
ans, cf. SEG 9, 1, 23-25: vote [8& i«]orjxc ToU 
"Andrravos aipetoDuv éx tOv yepévtav tay UN 
inpitevaxdtav py) vewtépoug TevtTnXovTa Erov. 
12. Isokr. 2 (Nic.), 6, 1. — Le genre de vie des 
rois n’est pas envié car ils usent mal de leur pou- 
voir et ils ne sont pas formés. «La cause de cette 
anomalie et de ce désordre est qu'il considère la 





royauté comme une sorte de sacerdoce que le pre- 
mier venu peut exercer (domep lepwodvnv TEAVTOG 
&vBodc elvan voutCovatv), alors qu’elle est la forme 
de l'activité humaine la plus haute et celle qui 
exige le plus de précautions.» (trad. G. Mathieu/E. 
Brémond, CUF). À comparer avec Plut. quaest. 
Rom. 113 (2912-6): «Est-ce que, de méme qu'en 
quelques endroits de Gréce la dignité de la prétrise 
faisait contrepoids à celle de la royauté, ils ont pro- 
clamé prétres ceux qui n'étaient pas les premiers 
venus?» (rù tic iepoobvne dÉloua mods TÒ THG 
Bactactac, <robg> Tuybvtac tepeic dmedeixvuoav). 

13. Aischin. 3 (Ctes.), 18. — «Dans cette cité si 
ancienne et si grande, personne n'est soustrait à 
l'obligation de rendre ses comptes, d'entre ceux qui 
touchent de prés ou de loin aux affaires publiques 
(rà xowd). Je vous le montrerai d'abord à propos 
d'exemples inattendus. C'est ainsi que la loi impose 
cette formalité aux prétres et aux prétresses, à tous 
solidairement et aussi à chacun en particulier, alors 
méme qu'ils ne font que recevoir les victimes et 
offrir pour votre bénéfice des prières aux dieux 
(robe Tà isp uóvov Xaudvovtas xal và Süde 
ón&o bv mpóc robe Beobc eùyopévovc); et non 
seulement, ils sont responsables comme individus, 
mais cette responsabilité s'étend aux familles sa- 
cerdotales tout entiéres: tels les Eumolpides, les 
Céryces et tous les autres.» (trad. G. de Budé/V. 
Martin, CUF) 

14. Aischin. ı (Tim.), 21. — Présentation d’une 
loi athénienne: «Si un Athénien se prostitue, il ne 
pourra étre admis au nombre des neuf archontes. Il 
ne pourra exercer aucun sacerdoce, ni remplir les 
fonctions d'avocat public, ni exercer aucune magis- 
trature, dans la cité ou au dehors, élective ou confé- 
rée par le sort, ni étre envoyé comme héraut. Il ne 
pourra exprimer son opinion, ni s'associer aux sa- 
crifices publics, ni porter publiquement la cou- 
ronne, ni pénétrer dans l'enceinte purifiée de la 
place publique.» — Ibid. 188: «De plus, ainsi qu'il 
est probable, ce méme homme que la loi exclut, 
parce qu'il est impur, de toute fonction sacerdo- 
tale (bc Éouxev 6 adrdç obroc dvhp iepwodvny pèv 
oddevdc Bey xAnpooETOL, &g 00x DV Ex Tüv vóp.ov 
xof«pbg «0 cp) proposera dans des décrets 
d'adresser aux déesses augustes des priéres en faveur 
de la cité.» (trad. G. de Budé/V. Martin, CUF) 

15. Demosth. 57, 46-48. — Euxithéos est me- 
nacé d'exclusion des listes du déme d'Halimous et 
fait appel: «Né de deux Athéniens, ayant hérité du 
bien et du genos de mon père, je suis citoyen. 
Néanmoins, je produirai toutes les preuves que de 
droit: je ferai attester que j'ai été introduit dans 
ma phratrie; que j'ai été inscrit sur la liste des dé- 
motes; que ceux-ci m'ont méme proposé à l’élec- 
tion pour participer avec les citoyens les mieux nés 
au tirage au sort du sacerdoce d’Héraclès (ag dr” 
brav robrav rrpodxplänv gv tots ebysvestétots 
vanpodaba tio leowobvnc tH “Hoaxrct). Gas) 
N’est-ce pas révoltant juges? Si le sort m'avait dé- 
signé comme prêtre — et aussi bien j'avais été pro- 

posé pour cela — j'aurais eu à sacrifier moi-méme 
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pour les démotes, mon adversaire aurait sacrifié 
avec moi: et maintenant, les mémes hommes ne 
me permettent méme pas de participer 4 leurs sa- 
crifices! Or il est avéré que tous mes accusateurs 
d'aujourd'hui m'ont toujours reconnu jusqu'ici 
pour un citoyen. (...) Ce n'est certainement pas 
l'étranger ou le météque que prétend Euboulidés 
qu'il aurait admis à exercer des magistratures, ni à 
étre proposé avec lui en vue du tirage au sort de 
la pretrise ((epwobvnv xAynpodoBan): car il était lui- 
même de ceux qui furent proposés et tirés au sort.» 
(trad. A. de Foucault/R. Weil, CUF) 

16. Demosth. 59 (Neaer.), 96. — « Vous voyez à 
quelles régles excellentes et rigoureuses est subor- 
donné l'octroi de la cité; mais il y a encore une loi 
qui s'ajoute à toutes celles-là, et qui a pleine auto- 
rité; tant le peuple était attentif, pour lui-même et 
pour les dieux, à ce que les sacrifices accomplis au 
nom de la cité soient irréprochables (ove 9i àv 
ebosßelas và iep& ÜbecÜ0o. br£p «7j; nÓAscc). En 
effet, la loi interdit expressément qu'un citoyen 
nouvellement admis par le peuple soit nommé 
parmi les neuf archontes ou participe à un sacer- 
doce quelconque (uydé ispoobvne pndewiic 
neraoyeiv). C’est seulement à ses descendants que 
l'on accorde l'intégralité des droits.» (trad. A. de 
Foucault/R. Weil CUF) 

17. Aristot. pol. 1329a 27-34. - «De tous les 
groupes énumérés, il reste celui des prêtres, et son 
organisation apparaît claire, elle aussi. Aucun cul- 
tivateur ou travailleur manuel ne doit être prêtre, 
car c'est aux citoyens qu'il convient d'honorer les 
dieux (nò dp réi oAvcGv monet cu &oOot cob 
Qeovc); et puisque le corps civique est divisé en 
deux groupes, c'est-à-dire celui des 'hoplites' et 
celui. des conseillers délibérants, et, comme il 
convient que ceux qui ont renoncé à ces fonctions 
à cause de leur âge rendent le culte dû aux dieux et 
trouvent le repos à leur service, c'est à eux qu'il faut 
attribuer les sacerdoces (rp£rceı d£ thy te Qeparetav 
roddova rois Deote roùToic Av ein ée 
tepwobvac &rodotéov).» (trad. J. Aubonnet, CUF) 

18. Diod. 1, 73, 5. - Contraste entre l'Égypte et 
la Gréce: « Cela ne se passe pas comme chez les Grecs 
où un seul homme ou une seule femme exerce la 
prétrise (sig &who 7 ula yuvh thy tepwodvny 
rapelanpev); ici un grand nombre de personnes 
s'occupent des sacrifices et des honneurs dus aux 
dieux et transmettent à leurs descendants la même 
vocation (Thy óuotav rod Blou rpoxipeotv).» (trad. 
P. Bertrac/Y. Vernière, CUF) 

19. Diod. 32, 11, 4. — Histoires de changement 
de sexe: « Certains racontent qu'avant de se trans- 
former en homme, elle avait été prétresse de Dé- 
méter et que, pour avoir vu des choses interdites 
aux måles, elle fut jugée pour impiete» (Aeyerau 8’ 
UNO TIvav Örı rrp6 Tod neraraßeiv Thy sic &vdou 
uopphy tépera tio Anumrpos Eyeyevnro, xoi tà 
Tolg &ppeoıv döpara Ldoüca xplorv Eoyev dosßelac). 
20. Dion. Hal. ant. 2, 21, 3. — Évaluation posi- 


tive des décisions de Romulus en matiére de prétri- 


ses, lui qui privilégie le choix par les curies d’hom- 


mes miirs et de haute naissance, en contraste avec 
la mise en vente de ces charges ou leur dévolution 
par le sort (tév wév &pyuplou 16 riurov dÉtobvrwv 
arounputtew, Tay dé xANOG Stapovvtwy). 

21. Polyain. 8, 59. — «La prétresse d'Athéna 
était la plus belle et la plus grande des jeunes filles 
(naraAtotyn nat peyiomy tiv mapfévwv) et portait 
selon la coutume, un certain jour, la panoplie et 
le casque 4 cimier. Elle apparut depuis l’acropole 4 
la masse des citoyens en armes. Les Etoliens virent 
la jeune file en armes sortant du sanctuaire 
d’Athena et, croyant qu'Athéna venait combattre 
aux côtés des gens de Pellène, ils prirent la fuite.» 

22. (2 II 5 Images de culte 45) Paus. 2, 10, 4. — 
Sanctuaire d' Aphrodite à Sicyone: «L'entrée en est 
réservée à une femme néocore (yuv Te vewxépoc), 
à qui il n'est plus permis de s'unir à un homme, et 
à une vierge dont le sacerdoce est annuel: la jeune 
fille porte le nom de loutrophore (mapfévoc 
lepoobvnv Èmétetov  Eyouca' Aoutoopépov THY 
rapBévov ôvoudCouot). Pour les autres sans distinc- 
tion, c'est depuis l'entrée qu'il est permis de voir la 
déesse et de lui adresser des prières. » Cf. etiam Paus. 
2, 10, 2; 13, 2; Crampa, W., Labraunda. Swedish 
Excavations and Researches II 2: The Greek Inscrip- 
tions Il (1969/1972) n° 60, 11-16. 

23. Paus. 7, 25, 13. — Visite du site d'Aigai, en 
Achaie: «Le Gaios est un sanctuaire de la Terre sur- 
nommée Eurysternos (À la vaste poitrine); sa sta- 
tue en bois est aussi ancienne que celles qui le sont 
le plus. La femme qui, chaque fois, assume la pré- 
trise reste chaste (&ytotevet), A partir de son entrée 
en charge, et ne doit pas avoir connu auparavant 
plus d'un homme. On met ces femmes à l'épreuve 
(doxtuatovrat) en leur faisant boire du sang de tau- 
reau: toute femme qui se trouve ne pas dire la vé- 
rité en est aussitôt punie. Si plusieurs femmes en- 
trent en concurrence pour la prêtrise, on honore de 
préférence celle que le sort a désignée D tT xAMpw 
Anyovou).» (trad. Y. Lafond, CUF) | 

24. Paus. 8, 5, 11-12. — Episode de la guerre 
entre Lacédémoniens et Méesséniens, dont les 
Arcadiens ont épousé la cause: «Il existe un sanc- 
tuaire d'Artémis dite Hymnia; il est aux frontié- 

res du territoire d'Orchoméne, du cóté de la 
Mantinique; depuis les temps les plus anciens, la 
totalité des Arcadiens vénérent Artémis Hymnia. 
Une jeune fille vierge exerçait encore la prêtrise 
de la déesse à cette époque-là (2AcuBave SÈ thy 
ispoobvny ng Beod Tore Zo xópn moapÜévoc). 
Comme Aristokratés essayait de séduire la jeune 
fille et qu'elle lui résistait toujours, à la fin il la 
déshonora alors qu'elle s'était réfugiée dans le 
sanctuaire auprés d'Artémis. Quand le forfait fut 
porté à la connaissance de tous, les Arcadiens le 
lapidérent, et dés lors la loi (6 vópoc) aussi fut 
changée: au lieu d'une vierge, ils donnent comme 
prétresse 4 Artémis une femme qui a eu suffisam- 
ment de relations avec les hommes.» (trad. M. 
Jost CUF). Un cas paralléle pour un prétre d’Hé- 
raklès en Phocide: Plut. de Pyth. or. 20, 403f. Cf. 
etiam, peut-étre, Paus. 7, 24, 4. 
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25. Paus. 8, 13, 1. — Visite du sanctuaire 
d'Artémis Hymnia (cf. supra): «Sur le territoire 
d'Orchoméne, à gauche de la route qui vient 
d'Anchisiai, sur un dévers de la montagne, il y a 
le sanctuaire d'Artémis Hymnia, indivis avec les 
Mantinéens <...> une prétresse et un prêtre. Pour 
eux la règle de pureté (&ytotevew) s'applique non 
seulement aux choses du sexe, mais 4 tout le reste 
et ce pendant leur vie entiere: ni pour les bains ni 
pour le mode de vie en général, ils ne suivent les 
mémes régles que tout le monde, et ils n’entrent 
pas dans la maison d’un particulier. Je ne connais 
qu’un autre cas semblable et pour un an, pas da- 
vantage: celui de l'observance, chez les Ephésiens, 
de ceux qui deviennent histiatores d’ Artémis Ephé- 
sia et que leurs concitoyens appellent Essénes. » 
(trad. M. Jost, CUF). Cf. Jost, Arcadie 416-417. 

26. Paus. 8, 53, 3. — Etiologie et rituel autour 
du sanctuaire d' Apollon Agyieus à Tégée: «Lors de 
la fête d'Agyieus, on pratique divers rites en l'hon- 
neur de Sképhros, et en particulier la prétresse 
d'Artémis poursuit un homme, comme Artémis 
elle-méme avait fait pour Leimon.» (trad. M. Jost, 
CUF). Cf. etiam Plut. quaest. Graec. 38 (299e-f). 

27. Paus. 9, 10, 4. — Sanctuaire d’Apollon Is- 
ménios à Thèbes: « Voici ce que je sais être encore 
d'application à Thébes de nos jours. Ils accordent 
le sacerdoce annuel d'Apollon Isménios à un en- 
fant de bonne famille, de belle apparence et d'une 
forte constitution. Il porte le surnom de daphne- 
phoros (ërixanouc DE &oriv ol Sapvapépoc), puisque 
les enfants portent des couronnes de feuilles de lau- 
rier. Je ne suis pas en mesure d'affirmer qu’il est 
d’usage pour tous les enfants ayant porté le laurier 
de dédier au dieu un trépied de bronze, mais je 
crois que la coutume n’est pas imposde a tous. 
Ainsi, ce sont les plus aisés des enfants qui font la 
dédicace. Le plus remarquable des trépieds par 
l'ancienneté et la réputation de la dédicace est l'ex- 
voto d'Amphitryon pour Héraclés qui avait porté 
le laurier.» 

28. Paus. 10, 34, 7-8. - Sanctuaire d'Athéna 
Kranaia à Élatées: «Il y a des portiques et des ha- 
bitations dans les intervalles, où résident ceux dont 
la fonction est de prendre soin du dieu et d’autres, 
dont principalement le prêtre. Ils choisissent le 
prêtre parmi les enfants prépubères, en veillant à 
ce qu’il quitte le sacerdoce avant d’avoir atteint la 
puberté. Il assume la charge sacerdotale pendant 
cinq années, au cours desquelles il passe tout son 
temps auprès de la déesse et prend des bains dans 
des baignoires à l’ancienne mode.» Cf. etiam Paus. 
7, 19, 1-2; 8, 47, 3. 

29. Lukian. d. meretr. 7, 4. - Son amant menace 
une courtisane de la tuer avec son autre amant. Ré- 
plique de la mère: «Combien d’autres ont fait ces 
menaces! Avec tout cela, tu n'auras pas d'amants, 
tu vivras en honnéte femme; tu ne seras pas cour- 
tisane, mais une prétresse de la Thesmophoros.» 
(trad. d'aprés E. Talbot). Une telle allusion ne 
signifie pas que la prétresse de Déméter Thesmo- 

phoros était astreinte à une chasteté constante, mais 





fait référence, d'une part, au fait que le «métier» de 
courtisane est incompatible avec la prétrise et, d'au- 
tre part, à la chasteté exigée des femmes pendant 
les Thesmophories. Cf. Paus. 6, 20, 9, à propos de 
la prétresse de Déméter Chamyné qui assiste aux 
concours olympiques. Les parthenoi sont admises, 
mais pas les gynaikes (5, 6, 7). Cela ne signifie pas 
forcément que la prétresse est une parthenos, mais 
qu'une chasteté temporaire l'installe à nouveau 
dans ce statut prénuptial. 


SOURCES EPIGRAPHIQUES 

30. Athènes, Acropole. Règlements relatifs à la 
prétrise d’Athena Nike. - IG P 35 (datation dis- 
putée, entre 448 et 420 av. J.-C.) et 36 (vers 420) 
(LSCG 12 A et B; SEG 50, 36; Brodersen, K., et 
al., Historische griechische Inschriften in Ubersetzung 
[1992/9] n° 75. 120). - A, 3-11: «[pour Athena 
Niké] qu’une prétresse [...] parmi tous les Athé- 
niens (ou les Athéniennes?) [soit établie], que le 
sanctuaire soit pourvu d’une porte selon le plan 
établi par Kallikratés, et que les polétes mettent les 
travaux en adjudication lors de la prytanie de la 
tribu Leontis; que la prétresse regoive cinquante 
drachmes et qu’elle reçoive les pattes et les peaux 
des victimes publiques... ». — B, 4-8: «Que les ko- 
lakrètes remettent à la pretresse d’Athena Nike les 
cinquante drachmes inscrites sur la stèle...» (trad. 
légèrement modifiée de Le Guen-Pollet, B., La vie 
religieuse dans le monde grec du V° au III siècle avant 
notre ère. Choix de documents épigraphiques traduits et 
commentés [1991] n° 38). Cf. Mark, I. S., The Sanc- 
tuary of Athena Nike in Athens. Architectural Stages 
and Chronology, Hesperia Suppl. 26 (1993) 104-113; 
Gill, D. W. J., «The Decision to Build the Tem- 
ple of Athena Nike (IG P 35)», Historia so (2001) 
257-278. 

31. Athénes. Épitaphe de la premiére prétresse 
d'Athéna Niké. - IG P 1330; Hansen, CEG I 93; 
SEG 12, 80; 44, 22. — Vers 430-400? — « Voici le 
monument funéraire de la brillante fille de Kalli- 
machos, qui la premiére a entouré de ses soins le 
temple de Niké (1. 2: 4 meaty Nixns QUPETÓAEVOE 
vedi). Son nom fut le compagnon de sa réputation, 
elle qui fut à juste titre appelée Myrrhinè par fa- 
veur divine. La première elle entoura de ses soins 
le siège d’Athéna Nikè (la statue?), Myrrhinè, en- 
tre toutes choisie par un sort favorable» (1. 5-6: 
notre "AGnvalac Nixec doc dupenéheucev | &x 
Steeg xXfjoou Muppivn ebrugiar). Cf. ibid. 30. 
Une telle épitaphe n’implique pas nécessairement le 
caractére viager de la fonction: le contraste entre la 
dévolution archaique au sein des gené et le tirage au 
sort implique probablement aussi le contraste entre 
une charge viagére et une charge annuelle (Turner, 
84-87; Parker, AthRel 126 n° 20; contra Aleshire, 
«The Demos and the Priests... », o.c. II.C.2, 327 
n? 12). 

32. Athénes. Inscr. métrique de la statue d'une 
prétresse d'Athéna. — Hansen, CEG II 757; SEG 
30, 140. — Peu aprés 380? — Inscr. trés lacunaire qui 
mentionne avec certitude 64 années au service 
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d’Athena, ce qui correspond au texte de Pline (nat. 
34, 76: ...Demetrius Lysimachen quae sacerdos Mi- 
nervae fuit LXIIII annis [fecit]. Cf. Lewis, D. M., 
«Who Was Lysistrata?», BSA so (1955) 1-8; Kron 
143-144; Georgoudi, «Lysimaché...» I.B. 

33. lasos. Décret relatif à la prétrise de Zeus 
Megistos. — I.Iasos 220; LSAM 59; SEG 36, 981. 
— IV? s. av. J.-C. - Enoncé des prescriptions sa- 
cerdotales du prétre de Zeus Megistos, sans que 
l'on sache s'il s'agissait du prétre en chef ou de l'un 
des membres du collége attesté par ailleurs. Men- 
tion des parts d'honneur sacrificielles, modulées en 
fonction du statut des sacrifiants (météques, étran- 
gers, citoyens). Enlévement de la charge sacerdo- 
tale et écartement du sanctuaire en cas de contra- 
vention au décret inscrit, qu'il est en outre 
sacrilége d'altérer. Prescriptions touchant aux ex- 
voto (1. 8-9: té&v 88 dvab[yluctov dca uev &oy[X 
7 dypnota adjrav, Zotw tod tepéw[c], ta SE KAA 
avabyuata tod Deot Zotw, «Que les offrandes 
usées et inutilisables reviennent au prétre, que les 
autres offrandes reviennent au dieu»). Cf. aussi à 
Iasos un décret non daté et mutilé qui devait 
concerner les prêtrises de la cité (l. 2-3: accès li- 
mité aux prêtres et prêtresses pour faire une 
démarche perdue dans une lacune): I.lasos 219 
(BullEpigr 86 [1973] 425). 

34. Erythrees. Réglement relatif à la vente de la 
pretrise des Korybantes. - IEryth II 206 (LSAM 23) 
+ Himmelmann, N., «Die Priesterschaft der Kyr- 
bantes in Erythrae», Ep Anat 29 (1997) 117-121 (Di- 
gnas, B., «Priestly Authority in the Cult of the 
Corybantes at Erythrae», Ep Anat 34 [2002] 29-40). 
— Fin IV? s. av. J.-C. - Il s'agit de la vente d'une 
prétrise masculine et d'une prétrise féminine, qui 
doivent assurer la tenue d'un type de cérémonie 
qualifié de orgion. Il est également fait mention 
pie a d’un rituel appelé xennpuopög et 

, que le prêtre accomplit pour les 
hommes et la prétresse pour les femmes (1. 6-10). 
Suit la mention du coüt de ces opérations, beau- 
coup plus élevé pour les étrangers. Un fragment de 
cette inscr. (la suite du texte) a été retrouvé récem- 
ment. Il traite des parts des prétres lors des sacrifices 
publics et de l’argent versé en fonction des vic- 
times. Il aborde l’éventuelle délégation de la 
conduite des cérémonies et le versement de la moi- 
tié des revenus qu'il faut alors consentir aux ache- 
teurs de la prétrise. Cf. SEG 48, 2181. 

35. Kos. Réglement relatif à la pureté rituelle 
des prétresses de Déméter. - ICos ED 211; LSCG 
154A. — 1** moitié du III? s. av. J.-C. — L. 21-35: 
«[...] de Déméter Olympia. Que la prétresse soit 
pure (&yvedecdat) de ce qui suit: qu'elle ne [...] 
à rien d'impur; qu'elle ne mange pas au cours d'un 
rituel héroïque (? rap’ Howva) ni ne marche sur [la 
tombe d’un héros; qu’elle n’entre pas dans une 
maison] où une femme a enfanté ou avorté pen- 
dant trois jours à compter de la date [...]; qu’elle 


3 S x 
‚nentre pas dans une maison où un homme [est 


mort... .] le mort a été emporté pour étre enterré; 
qu’elle [ne touche 4 aucune] béte crevée [...]; 


qu’elle ne mange d’aucun animal [...]» (suivent 
une série de prescriptions trés lacunaires en cas de 
faute, puis l'intervention du monarchos et des hié- 
ropes, et un sacrifice auquel procéde la prétresse). 
Les lignes 36— 46 reprennent le méme décret pour 
la prétresse d'un autre sanctuaire de Déméter dans 
I'ile. Les lacunes sont plus importantes encore. Cf. 
Parker, Miasma 52. Sur la pureté rituelle du pré- 
tre de Zeus Polieus et des Douze Dieux à Kos, cf. 
ICos ED 55 = LSCG 156A. Pour un autre décret 
relatif au culte de Déméter 4 Antimacheia de Kos, 
of. LSCG 175. 

36. Halicarnasse. Vente de la prêtrise d’Artémis 
Pergaia. — CIG 2656; Syll.3 1015; LSAM 73; SEG 
16, 701. — HI° s. av. J.-C. — L. 1-35: «Sous le néo- 
poios Charmylos fils de Diagoras, au mois d’Héra- 
kleios, tandis que Meneklés fils de Phormion pré- 
sidait le collége des prytanes et que Diodotos fils de 
Philonikos était secrétaire, décision du Conseil et 
de l’ Assemblée, sur avis des prytanes: l’acheteur du 
sacerdoce d’Artémis Pergaia devra fournir une pré- 
tresse jouissant de la citoyenneté dont les ascen- 
dants et paternels et maternels auront depuis trois 
générations la qualité de citoyen (ohy ¿ë doréiv 
dupotepeoy ert [resi]g yeveds yeyevnuevyy lol 
nopdg narpog vol epös [un]rpöc); la femme qui 
achètera le sacerdoce fera, quant à elle, office de 
prétresse toute sa vie et accomplira les sacrifices pu- 
blics comme privés (tà Go ëlo lo xat te idtetixc) ; 
de chaque victime offerte dans un sacrifice public, 
elle prendra une cuisse et les parties qui lui sont at- 
tachées, le quart des viscères, les peaux; des victi- 
mes offertes dans un sacrifice privé, elle prendra 
une cuisse et les parties qui lui sont attachées ainsi 
que le quart des viscéres; que les trésoriers donnent 
aux prytanes pour le sacrifice public en l'honneur 
d'Artémis un total de 3o drachmes; qu'avec l'argent 
donné par la cité, les femmes des prytanes en charge 
au mois d'Herakleios préparent le sacrifice; que le 
sacrifice soit accompli le 12 du mois d’Herakleios; 
que la prétresse recoive, des victimes sacrifiées à ti- 
tre public, une part égale à celle des femmes des 
prytanes; qu'à chaque nouvelle lune la prétresse ac- 
complisse au nom de la cité, après avoir reçu d'elle 
une drachme, un sacrifice pour le bien de la polis; 
que le mois où a lieu le sacrifice public D Duoto à 
Snnoreing), la prétresse fasse, avant la date du sa- 
crifice et durant trois jours, une collecte, sans pé- 
nétrer toutefois dans aucune maison; que le produit 
de la quéte soit propriété de la prétresse; qu'elle 
fasse aménager également, à l'emplacement de son 
choix, le hieron; qu'elle fasse également aménager 
un thesauros pour la déesse; que ceux qui sacrifient 
y jettent deux oboles pour toute victime adulte et 
un obole pour un animal de lait; que chaque année 
les contrôleurs des comptes ouvrent le thesauros et 
donnent à la prêtresse pour le sacrifice en faveur de 
la cité, pour son habillement et pour...» (trad. lé- 
gérement modifiée de Br. Le Guen-Pollet, o.c. 30, 
n? 43). Sur l'exigence de citoyenneté sur plusieurs 
générations, cf. peut-étre une comparaison à Kal- 

latis: EBGR (1999) [2002] 11. 
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37. Erythrees. Ventes des prétrises. — IEryth Il 
201; LSAM 25; SEG 18, 478. - Mil. du III° s. av. 
J.-C. - I s’agit «des registres tenus par les magis- 
trats qui notaient les transactions des ventes et re- 
ventes des prétrises pour en encaisser l'éræviov» 
(Sokolowski, LSAM p. 71). Chaque liste annuelle 
s'ouvre sur la mention aide lepyteia ërpdbnoav. 
Cf. Segre (1937) 96-104; Graf, NK 150-153: Di- 
g 252-256. 

Ps. Kos. Vente de la prétrise de Dionysos Thyl- 
lophoros. — ICos ED 216 (= version antérieure de 
LSCG 166 qui date du II°/I° s. av. J.-C. [Syll. 
4012]). — Fin du II° s. av. J.-C. — Face A, 1-8: 
«Sous le monarque [...], au mois Alseios, voici ce 
qu'ont rédigé les hommes désignés pour traiter de 
la prétrise de Dionysos Thyllophoros, Aristos fils 
d’Aristoboulos, Pamphilos fils de Kleandros. A la 
bonne fortune! Que les polétes mettent en vente la 
prétrise de Dionysos Thyllophoros au mois Kar- 
neios. Que l’acheteuse soit en bonne santé et d’une 
totale intégrité physique; qu’elle ne soit pas plus 
jeune que 12 ans. Qu'elle soit en charge pour la vie» 
(1. 8-15: étalement des paiements dus pour l achat). 
L. 15-28: «Que la cité ‘consacre’ (re[Aeo]vo) la 
prêtresse, que les trésoriers donnent la somme pour 
la ‘consécration’ (teħetàv). Afin que la prêtresse 
soit ‘consacrée’ (teAeo07) selon la tradition que les 
polètes le mettent sous contrat. Qu'il soit permis à 
la prétresse de choisir une citoyenne sous-prétresse 
([Squée]evav), qu'il ne soit pas permis qu'une autre 
[fasse les actes sacrés] ni n'initie (rereCev) à Diony- 
sos Thyllophore <sauf> celle désignée par la prê- 
tresse dans chaque déme» (suit une clause de renvoi 
devant le Conseil pour plainte par le kyrios de la 
prétresse s'il y a infraction et fixation de l'amende 
dont la moitié revient au plaignant et l'autre moi- 
tié A la prétresse). La face B (1. 1-8) reprend les parts 
d'honneur liées aux sacrifices (yépn). La sous- 
prétresse doit laisser à la prétresse la moitié de ce 
qui lui revient quand elle procéde au sacrifice (l. 
9-10). Si les parts d’honneur prévues ne sont pas 
données, les hiera restent &Buta, ce qui doit 
signifier que l’effet escompte par le sacrifice n’est 
pas atteint. L. 11-12: « Que la prétresse ou la sous- 
prétresse, si la prétresse le prescrivait, dépose sur 
Pautel les hiera pour [toutes les fidéles]». Pour les 
autres diagraphai de Kos, cf. ICos ED 2. 3. 32. 62. 
85. 89. 144. 145. 177. 178. 180. 182. 215. 236. 238; le 
tableau commodément établi par Parker/Obbink 
(2000) 422-423, et leur analyse du contenu «type» 
de ces documents (424-426); Parker/ Obbink 
(2001); EBGR (1993/94) [1997] 217; Wiemer. 
39. Chalcédoine. Vente d’une prétrise. — IKalch 
10; LSAM 3. — IN°/I° s. av. J.-C. — L'inser. 
s'ouvre sur une série de sommes que l'acheteur du 
sacerdoce verse à d'autres prétres (des pourcenta- 
ges?). Sokolowski (LSAM p. 14) fait l'hypothése 
«qu'il s'agit de [la] vente d'une prétrise cumulative 
qui donne droit au revenu dans plusieurs cultes. Le 
titulaire de cette prétrise recueille les casuels, mais 
il paie certaines sommes aux prétres attachés au 
service des cultes particuliers». L. 12-14: «Le basi- 





2.3. PERSONNEL OF CULT/PERSONNEL DE CULTE, GR. 


leus le consacre dans sa charge lorsqu’il a donne le 
prix, et l’acheteur de la prétrise en assume la de- 
pense (dvafé[re SE «]drdv 6 BaorAebc Èrei xa "zën 
ındv Së, 76 88 [AvdAw]ua Swoei 6 mprcpevos tev 
iepwreiav).» Viennent ensuite les prescriptions 
pour la gravure et le montant de la vente (7500 
drachmes) ainsi que le nom de l'acheteur. Cf. etiam 
IKalch 11 (LSAM 4). 

40. Priene. Vente du sacerdoce de Dionysos 
Phleos. — IPriene 174; Syll. 1003; LSAM 37. — 3° 
quart du II? s. av. J.-C. — L. 1-24: « Diagraphé de 
Dionysos Phleos. À la bonne fortune! Voici les at- 
tendus de la vente de la prétrise de Dionysos 
Phleos. L'acheteur assumera le sacerdoce le temps 
de sa vie, et il assumera également celui de Dio- 
nysos Katagógios. Qu'il soit exempt de la per- 
sonne (&reing...rob oauaroc: cf. Chiron 21 [1991] 
52). Qu’il participe aux repas journaliers au Pry- 
tande et au Paniönion. De ce que la cite sacrifie, il 
emportera une patte, la langue, la peau, des parts 
«a cété de lautel» (ape Bwyod). Il fournira des 
thya, des orges, de l’encens, des gateaux, pour un 
boeuf à raison d'un quart, pour du menu bétail à 
raison d'un hémiecte, pour un animal de lait à rai- 
son d'une choinix. Qu'il bénéficie de la prohédrie 
au théátre et porte le vétement qu'il voudra avec 
une couronne de lierre en or. Il offrira les sacrifices 
qui ont lieu dans le théâtre de Dionysos Melpo- 
mène, il déposera de l’encens, il offrira les libations 
inaugurales et prononcera les prières pour la cité 
des Priéniens. Qu'il porte le vêtement qu'il vou- 
dra et une couronne en or aux mois Lenaion, An- 
thesterion et lors des Katagogies il mènera ceux qui 
escortent Dionysos, en portant le vêtement qu’il 
souhaite et une couronne en or.» Suivent (1. 25-38) 
1. les exemptions conditionnées par le montant de 
la vente (plus de 6000 ou plus de 12000 dr.), 2. les 
échelonnements du paiement et le montant atteint 
par la vente. Cf. etiam, pour Priéne, la vente du 
sacerdoce de Poseidon Helikonios: IPriene 201-203 
(LSAM 38). 

41. Chalcédoine. Vente de la prétrise d'Asclé- 
pios. - IKalch 12; L$AM 5; SEG 46, 160. — I° s. 
av. ou ap. J.-C. - L. 1-13: «[. .. que l'acheteur soit 
exempté] de service militaire et de toute [liturgie], 
s’il ne le souhaite pas lui-même, et de l'impót ca- 
pital [...]. Qu’il porte la couronne dans toutes les 
fêtes et prenne part aux repas publics. Qu'il dis- 
pose du terrain public autour du sanctuaire comme 
bon lui semble, à condition que la cité n'y 
construise pas. Que l’achat soit fait par quelqu’un 
de physiquement intégre et apte 4 accéder 4 une 
charge publique (1. 10: Sapoctopytac). Il est égale- 
ment permis d’acheter la charge pour un enfant, 
mais.il n'est pas permis d'acquérir la prétrise pour 
un autre que pour soi-méme.» L. 13-21: diverses 
clauses dont l'étalement du paiement de la charge. 
L. 21-27: «Lorsque la totalité du prix est versée, 
qu’il soit consacré, et que le coût de la consecra- 
tion soit à sa propre charge (dvteOyoetta, tò òè 
&vkAoux [r0 Ze vX]v dvbeow mapefet aire 
&aur[ör]). Que le prêtre ouvre le temple chaque 
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jour. Qu'il prenne soin ([èmué]Aeofet) aussi des 
portiques à côté de l'Asclépieion afin qu'ils restent 
propres. L'entrée en charge se fait au mois Macha- 
neios.» Viennent ensuite le prix de vente (un peu 
plus de 5000 drachmes) et le nom de l'acheteur. Cf. 
etiam Lupu, o.c. I.C., n° 19 (Samos). 

42. Carie, Herakleia du Latmos. Oracle 
concernant la prétrise d’Athéna Latmia. - Wörrle, 
M., «Inschriften von Herakleia am Latmos II. Das 
Priestertum der Athena Latmia», Chiron 20 (1990) 
19-58 (SEG 40, 956; EBGR (1990) [1994] 323). - 
I* s, av.- I s. ap. J.-C. - L’introduction (l. 1-7) 
reprend la mention du stéphanophore et la ques- 
tion adressée au dieu: faut-il vendre la prétrise 4 
vie ou désigner son prétre chaque année? 
(RwAodvrı TAG rposıpnusung Heis thy lepwabvnv 
8u& Btou 7) ystpovovobvct acc Lep7jv xaO" Éxaccov 
éviautov). Suit l’oracle de Phoibos (1. 9-16) qui re- 
commande de choisir parmi tous les citoyens cha- 
que année (atocio0e 2x v&vvov &ovàv Aurdßavros 
£x&ocov) le meilleur par la naissance et la conduite 
(óc yéver HSE Blov TAÉEL mpopeptotatig &ovw). 
Suit la liste des prétres (iepeic "AOnvec of peta 
‘TepoxAéa "ABnvatov ispatevxétec) avec leur pa- 
tronyme, où il apparait qu’Athéna elle-méme 
(A0nv& Atéc!) a assumé la prétrise pendant qua- 
tre années, dont trois consécutives. Cf. Dignas 
(2002) 265-268. Une telle situation ne serait-elle 
pas à l’origine de la curieuse épiclése d'Hiereia 
portée par Artémis à Oresthasion en Arcadie? 
(Paus. 8, 44, 2). 

43. (= 258) Amorgos, Minoa. Reglement rela- 
tif au culte de la Mere. - IG XII 7, 237b; LSCG 
103B. — I° s, av. J.-C. — L. 8-18: Spécification de 
la part de la prétresse. « Lorsque la prétresse accom- 
plit une cérémonie d’initiation (teleté), que le pela- 
nos [...] par les initiés soit sacré; que le pelanos de 
chacun soit d’une drachme et soit prété sur le 
champ; que les epiménioi (ol &ruun]vior, cf. infra 
III.D) percoivent cet intérét aussi et le dépensent 
pour les banquets; que le reste revienne à la pré- 
tresse selon l'habitude; que la prétresse élue (7 
oipouuév[n] tépsuwx) fournisse à ses frais le nécessaire 
pour la cérémonie d'initiation (t& téAcotex) et 
qu'elle reste en charge dix années, si elle le sou- 
haite. » 

44. Ephese. Edit de Paullus Fabius Persicus. - 
IEphes I 18b, 11-20. — 44 ap. J.-C. - Le proconsul 
reproche à l’administration locale de faire des pré- 
trises un objet de vente aux enchéres sans réserver 
le port de la couronne au meilleur candidat (l. 
16-18: od% éyAéyovta totic emitnderotétous, àv 
Tals usoaraic 6 noémwv enxiteOhoetat otépavoc). 
Il semble également fait mention d’une surenchére 
et de détournements. Cf. Dignas (2002) 150-153. 

45. Lycie, Sidyma. Discours avec oracle. - 
TAM 2, 174; Chaniotis, A., Historie und Histori- 
ker in den griechischen Inschriften (1988) T 19; SGO 
17/08/01. — II° s. ap. J.-C. - L'inscr. présente les 


;parentés héroiques, les événements historiques et 


les oracles qui témoignent des relations entre les 
cités de Sidyma et de Pinara. En Da-b, il est fait 
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mention d’un oracle (dont le texte est repris en E, 
3-16) obtenu 129 ans plus töt par Sidyma, impo- 
sant le choix d’une prétresse vierge pour Artémis 
alors qu’auparavant la prétrise était assumée par 
des femmes máres (Da, 16 — Db, 1-4: no6odelv] 
npoövro yuv[aî]xeg iépei[on], borepov Sì xar 
eriochrinal[v] xat 8:00 Aóywo]v wéyor xad viv 
t[apO]évor). C’est donc le cas dans les deux cités. 


2. Les prétrises patrimoniales 
La référence à la tradition est essentielle pour 
comprendre le maintien de certains sacerdoces aux 
mains des familles qui les tenaient de leurs ancé- 
tres. Le cas athénien est le mieux connu (46), oà 
l'on voit coexister sur l'Acropole, à partir du V° 
s. av. J.-C., la prétresse d’Athéna Polias issue du 
genos des Etéoboutades (Aischin. 2 [amb.], 147) et 
la prétresse d’Athéna Nikè, choisie par le sort dans 
le corps civique (30-31; 48-49). Les conflits qui 
surgissent au sein des gené tournent notamment au- 
tour des avantages liés aux charges religieuses, 
montrant du méme coup l'importance de ces der- 
niéres dans la constitution de leur identité propre 
(47). Le cas des Salaminiens est bien attesté par un 
dossier épigraphique remarquable (52) qui montre 
que les prétrises étaient viagéres et que le choix 
s’opérait par tirage au sort au sein des deux bran- 
ches du genos. Les modalités du choix dans d'au- 
tres gené ne sont pas totalement claires et la notion 
«d'héritage» (49) pourrait impliquer un transfert 
de père en fils (sur les différentes possibilités, cf. 
Martha, 37-39; Aleshire, «The Demos and the 
Priests»...). La devolution des sacerdoces lies aux 
phratries reste par contre obscure (51), quels que 
soient leurs liens avec les gené. Le caractére hérédi- 
taire d'un sacerdoce au sein d'une famille — que ce 
soit au sens large d'un genos oü le prétre est tiré au 
sort ou au sens restreint d'une succession de pére 
en fils ou de frère en frère — pouvait être lié à une 
expertise particulière remontant au fondateur du 
culte (cf. infra le cas des mystères d’Éleusis) ou è la 
possession de hiera specifiques (Hdt. 7, 153). Le 
nom méme de certains gené atteste ce lien néces- 
saire entre charge sacerdotale et identité du groupe 
(p. ex. les Eumolpides sont «ceux qui modulent 
bien»). Le statut des cultes impliquant une prétrise 
patrimoniale fait l'objet d'un débat qui met en jeu 
les notions problématiques de «public» et de 
«privé». Le cas des Salaminiens montre qu'un ge- 
nos pouvait desservir des cultes «publics», tout en 
ayant son propre. calendrier rituel. Il est vraisem- 
blable qu’à Athènes, à la période archaïque, tous 
les prêtres desservant des cultes «publics» éma- 
naient des gené. Le cas du culte athénien d’Asclé- 
pios montre qu'aprés une introduction à titre 
« privé», c'est l'État qui prend le relais: la prétrise 
est dévolue annuellement (Aleshire, o.c. II.C.1, 
73-85). En revanche, à Pergame, c'est dans la fa- 
mille du fondateur du culte d' Asclépios que la pré- 
trise continue d'étre attribuée (IPerg 251 [LSAM 
13]). En d'autres temps et d'autres lieux, la docu- 
mentation épigraphique atteste, de maniére forcé- 
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ment ponctuelle et éclatée, des glissements dans la 
dévolution de certaines prétrises. Ainsi, à Gythion, 
au I s. av. J.-C., un sanctuaire civique d'Apol- 
lon passe aux mains de la famille de l'évergéte qui 
l'a restauré. Elle en devient propriétaire et ses 
membres jouissent de la prétrise héréditaire kata 
genos, avec tous les droits afférents aux sacerdoces 
de ce type (54). À Chios, un genos organise la 
vente des sacerdoces qui lui sont liés (53). À My- 
lasa, une prétrise est vendue día genous, sans doute 
dans un groupe de sociabilité spécifique (IMylasa 
304. Cf. Segre, o.c. II.C.1, 829-830). Lorsqu'un 
sanctuaire est fondé è titre «privé», la dévolution 
du sacerdoce est organisée à l'intérieur de la famille 
du fondateur. Ainsi, à Théra au II? s. av. J.-C., 
Épikteta consacre une fondation en l’honneur des 
membres de sa famille décédés et des Muses (IG 
XII 3, 330 B, 57-61; cf. Wittenburg, A., Il testa- 
mento di Epikteta [1990]): la prétrise des déesses re- 
vient au fils de sa fille et, après lui, 4 celui qui est 
à tour de rôle l’aîné de cette famille. Même dans 
les cultes «publics», surtout à l'époque impériale, 
la tendance à conférer la prétrise à l'intérieur des 
familles de l’élite locale ne fera que s'accentuer (p. 
ex. 50) (Pour Sparte, cf. Hupfloher). A Athénes, 
par exemple, le sacerdoce annuel d'Asclépios de- 
vient viager (cf. Aleshire, o.c. YI.C.1 85-86). 


BIBLIOGRAPHIE: Aleshire, S., «Towards a Defini- 
tion of ‘State Cult? for Ancient Athens», dans Hägg, 
AGCP EpigrEv (1994) 9-16; Aleshire, S., «The Demos and 
the Priests: the Selection of Sacred Officials at Athens from 
Cleisthenes to Augustus», dans Osborne, R./Hornblower, 
S. (éds.), Ritual, Finance, Politics. Athenian Democratic Ac- 
counts Presented to D. M. Lewis (1994) 325-337; Bourriot, 
F., Recherches sur la nature du genos (1976) II 1043-1346; 
Lewis, D. M., «The Priestesses of Athena Polias», BSA 50 
(1955) 7-12; Martha, 33-39; Parker, AthRel 56-66. 125-126. 
284-327; Pirenne-Delforge, V., «La cité, les démotelé hiera 
et les prétres», Kernos suppl. 15 (2005) 55-68; Purvis, A., 
Singular Dedications. Founders and Innovators of Private Cults 
in Classical Greece (2003); Roussel, D., Tribu et cité. Etudes 
sur les groupes sociaux dans les cités grecques aux époques archai- 
que et classique (1976) 65—78bis; Turner, o.c. IK.C.1, 15-51. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

46. Aristot. Ath. pol. 21, 6. - Réformes de Clis- 
thène: « Pour les familles, les phratries et les sacer- 
doces, il laissa chacun les conserver suivant les tra- 
ditions de ses ancêtres (tà Sì yÉm xoi Tac 
ppatpiac xal tÀàg tepwodvas clacev Eye ÉXXOTOUG 
xatà tà mata). » (trad. G. Mathieu, /B. Haus- 
soullier, CUF) 

47. Aristot. Ath. pol. 57, 2. — Les attributions 
du roi: «Le roi donne, en se réglant sur le sort, les 
actions publiques d'impiété et les actions en reven- 
dication de sacerdoce. C’est lui qui est juge dans 
toutes les contestations entre familles ou entre prê- 
tres au sujet de leurs priviléges (StadixdCer dé xat 
toîg yÉveor xal toc lepelor Tac dupioBnrhoec 
tag bnée tév [ylepGv amd&oug odtoc).» (trad. G. 
Mathieu/B. Haussoullier, CUF) 

48. Xen. symp. 8, 40. — Kallias, l’höte du ban- 
quet, est le beau-fils de Périclès et le beau-frére 






d’Alcibiade; Socrate s’adresse 4 lui: « Dès lors, si tu 
le désires, notre cité ne tardera pas 4 se confier 4 
tes soins, sois-en bien assuré. Tu disposes pour cela 
des plus grands avantages. Tu es un Eupatride, 

rétre de ces divinités dont le culte fut établi par 
Erechthée, qui avec Iacchos marchérent contre les 
Barbares; de nos jours pendant leur féte tu as l’air 
dans tes fonctions sacrées encore plus imposant que 
tes ancétres (xal viv èv T éopty tepomperéotatog 
Soxeic elvat «Gv mooyeyevnuévov), tu l'emportes 
par ta belle prestance sur tous tes concitoyens, et 
tu sais résister à la fatigue.» (trad. F. Ollier, CUF) 

49. Plut. X orat., Lycurgue 843a-c. — « Aprés la 
mort de Lycophron, Callisto épousa Socrate et en 
eut un fils, Symmaque. Celui-ci fut le pére d'Aris- 
tonyme, pére de Charmide, pére lui-méme de 
Philippé. Mariée à Lysandre, elle donna le jour à 
Médéios qui devint exégéte, vu qu'il descendait 
des Eumolpides. De l'union de Médéios avec Ti- 
mothéa, fille de Glaucos, naquirent Laodamie, 
Médéios qui exerga le sacerdoce de Poséidon 
Erechthée, et Philippé, qui fut ultérieurement pré- 
tresse d'Athéna. Elle avait été auparavant l'épouse 
de Dioclés, du déme de Mélité, et de leur union 
était né un Dioclés qui fut stratége des hoplites. 
Celui-ci épousa Hédisté, fille d'Habron, et en eut 
Philippide et Nicostraté. Thémistocle le dadou- 
que, fils de Théophraste, épousa Nicostraté et en 
eut Théophraste et Dioclès; il hérita (dvedétato Se 
xal thy teowobvyy) aussi de la prétrise de Poséidon 
Erechthee.» (trad. M. Cuvigny, CUF). 

50. Paus. 7, 27, 3. — Bois sacré d’Artémis So- 
teira è Pellène: «Il n°y a que les prétres qui y ont 
accès. Les prétres sont des gens du pays, choisis 
surtout pour la réputation de leur famille» (iepeic 
Je &vdpec Tüv Émywplov clol xatà ðókav yévovg 
uoce. «ipovpevot). (trad. Y. Lafond, CUF) 


SOURCES EPIGRAPHIQUES 

51. Athénes. Réglement de la phratrie des 
Démotionides. — IG II/II° 1237, 1-8; LSCG 19; 
Lambert, S. D., The Phratries of Attica [1993] T3, 
1-8; Rhodes, P. J./Osborne, R., Greek Historical 
Inscriptions. 404-323 B.C. [2003] n® 5. — Vers 
395-350 av. J.-C. - L. 1-8: «De Zeus Phratrios. Le 
prétre Théodoros fils d'Euphantidés a inscrit et fait 
ériger la stéle; que l'on donne au prétre ce qui suit 
comme émoluments: prélevés sur le sacrifice meion 
une cuisse, une còte, une oreille, 3 oboles d’argent; 
sur le sacrifice koureion une cuisse, une còte, une 
oreille, un gáteau d'un chénice, une demi conge de 
vin, une drachme d'argent.» Dans la suite de 
l’inscr., le prétre et le phratriarque sont associés 
dans différentes démarches (sur les fonctions du 
prêtre, cf. Lambert, 121-122). La gravure succes- 
sive de différents noms de prêtres, avec réutilisa- 
tion de certaines parties, laisse entendre que la pré- 
trise pourrait avoir été héréditaire, cf. Hedrick, C. 
W., Jr., The Decrees of the Demotionidai (1990) 
21-25. Mais il est possible que le prétre émane de 
l'un des sous-groupes de la phratrie (Lambert, 
234). Sur les sacrifices, cf. Labarbe, J., «L’age cor- 
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respondant au sacrifice du koureion et les données 
historiques du 6* discours d'Isée», BullAcBelg 39 
(1953) 358-394. 

52. Athénes. Arbitrage du genos des Salami- 
niens au sujet des cultes. - LSS 19; Ferguson, W. 
S., Hesperia 7 (1938) 1-68; SEG 21, 527. — 363/2 
av. J.-C. - Il s'agit du premier décret qui met un 
terme au différend entre deux branches du genos: 
l. 8-16: «Les prétrises seront 4 tout jamais com- 
munes aux deux groupes, prétrises d’Athéna 
Skiras, d’Héraklés de Porthmos, d’Eurysakés, 
d’Aglaure, Pandrose et de Kourotrophos; on pro- 
cédera à un tirage au sort dans l'ensemble des deux 
groupes quand un prétre ou une prétresse viendra 
à décéder; ceux qui seront désignés exerceront leur 
sacerdoce exactement comme ceux qui l'ont exercé 
avant eux.» (Suit l'énumération de sacrifices) L. 
27-54: « Aux prétres et aux prétresses on donnera 
les presents d’honneurs ci-prescrits (tà yÉpa tà 
yeypauneva). Au pretre d'Héraklés, émoluments 
(iepeoouva): 30 drachmes; pour le pelanos, 3 drach- 
mes; chaque groupe contribuera pour la moitié 
des sommes; sur les victimes communes qu’il sa- 
crifiera, il prendra la peau et la patte de celles qui 
sont échaudables, la patte des autres; sur un bœuf, 
il prendra neuf parts de viande et la peau. Au pré- 
tre d'Eurysakés, énoluments: 6 drachmes; pour le 
pelanos: 7 drachmes des deux cótés; à la place de 
la patte et de la peau dans l'Eurysakeion: 13 drach- 
mes; chaque groupe contribuera pour la moitié de 
la somme. Sur les victimes sacrifiées au héros de la 
saline, il prendra la peau et la patte. Aux prétres 
et aux prétresses dans les sanctuaires où ces derniers 
officient, chaque groupe distribuera une part. Dans 
le sanctuaire de la Skiras, les parts seront distri- 
buées comme suit aprés qu'auront été prélevés les 
pains qu'il est d'usage de prélever selon la coutume 
ancestrale: au héraut, un pain; à la prétresse 
d'Athéna, un pain; au prétre d'Héraklés, un pain; 
à la prétresse d'Aglaure et de Pandrose, un pain; à 
la porteuse de corbeille de Kourotrophos, un pain 
également; aux 'meules', un pain. Les pains qui 
restent, on les répartit en deux moitiés pour les 
deux groupes. On tirera au sort alternativement 
dans chaque groupe un archonte qui désignera les 
Oschophores et les Deipnophores de concert avec 
la prétresse et le héraut selon la coutume ances- 
trale. Les deux groupes feront inscrire ces disposi- 
tions sur une stéle commune qui sera dressée dans 
le sanctuaire d'Athéna Skiras. Il y aura un méme 
prétre pour Eurysakés et pour le héros de la sa- 
line.» L. 64-65: «Que la charge sacerdotale 
(tepewotvy) de héraut revienne 4 Thrasykléos se- 
lon la coutume ancestrale.» (mention du serment 
des parties en présence et proposition d’associer la 
mention des sacrifices et des parts d’honneur des 
prétres aux clauses de l’arbitrage sur la stele). 
(Trad., légèrement modifiée, de C. Leduc, «Le 
genos des Salaminiens et l'intégration de Thésée et 
d'Héraklés dans la Politeia preclisthenienne», dans 
Entretiens d’Archéologie et d’Histoire de Saint-Ber- 
trand-de-Comminges [1998] 95-153). Un deuxième 


arbitrage, un siècle plus tard, ne concerne plus les 
prétrises. Cf. Ferguson, o.c. 

53. (7 II 5 Images de culte 194, in fine) Chios. 
Réglement relatif à la prétrise gentilice d’Herakles. 
— IChios (McCabe) 7; LSCG 119; Graf, NK, Chios 
$. — IV? s. av. J.-C. - L. 1-17: «Que l'on donne 
au prétre d'Héraklés, quand le genos sacrifie, des 
langues, les viscéres déposées entre les mains (de la 
statue), une part composée de deux sortes de vian- 
des et les peaux; lorsqu'un particulier sacrifie, que 
l'on donne au prétre des langues, les viscéres dé- 
posées entre les mains (de la statue) et une part 
composée de deux sortes de viandes; que le 
sacrifiant appelle le prétre; s'il est absent, que fasse 
office de prétre l'un de ceux désignés à cet effet, et 
que le sacrifiant en donne le produit au prétre; les 
mémes prescriptions sont valables pour tous les au- 
tres prétres qui ont acheté des sacerdoces.» (trad., 
légérement modifiée, de B. Le Guen-Pollet, o.c. 
30, n? 42). Voir aussi IChios 78 (LSS 77; Graf, 
NK, Chios 6) pour le méme type de clauses sur les 
droits et honoraires d'un prétre; IChios 81 (LSS 
78). Sur les expressions v& eic ystpo et elg yovara, 
of. Le Guen-Pollet, «Espace sacrificiel...», o.c. 
IL.E.1, 15-16; Graf, NK 40-41. 

54. Laconie, Gythion. Décret relatif à la pré- 
trise d'Apollon. — I** s. av. J.-C. - IG V 1, 1144; 
LSCG 61. — Aprés l'énoncé des générosités d'un 
certain Philoxénos et de son fils Théoxénos dans 
l'entretien du sanctuaire d'Apollon «vers l'agora» 
viennent les attendus du peuple «dans les grandes 
apellai». L. 23-35: «Que le sanctuaire d'Apollon 
appartienne à Philémon fils de Théoxénos et à 
Théoxénos fils de Philémon nos concitoyens et 
qu'il soient tour à tour prétres à vie d'Apollon, 
ainsi que leurs descendants; que le sanctuaire sus- 
mentionné soit héréditaire à vie et à jamais pour 
leurs descendants et que leur soit attribués tous les 
honneurs et priviléges dont disposent également 
les autres prétres des familles sacerdotales (60% xal 
Toig &AAouG iepeUctv toig xath yévoc brépye); 
qu'ils aient toute liberté d'action en ce qui 
concerne le sanctuaire et le dieu et tout ce qui re- 
léve du sanctuaire, étant chargés de la protection 
et de l'entretien (du sanctuaire) comme ils l'auront 
choisi.» Cf. aussi I.Istros 1 (BullEpigr 68 [1955] 163). 


D. Les prétres de la cité: leurs fonctions 


1. Les obligations rituelles 

Le coeur de l'activité sacerdotale est l'offrande 
des sacrifices et la récitation des priéres au profit 
de la communauté. C'est manifeste dés l'épopée 
(cf. supra), mais la comédie et les plaidoyers des 
orateurs athéniens l’attestent tout autant, chacun 
dans le registre qui lui est propre (13. 55-56. 61. 
68). Le prêtre n’est pourtant pas indispensable à la 
tenue de tout sacrifice et c’est pourquoi Hérodote 
prend la peine de spécifier que, sans la présence 
d’un mage, les Perses ne peuvent sacrifier (Hdt. 1, 
132). C’est également par contraste que, dans sa 
cité idéale, Platon tend à proscrire les démarches 















































































16 2.a. PERSONNEL OF CULT/PERSONNEL DE CULTE, GR. 


sacrificielles privées au profit d’une offrande qui 
associe les prétres en charge de la consécration des 
victimes dans les sanctuaires publics (56). C’est une 
maniére de dire que le sanctuaire auquel il est 
attaché est le lieu par excellence de l’activité du 
prétre. Ainsi, la «clé» du temple est un symbole 
significatif du statut sacerdotal et permet d’identi- 
fier l’iconographie de la prétrise (7-8. 10. 133. 
137-139) (cf. Mantis, 29-81). L’obligation «d’ou- 
vrir» le sanctuaire, d’y sacrifier et d’y prier appa- 
rait réguliérement dans les inscriptions qui concer- 
nent des fêtes publiques (78) (cf. Robert, 519-520; 
ICos ED 236; Parker/Obbink, o.c. II.C.1 [2001] 
n? 4A). Un sacrifice dans l'enceinte du sanctuaire 
peut imposer la présence de l'officiant et, dans cer- 
tains cas, c'est seulement aprés l'avoir appelé et 
n'avoir pas eu de réponse que le fidéle peut opérer 
seul (69). En fonction de la taille du sanctuaire, le 
prétre sera secondé ou non dans sa táche (58). Mais 
quelle que soit la délégation — extrémement varia- 
ble d'un endroit à l'autre — qui est opérée au sein 
du lieu sacré, en matiére de finances, d'entretien, 
d'accueil des fidèles et de maintien de l’ordre (cf. 
infra), la tâche essentielle du sacerdoce touche aux 
sacrifices et aux prières pour la communauté (71), 
dans le strict respect des traditions. Sa responsabi- 
lité est engagée en cette matière et c’est sans doute 
pourquoi le prêtre d’Asclépios a fait reproduire sur 
une stèle la forme des gâteaux prescrits pour les 
offrandes au dieu et à ses compagnons dans son 
sanctuaire du Pirée (73). 

Comme on le verra plus loin, la gratification 
du prêtre réside le plus souvent dans une part dé- 
terminée de l’offrande sacrificielle. Il ne faut donc 
pas négliger cette dimension économique dans le 
souci du prêtre d’être présent lors d’un sacrifice. Il 
serait toutefois réducteur de limiter son rôle au seul 
prélèvement de ce qui lui revient. Les règlements 
cultuels précisent parfois qu’il doit consacrer les 
offrandes quand il est présent et que ce doit être 
impérativement le cas pour les sacrifices publics 
(34. 36.70). Le statut d’intermediaire entre le dieu 
qu'il sert et la communauté dont il émane est ainsi 
souligné: dans le cadre d’un rituel public, l'ensem- 
ble du démos est engagé par l'opération qui requiert 
dés lors l'intervention de «celui qui accomplit les 
hiera». Qu'il procéde lui-méme à la mise à mort 
est un autre probléme, plus complexe encore. 
L’existence de mageiroi, ces sacrificateurs-bouchers- 
cuisiniers (cf. Berthiaume, Mageiros) laisse entendre 
qu'à maintes reprises, le prétre se contentait de 
«recevoir les victimes» (13), d’accomplir les rites 
préliminaires de la consécration (40) et de déposer 
sur l’autel la part du dieu (70). Mais cela n’exclut 
pas qu'il ait pu opérer en personne. L'image du 
prétre couvert de sang que Lucien stigmatise dans 
sa critique du sacrifice (68) trouve un écho dans 
l’iconographie où le couteau est, pour les hommes, 
l'indicateur du statut sacerdotal (88. 90) (cf. Man- 
tis, 99-121). Quant à la prétresse, Berthiaume 
(Mageiros) passe de l'hypothése qu'il était interdit 
aux femmes d'agir comme sacrificatrices (p. 30) à 








la certitude qu'aux prétresse s'appliquait une telle 
règle (p. 32). Il présente les exceptions de certains 
cultes de Déméter réservés aux femmes (Paus. 4, 
17, 1; Souda s.v. Updurpra.; peut-Etre LSCG 63). 
On peut ajouter deux images dionysiaques oü le 
couteau sacrificiel est bel et bien dans la main d’une 
femme, ménade vétue de la nébride d’un còté (87), 
fidèle ou prétresse de l'autre (89). Il faut donc sans 
doute nuancer le tableau dans la mesure où il n’est 
guère de témoignage qui permette de faire la 
différence entre la pratique de la prétresse et celle 
de ses collègues masculins (LSAM 6, 2-3 est am- 
bigu). On ne peut donc pas totalement exclure que 
la prêtresse ait été habilitée à mettre un animal à 
mort. L'Iphigénie d'Euripide dit expressément 
qu'elle consacre les victimes débarquées en Tauride 
et laisse à d'autres le soin de les égorger (6), mais 
la nature humaine des victimes en question n'est 
sans doute pas étrangére à cette délégation. Les 
décrets honorifiques hellénistiques, tant pour les 
prétres que pour les prétresses, mettent tout par- 
ticulièrement en évidence la bonne conduite des 
sacrifices et des fêtes, la récitation des prières pour 
la communauté et, au cas par cas, d'éventuelles gé- 
nérosités en matière d’entretien et de construction 
(p. ex. 122). La seule différence perceptible entre 
prêtres et prêtresses dans ces documents est la sub- 
stitution de son garant lorsque le bilan de l’activité 
d'une prétresse doit étre soumis à l'assemblée (75). 
Dans l'enceinte du sanctuaire, surtout s'il y 
officie seul, le prêtre peut entretenir un rapport 
privilégié avec la statue de la divinité ou avec tout 
autre objet sacré. Sur un plan mythique ou étio- 
logique, la fondation de sanctuaires est parfois liée 
au transport d’une statue par son desservant: Iphi- 
génie et Oreste raménent la statue d’Artémis de- 
puis la Tauride (Eur. IT 976-978), la statue de 
Thétis transportée par sa prétresse serait a l’origine 
du culte spartiate de la déesse (64). Inversement, 
dans le cas de la fondation de Marseille, Aristarché 
est devenue la prétresse du culte parce qu’elle avait 
été chargée par un oracle d’accompagner les colons 
pour fonder un sanctuaire d’Artémis Ephésia et 
d’emporter avec elle un objet sacré (59). Sur le 
plan rituel, les interdits qui peuvent frapper la vi- 
sion d'une statue ou l'entrée dans un espace déter- 
miné dans le sanctuaire ne s'appliquent pas aux 
desservants et cette exception atteste l'existence 
d'un lien privilégié entre le hiereus et les hiera (22. 
63). L'entretien des statues est une opération qui 
n'incombe pas nécessairement au détenteur du sa- 
cerdoce: le genos des Praxiergides — qui n'est pas 
celui de la prétresse — est en charge de l'entretien 
de la statue d’Athéna Polias à Athènes (LSCG 15), 
les descendants de Phidias s'occupent du Zeus 
d'Olympie (Paus. 5, 14, 5, — ThesCRA II 5 Ima- 
ges de culte 14), les statues du sanctuaire d'Aphro- 
dite Pandémos à Athénes sont lavées sous l'auto- 
rité des astynomes (cf. ThesCRA II 5 Images de 
culte 46), mais il semble que le prétresse doive 
d’abord fournir un état des lieux en vue de l’en- 
tretien du sanctuaire (75). Dans le cas de modestes 
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sanctuaires locaux, le desservant devait sans doute 
assumer l’ensemble des täches d’entretien. 

Les particularités locales et le profil particulier 
du dieu honoré peuvent soumettre le détenteur du 
sacerdoce à des obligations spécifiques: conserver la 
statue dans sa propre maison (80; Paus. 4, 33, 2), la 
porter lors d'un rituel déterminé (65; Plut. Arat. 
32, 3), procéder à des rites météorologiques (Paus. 
2, 12, 1; 8, 38, 4), à des rites nuptiaux (Plut. coniu- 
galia praecepta prél. 138b), transporter un attribut de 
la divinité au cours d'une procession (21. 72), ac- 
complir un sacrifice particulier (62), procéder à des 
quétes (36) (d'autres obligations encore: ICos ED 
236; Paus. 6, 26, 1; 7, 20, 1). Laissant de cóté pour 
l'instant les grands sanctuaires oraculaires et théra- 
peutiques qui comptent un vaste personnel, souli- 
gnons que bon nombre de sanctuaires modestes ca- 
ractérisés par une forme de divination ou de 
thérapeutique locales imposent à leur desservant 
une expertise en ces matieres (66-67), tout comme 
les responsables de cultes mysteriques (cf. infra pour 
Eleusis). Dans la plupart des sanctuaires, une exper- 
tise aussi spécifique n’est pas de mise, mais les pré- 
tres peuvent étre les intermédiaires — fortuits mais 
privilégiés — d'une information livrée par les dieux 
(Xen. Hell. 6, 4, 7; Paus. 4, 26, 3; IDidyma 496 
[Robert, L., Hellenica XI-XII 543-546]). Cette si- 
tuation pose la question de la «formation» des pré- 
tres, füt-elle réduite au minimum. Les prétres lo- 
caux peuvent étre les gardiens des traditions du 
sanctuaire: les rites à y accomplir, mais aussi les ré- 
cits qui le concernaient (Paus. 1, 22, 3; cf. les pré- 
tres dans l’anagraphé de Lindos: Dignas [2003] 
44-45). Dans le cas des prétrises patrimoniales, l'ex- 
pertise rituelle se transmettait sans doute avec la 
charge au sein de la famille. Dans le cas des prétri- 
ses annuelles, on peut supposer que le prétre sor- 
tant transmettait 4 son successeur les régles propres 
au sanctuaire, à moins que la cité n'ait mandaté à 
cette fin un magistrat spécifique. Mais une telle in- 
formation ne transparait pas explicitement dans 
notre documentation. Par contre, une cérémonie 
«d'installation» du prétre dans ses fonctions est at- 
testée dans un certain nombre de diagraphai pour la 
vente de sacerdoces. A Kos et à Milet, il s'agit d'une 
TEAETH, une «initiation» (Kos: 38; LSCG 156; ICos 
ED 144. 180. 215; SEG 50, 766; Milet: 112; cf. 
peut-étre aussi un felesmos è Tenos: IG XII s, 
864-865). En Chalcédoine, il s'agit d'une &vOsotc, 
une « consécration» (39. 41). Si les diagraphai men- 
tionnent la teleté du prétre, c'est notamment parce 
qu'elle devait comporter un sacrifice qui coütait de 
l'argent et qu'il fallait légiférer en cette matiére. 
Mais nous ne savons pas grand-chose du contenu ni 
de la portée exacte de cette cérémonie, qui évoque 
l'entrée en charge des magistrats. Sa description 
précise devait se trouver dans les prototypes des dia- 
graphai que sous-entend la mention kata ta nomizo- 
mena. Seuls quelques échos touchant à des serments 


«ou des mises à l'épreuve de femmes entrant en fonc- 


tion ont été conservés (LSCG 175, 4; Demosth. 59 
[Neaer.], 78; 23). 


Les prétres en charge des sanctuaires publics 
d'une cité apparaissent réguliérement dans la do- 
cumentation lorsqu'une imprécation doit étre pré- 
parée et prononcée à l'encontre de contrevenants 
de tout ordre (60. 79) (Lys. 6 [And.], 51). Ce sont 
toutefois les magistrats qui assument le volet ré- 
pressif de la démarche (p. ex. les astynomes). Plu- 
tarque a conservé le souvenir du refus de prétres 
éleusiniens de prononcer des malédictions contre 
les coupables de la profanation des mystéres de 415 
av. J.-C. (Plut. Alc. 22, 5; 33, 3; mor. 275c-d). Sauf 
à considérer que la nature «mystérique» du culte a 
pu influencer la position de retrait des prétres par 
rapport à la cité — ce qui est peu probable -, le té- 
moignage est suspect puisque tout la documenta- 
tion épigraphique associe prétres et prétresses à une 
telle démarche. La même association des prêtres et 
prêtresses officiels apparaît dans bon nombre de dé- 
crets régissant le déroulement de la procession or- 
ganisée lors des fêtes célébrées par la cité: l’ordon- 
nancement du défilé codifie la hiérarchie des 
différents ensembles qui forment la cité (magis- 
trats, prêtres, groupes d’âÂge, hommes, femmes, ci- 
toyens). Le temps d’une fête, on peut parler d’un 
«corps sacerdotal» (p. ex. LSAM 32; Paus. 2, 35, 
5). C'est également le cas dans les situations déses- 
pérées où une cité envoie des représentants en sup- 
pliants (p. ex. Pol. 16, 33, 5; Plut. Pel. 12, 6. Sur 
les stemmata qu'ils portent en la circonstance, cf. 
Servais, o.c. 1). La dimension proprement institu- 
tionnelle d'un tel «corps» apparait peu dans les 
sources. Toutefois, certaines inscriptions font état 
de l'existence, dans certaines cités, d'un koinon de 
prétres, soit au sens large (Lindos II 264, 2-4, avec 
une lacune), soit pour les desservants d'une divi- 
nité (koinon des prétresses de Déméter à Mantinée, 
IG V 2, 266, 32). Cf. infra, à propos de la zacore 
de la Mére des dieux du Pirée qui était une an- 
cienne prétresse (278) 


BIBLIOGRAPHIE: Berthiaume, Mageiros; Detienne, 
M., «Violentes Eugénies», dans Detienne/Vernant, Cuisine 
183-214; Georgoudi, S., « Athanatous therapeuein. Réflexions 
sur des femmes au service des dieux», Kernos suppl. 15 
(2005) 69-82; Martha, 43-86; Osborne, R., «Women and 
Sacrifice in Classical Greece», CIQ 43 (1993) 392-405; Pi- 
renne-Delforge, o.c. II.C.2; Robert, L., BCH 57 (1933) 
519-520 (= OMS I [1969] 487-488); Sourvinou-Inwood, C., 
«Priestess in the Text: Theano Menonos Agrylethen», GGR 
35 (1988) 29-39. 


SOURCES LITTERAIRES 

55. Aristoph. Av. 848-850. — Evelpidès et Pis- 
thétairos préparent le sacrifice aux dieux oiseaux: 
«Moi, je vais sacrifier aux nouveaux dieux et ap- 
peler le prêtre qui doit conduire le cortège (tòv 
lepéa méuovta Thy Touhy xaAG). Garcon, gar- 
con, apportez la corbeille et l'eau lustrale.» Ibid. 
863: Pisthétairos s'adresse au prétre qui vient d'ar- 
river. «Prétre, fais ton office, sacrifie aux nou- 
veaux dieux» (*Iepeü, oóv Épyov, Ode tote xatvoic 
Ozoic). Suit une priére débutant par une longue in- 
vocation à tout une série d'oiseaux aprés l'Hestia 
des oiseaux. (trad. H. van Daele, CUF) 
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56. Plat. nom. 909d-e. - Interdiction des sanc- 
tuaires privés: «Personne n'aura de sanctuaire à soi 
dans sa maison. Celui à qui viendra l’idée de faire 
un sacrifice ira le faire dans les temples publics, et 
présentera ses offrandes aux prêtres ou prêtresses 
qui ont la charge de les consacrer (roc ispeuoi te 
xol ieoeloug Eyyapıldro tà Bipara, oc dyveia 
codtav éniedcic). Il s’associera aux prières, lui et 
toute personne qu'il voudra s'adjoindre pour 
prier.» (trad. E. Des Places, CUF) 

57. Demosth. 59 (Neaer.), 116. — L'intervention 
de la courtisane Néaira dans certains rituels civi- 
ques est assimilée à une impiété qu’il faut condam- 
ner, puisque la cité n’a pas hésité à le faire pour des 
figures moins suspectes: « Vous avez condamné Ar- 
chias, l'ancien hiérophante, convaincu d'impiété 
devant le tribunal pour avoir accompli des sacri- 
fices contrairement aux traditions. Entre autres 
griefs, on lui a reproché d'avoir immolé pour la 
courtisane Sinopé une victime qu'elle lui avait 
amenée, lors des Haloa, autour de l'autel de la cour 
à Éleusis; or il n'est pas permis de sacrifier des vic- 
times ce jour-là et, en outre, ce n'est pas à lui qu'il 
appartenait de sacrifier, mais à la prétresse.» (trad. 
À. de Foucault/R. Weil CUF) 

58. Aristot. pol. 1322b 17-29. — «Tel est donc 
à peu près le nombre des magistratures ‘politiques’. 
Une autre forme de service concerne le culte des 
dieux (&X20 3° eÎdoc èmiperetac 3 zeg todc Beouc, 
cf. 239); on a, par exemple, des prétres et des ad- 
ministrateurs des biens sacrés pour l’entretien des 
édifices existants et la restauration des bàtiments 
qui menacent ruine, et aussi pour tout ce qui en 
outre est réservé au culte des dieux (mpóc voUc 
Peobc). Il arrive que cette fonction soit en quelques 
endroits unique, par exemple, dans les petits États, 
mais qu’en d’autres elle consiste en de multiples 
charges distinctes du sacerdoce: par exemple, on a 
des commissaires aux sacrifices, des gardiens des 
temples, des trésoriers des fonds sacrés (ieporotodc 
noth vaopbaaxas xat taytac tév leodiv ypnuctov). 
Voisine de cette charge est celle dont les attribu- 
tions se limitent à faire tous les sacrifices publics 
que la loi n’assigne pas aux prétres, mais qui tirent 
leur dignité particulière du foyer de la cité; ces ma- 
gistrats, on les appelle ici des archontes, là des rois, 
là des prytanes. » Ibid. 1322b 31 (trad. J. Aubonnet, 
CUF) 

59. (= II 5 Images de culte 532) Strab. 4, 1, 4 p. 
179. — Récit de la fondation de Marseille au départ 
de Phocée: «On raconte, en effet, qu'au moment 
où les Phocéens quittaient le rivage de leur patrie, 
une parole fut entendue qui leur disait de prendre 
pour chef de leur expédition l'homme qu'ils rece- 
vraient de l'Artémis d'Éphése. Ayant alors fait 
voile vers Éphése, ils cherchérent comment se pro- 
curer le guide prescrit par la déesse. Or voici 
qu’Aristarchè, l’une des femmes les plus considé- 
rées de cette ville, vit en songe la déesse se dresser 
devant elle et lui ordonner de s’embarquer avec les 
Phocéens en prenant avec elle un des objets sacrés 
pour la fondation du culte (&o(8puu ct 7v tepév). 


Cet ordre ayant été exécuté, quand les colons 
atteignirent le terme de leur expédition, ils báti- 
rent le sanctuaire et honorérent Aristarché de la 
plus haute dignité en la faisant prétresse Dé re 
iepóv iBpócaoÜot xal thy 'Aprotápxny Tuhoa 
Srapepovrws itperav drtodettaviac). Dans toutes 
les colonies de Massalia, on vénère Artémis par des- 
sus tout autre divinité et on conserve à son idole la 
méme attitude et 4 son culte les mémes rites que 
dans la métropole.» (trad., légérement modifiée, de 
F. Lasserre, CUF). Cf. le paralléle de la fondation 
de Thasos par des colons pariens: Paus. 10, 28, 3. 

60. Plut. Arist. 10, 6. — Rencontre d'Aristide 
avec les envoyés du Perse Mardonios: «‘Tant que 
ce soleil suivra cette route', dit-il, les Athéniens 
feront la guerre aux Perses pour leur pays ravagé 
et pour leurs temples profanés et incendiés'. Il fit 
en outre décréter que les prétres prononceraient 
des imprécations (&pàc 0£o0o« toù tepet Zreodeu) 
contre quiconque traiterait avec les Médes ou 
abandonnerait l'alliance des Grecs.» (trad. R. Fla- 
celiére/E. Chambry, CUF) 

61. Plut. maxime cum principibus philosopho esse 
disserendum 3, 778f. — «Les prétres regoivent des 
cités respect et honneurs parce qu'ils sollicitent les 
bienfaits des dieux, non seulement pour eux- 
mémes, pour leurs amis, pour leurs parents, mais 
aussi pour l'ensemble de la communauté.» (trad. 
M. Cuvigny, CUF). 

62. Paus. 1, 24, 4. — Sacrifice des Bouphonies 
athéniennes: «Les Athéniens appellent l'un des pré- 
tres le Tueur de bœuf, et il abandonne sa hache sur 
place (c’est le rite qu’il observe), se sauve et dispa- 
rait. Eux, puisqu'ils ne savent pas quel est l'homme 
qui est responsable de ce meurtre, traduisent la ha- 
che en justice.» (trad. J. Pouilloux, CUF) 

63. Paus. 2, 35, 11. — Sanctuaire d’Ilithyie ä 
Hermione: «Chaque jour, ils s’attirent la bienveil- 
lance de la deesse avec faste, par des sacrifices et des 
fumigations, et ils offrent à Ilithyie des offrandes 
en grand nombre. La statue n’est visible par per- 
sonne sauf peut-être par les prêtresses. » Sur ce type 
de restriction, cf. aussi Paus. 7, 23, 9 (Héra). 

64. Paus. 3, 14, 4. — Récit étiologique de la fon- 
dation d'un sanctuaire de Thétis à Sparte: «Lors de 
la guerre contre les insurgés messéniens, le roi 
Anaxandros envahit la Messénie et, parmi les pri- 
sonniéres de guerre, s'empara de Cléo qui était 
prétresse de Thétis. La femme d'Anaxandros lui 
demanda de lui donner Cléo. Elle découvrit 
qu'elle était en possession du xoanon de Thétis et 
fonda un temple à la déesse avec son aide. Léan- 
dris fit cela en vertu d'une vision en réve.» 

65. (= II 5 Images de culte 473 avec renvois) 
Paus. 3, 16, 10-11. — Description du rituel spartiate 
pour Artémis Orthia: «Lycurgue transforma la 
coutume [de sacrifier des humains] en flagellation 
des éphébes, afin d'arroser ainsi l'autel de sang hu- 
main. La prétresse portant le xoanon se tient à cóté 
d'eux. Il est normalement léger étant donné sa pe- 
tite taille. Mais si les flagellants retiennent leurs 
coups par égard pour la beauté ou le rang des 
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ephebes, alors le xoanon devient lourd pour la 
femme qui a des difficultés 4 le porter. Elle accuse 
alors les flagellants et leur dit qu’elle est oppressée 
par leur faute.» Sur un paralléle messénien, cf. 
Themelis, P. G., «Artemis Ortheia at Messene. 
The Epigraphical and Archaeological Evidence», 
in Hägg, AGCP EpigrEv (1994) 101-122: ce sont 
des jeunes filles, et non la prétresse, qui portent la 
statue [92]. 

66. (= II s Images de culte 371) Paus. 9, 39, 
7-8. 13. — Consultation de l’oracle de Trophonios 
à Lébadée. Après avoir été préparé par de jeunes 
desservants, le consultant «est conduit par les pré- 
tres, non pas directement à l'oracle, mais vers des 
sources d'eau, proches l'une de l'autre. Là, il lui 
faut boire l'eau dite d'Oubli, afin d'oublier tout ce 
qui le préoccupait jusque-là, et boire aussitót aprés 
l'eau de Mémoire, afin de se rappeler les événe- 
ments de la descente. Il se voit présenter une sta- 
tue que lon dit faite par Dédale — elle n'est pas 
montrée par les prêtres, hormis à ceux qui sont sur 
le point de se rendre auprès de Trophonios — et 
après avoir vu la statue, l’avoir entourée de soin et 
priée, il se rend vers l’oracle». [Suit la consultation 
proprement dite.] «Celui qui remonte de chez 
Trophonios est à nouveau pris en charge par les 
prétres qui l’asseyent sur un tröne dit «de Mé- 
moire», qui se trouve non loin de l’adyton. Là, ils 
pressent celui qui est assis de rapporter tout ce qu’il 
a vu et appris». Voir Bonnechere, P., Trophonios 
de Lébadée (2003). 

67. Paus. 10, 33, 11. — Sanctuaire de Dionysos a 
Amphikleia: «En l'honneur de Dionysos, ils célé- 
brent des orgia tout à fait remarquables. L'adyton ne 
compte ni entrée ni statue visible. Les gens d'Am- 
phikleia disent que le dieu remplit chez eux la fonc- 
tion de devin et de secours contre les maladies. Il 
soigne les maladies par des réves envoyés aux gens 
d'Amphikleia et des alentours; le prétre est l'inter- 
préte et, inspiré par le dieu, il rend des oracles.» 

68. Lukian. sacr. 13, 3. — Il tourne en dérision 
le sacrifice sanglant: « Alors que le programme im- 
pose que chacun doit s'étre lavé les mains pour ac- 
céder au périrrhanterion, le prétre se tient debout 
ensanglanté, et comme les Cyclopes de jadis, dé- 
coupant la victime, lui vidant les entrailles, arra- 
chant le cœur, versant le sang sur l’autel et faisant 
tout cela sous couvert de piété». 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

69. Chios. Réglement relatif à la prétrise de 
(Zeus?) Pelinaios. - IChios 3; LSS 129; Graf, NK 
Chios, 4; Koerner, o.c. 97, n? 64. — V? s. av. J.-C. 
= Après la definition des parts du prétre, il est 
précisé qu'en l'absence du prétre, il convient de 
l'appeler à trois reprises et de sacrifier soi-méme 
s’il n'arrive pas (l. 7-11). 

70. Oropos. Réglement relatif au culte d'Am- 
phiaraos. - IV? s. av. J.-C. - IOropos 277; IG VII 
235; LSCG 69; SEG 21, 416; Brodersen, o.c. 30, 
292; Rhodes/Osborne, o.c. 51, 27. — L. 1-36: 
«Dieux! Que le prétre d'Amphiaraos fréquente le 






sanctuaire de la fin de l'hiver jusqu'à la saison des 
labours, qu'il ne s'absente pas plus de trois jours 
consécutifs, et qu'il ne reste pas moins de dix jours 
par mois au sanctuaire; qu'il oblige le néocore à 
s'occuper du sanctuaire et des visiteurs conformé- 
ment au réglement; si quelqu'un, étranger ou ci- 
toyen, commet une infraction dans le sanctuaire, 
que le prétre ait pleine autorité pour lui infliger 
jusqu'à cinq drachmes d'amende et qu’il reçoive 
des gages du coupable; si ce dernier paie entiére- 
ment la somme due, qu'il la verse, en présence du 
prétre, dans le thesauros; que le prétre soit juge, si 
un particulier, étranger ou citoyen, subit un pré- 
judice dans le sanctuaire, en infligeant une amende 
pouvant atteindre trois drachmes; quant aux 
infractions plus graves, qu'elles soient tranchées là 
oü, pour chaque cas, les lois veulent que les juge- 
ments soient prononcés; que le jour méme soient 
cités en justice les délits commis dans le sanctuaire; 
si l'accusateur se refuse à tout accommodement, 
que le procés ait lieu le lendemain; que celui qui 
veut étre soigné par le dieu paie, comme dime, pas 
moins de neuf oboles de la monnaie en cours et 
qu'il les verse dans le trésor, en présence du néo- 
core [...rasura...]; que le prétre, lorsqu’il est là, 
consacre par une prière les hiera et les dépose sur 
l'autel, et quand il n'est pas là, que celui qui sacrifie 
le fasse et que chacun, personnellement, consacre 
par une prière ses propres hiera lors du sacrifice, 
mais que ce soit le prêtre pour les sacrifices publics; 
que la peau de toutes les bêtes immolées dans le 
sanctuaire [soit consacrée]; que chacun puisse sa- 
crifier ce qu'il veut, mais que l'on ne puisse pas 
emmener la viande hors du temenos; que les sacri- 
fiants donnent au prêtre l'épaule de chaque vic- 
time, excepté lors de la féte; qu'il prenne alors 
l'épaule de chaque victime sacrifiée par la cité; que 
dorment ceux qui veulent [...rasura...], etc.» 
(trad., légérement modifiée, de B. Le Guen-Pol- 
let, o.c. 30, n? 40). Sur le dépót de parts sur l'au- 
tel, cf. aussi ICos ED 180, 10-11: &rtvriÜéco 9$ xol 
TÈ iep èri tòu Bapov m&or toîc Bbovor 6 lepeuc. 
71. Knide. Epigramme funéraire pour le prétre 
Philératos. - Blümel, W., «Two New Inscriptions 
from the Cnidia», EpAnat 23 (1994) 158-159; SEG 
44, 904; SGO 01/01/10. — IV? s. av. J.-C. — Mise 
en perspective du coeur de la charge sacerdotale: 
consumation pour les immortels des cuisses anima- 
les lors des sacrifices qu'il conduisait couronné au 
bénéfice du peuple des Knidiens (1. 1-4: modo0¢ 
uév iy Quolarcr, Diayola]re Kacwla vté, | ed 
Choag otépavoy xpath él o&t popetav, | edoeBlav 
doxdv tabowy te énl unota Éxavoac | äfavérorct 
Qeotc Shuov rte Kvidtev). Sur d’autres épigram- 
mes mettant en perspective les devoirs de la charge 
sacerdotale, cf. SGO 02/06/09-10. 03/02/37; 31). 
72. Athènes. Dédicace à Artemis Agrotera. - 
IG II/IIP 4573; Hansen, CEG 2, 770. — IV? s. av. 
J.-C. — L. s: vaot xAmôobyos, mórwx of 
rpöroroc. Il s'agit ici de la version «poétique» de 
l'appellation (cf. aussi 6). Elle est également attes- 
tée sous la forme (masculine) xAevx&qopoc à Mes- 














20 2.3. PERSONNEL OF CULT/PERSONNEL DE CULTE, GR. 


séne (IG V 1447, 11), sous la forme participiale 
xAaxapophoaca dans le cadre du culte d'Artémis 
Limnatis à Apollonia (Cabanes, P./Ceka, N., Cor- 
pus des inscr. grecques d’Illyrie méridionale et d’Epire I 
2. Inscr. d’Epidamne-Dyrrhachion et d’Apollonia 
[1997] n° 16; cf. Quantin, F., dans Cabanes, 
P./Lamboley, J.-L. (ed.), L’Illyrie méridionale et 
VEpire dans l'Antiquité IV [2004] 596-600), sous la 
forme xAetSégopoc a Lagina dans le cadre du culte 
d’Hekate Kleidouchos (p. ex. IStratonikeia 17; 
Ep Anat 12 [1988] 82-83 n° 2: xAewWogopnaacay THs 
Erdrng xarà rmevraeta[pida] xol tedktoacav 
[xào]; mourmàc; EpAnat 29 [1997] 83-105). Cf. 
etiam IG II/IIP 974, 23, pour ce titre porté à Athé- 
nes par un desservant du culte d'Asclépios, qui est 
ici le fils du prétre (Aleshire, o.c. II.C.1, 89-90). 

73. Attique, Le Pirée. Règlement relatif au culte 
d’Asclépios et des divinités associées. — IG II/IIP 
4962; Syll.3 1040; LSCG 21. - IV® s. av. J.-C. - 
Le début de l’inscr. date du début du siècle et pres- 
crit des offrandes de gateaux; les lignes 11 4 17 sont 
dues à Euthydème d’Éleusis, prêtre d’Asclépios qui 
«a dédié les stèles, celles près des autels sur lesquel- 
les ont été représentés en premier les gâteaux qu’il 
faut offrir en sacrifice préliminaire». Voir Kearns, 
E., «Cakes in Greek Sacrifice Regulations», dans 
Hägg, AGCP EpigrEv (1994) 65-70. Sur ce prêtre, 
of. aussi LSS 11 et Parker, AthRel 181-184. 

74. Rhodes, Kamiros. Reglement cultuel. — 
Tit. Cam. 153; LSS 94. — III s. av. J.-C. - La 
mention des sacrifices s'accompagne de la clause: 
«le prêtre sacrifie» (iepebc Over). Cf. aussi LSS 96. 
101. Une inscr. de Lindos de la fin du siècle stipule 
quant à elle que «la prétresse sacrifie» (Ove tépeva: 
LSS 92). 

75. Athènes. Règlement relatif au sanctuaire 
d’Aphrodite Pandémos. - IG II/III? 659; Syll.3 
375; LSCG 39; Brodersen, o.c. 30, 116. — Vers 
287/6 av. J.-C. - L. 1-28: «Sous la prêtrise d’Hé- 
gésipylè, sous l’archontat d’Euthios, durant la 12° 
prytanie de la tribu Aiantis pour laquelle Nausi- 
ménès, fils de Nausikydès de Cholarges exercait la 
fonction de secrétaire, le dernier jour du mois Ski- 
rophorion. Kallias, fils de Lysimachos du dème de 
Hermai, a fait la proposition suivante: de manière 
que les astynomes qui seront successivement tirés 
au sort aient soin du sanctuaire d’ Aphrodite Pan- 
dèmos conformément aux usages ancestraux, à la 
bonne fortune: il a plu au Conseil que les proèdres 
qui seront tirés au sort pour présider, fassent venir 
lors de l’assemblée suivante le parent de la prêtresse 
(xov olxciov 7c lepe(ec) et traitent de tout cela et 
que les proédres expliquent au peuple l'avis du 
Conseil; et que les astynomes qui auront été suc- 
cessivement tirés au sort, lorsqu'aura lieu la pro- 
cession pour Aphrodite Pandèmos, disposent 
d’une colombe pour la purification du sanctuaire, 
et qu'ils fassent nettoyer tout autour les autels et 
qu'ils enduisent de poix [les portes] et qu'ils lavent 
les statues; et qu'ils fournissent aussi de la pourpre 
d'un poids de... (au moins deux et moins de cinq) 
[drachmes]...» Une autre prétresse de ce sanc- 





tuaire est connue par la dédicace métrique de l'ar- 
chitrave du petit temple de la déesse: IG II/II 
4596; CEG 2, 775. Cf. Pirenne-Delforge, Aphro- 
dite, 29—30. 
76. Milet. Reglement relatif au culte de Dio- 
nysos. — IMilet 8; LSAM 48; Jaccottet, A.-F., 
Choisir Dionysos. Les associations dionysiaques ou la 
face cachée du dionysisme (2003) n° 150. — 276/5 av. 
J.-C. - L. 1-24: «Lorsque la prétresse accomplit les 
hiera au nom et pour le salut de la cité tout en- 
tiere, qu’il ne soit permis à personne de ‘lancer 
l'ómophagion' avant que la prétresse ne l'ait lancé 
au nom et pour le salut de la cité; qu'il ne soit per- 
mis à personne de rassembler un thiase avant le 
thiase officiel. Si un homme ou une femme sou- 
haitent offrir un sacrifice à Dionyos, que le 
sacrifiant choisisse comme intermédiaire pour l'ac- 
complissement des hiera celui des deux qu’il sou- 
haite et que celui qui est ainsi choisi comme inter- 
médiaire à l'accomplissement des hiera prenne la 
part d'honneur (l. 5-7: [£&]v 8é «i &vip 7) yov? 
BobActa. Obew ` zët Atovdcwr, | [np]otepic0o 
öndrepov dv Boiäerat à Die xal Aaußaverw ré 
yépn 6 mpotepdpevoc). Le prix sera payé dans le 
délai de dix ans, à raison d'un dixiéme par année, 
la premiére échéance tombant au mois Apatourion 
de l’année où le dieu est éponyme après Poseidip- 
pos, le 4° jour, les autres lors des années qui sui- 
vent, le 4° jour du mois Artemision [- - -] la pré- 
tresse donnera...les femmes (?)... Elle fournira le 
matériel initiatique (rà téAcotea) [aux femmes] 
lors de tous les orgia. Si une femme veut offrir un 
sacrifice 4 Dionysos, qu’elle donne comme part 
d'honneur à la prétresse visceres, rein, intestins, 
part consacrée (ispà&u poipav), langue, patte déboî- 
tée au niveau de la hanche. Si une femme veut ini- 
tier è Dionysos Bakkhios dans la cité, dans le ter- 
ritoire ou dans les iles, qu’elle donne 4 la prétresse 
un statere lors de chaque trieteride. Lors des Ka- 
tagögia, les prétres et les prétresses de Dionysos 
Bakkhios escorteront Dionysos avec le prétre et la 
prétresse dés avant le jour jusqu’au coucher du 
soleil...de la cité.» (trad., légérement modifiée, 
de Jaccottet, o.c.). Cf. l'épitaphe d'une prétresse 
milésienne de Dionysos (II°/II® s. av. J.-C.): IMi- 
let II 733; SGO 01/20/21; Jaccottet, o.c. 149). Sur 
un autre emploi de npoispäoßeı & Milet, pour le 
sacrifice offert par un étranger, cf. LSAM 46, 6-7. 
77. Athénes. Décret honorifique pour la pré- 
tresse d’Aglauros. — Dontas, G., «The True 
Aglaurion», Hesperia 52 (1983) 48-63; SEG 46, 
137; 48, 10. — 247/6 ou 246/5 av. J.-C. - L. 8-18: 
«En ce qui concerne ce qu’Aristophanès, fils de la 
prétresse d’Aglauros, rapporte (énayyéAher) è 
propos des sacrifices pour les eisitétéria (totg 
elorrnraptoic) à Aglauros, à Arès, à Hélios, aux 
Heures, à Apollon et aux autres dieux pour les- 
quels c'est l'usage; à la bonne fortune, que le 
Conseil accepte que les proédres qui présideront la 
prochaine assemblée délibérent à ce propos parmi 
les affaires sacrées...»; l. 25-33: «Attendu que la 
prétresse d'Aglauros a offert les eisagôgeia et les sa- 
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crifices adéquats (tà ts cicay@yera xal «&c Ouctac 
Buce tas meoonxovoac), qu’elle a également veillé 
au bon ordre au cours de la pannychis et qu’elle a 
garni la table, que soit loude la prétresse d’Aglau- 
ros et qu’elle soit couronnée d’une couronne de 
feuillage pour sa piété envers les dieux.» Cf. aussi 
IG I/II 689 (SEG 46, 134); Woodhead, A. G., 
Athenian Agora XVI. Inscriptions. Decrees (1997) n° 
277 (SEG 42, 116). 

78. Attique, Le Pirée. Décret honorifique des 
orgéons de la Mère des dieux pour la prétresse Kra- 
teia. — IG II/II? 1315; CCCA 2, 262. - 211/10 av. 
J.-C. - Prétrise tirée au sort annuelle (1. 5-6: i&peıa 
rayodoa eic tòv Èviautév), mention des sacrifices 
offerts (dont les eisitétéria, cf. 77), organisation adé- 
quate des Attideia, générosité et piété dans le ser- 
vice annuel de la déesse et ouverture du sanctuaire 
aux jours prescrits (1. 12-15: tov &vxuvóv xoX óc xod 
stoe, dieréhecev Beparevovoa tàs Ückc xal 
dvot'youca 7 tepdv év cec xo xobcotc Tjuépouc). 
Cf. aussi les décrets des Dionysastes du Pirée pour 
leur prêtre Dionysios: IG II/III* 1325-1326 (Syil.3 
1100-1101; LSCG 49). 

79. Paros. Décret réformant l’archivage des do- 
cuments officiels. - Lambrinudakis, W./Wörrle, 
M., «Ein hellenistisches Reformgesetz über das 
öffentliche Urkundenwesen von Paros», Chiron 13 
(1983) 283-368; SEG 33, 679. — 2° quart du II° s. 
av. J.-C. - Aux l. 8-32 sont prévues des sanctions 
à l'encontre de quiconque altérerait les documents 
officiels de la cité. On y trouve notamment une 
imprécation formulée par «les archontes autour de 
Nikésiphon et les prétres officiels» (1. 10-13: regi 
uiv TOUTWY THY  Ysysvquévov — &Sveu ov 
rornoacbar tobs keyovtas tous repl Nixnoıpävre 
xai tobc ispetc Tobe Inuotereic dpdv). L'énoncé de 
l’imprécation suit et se referme sur la formule 
«qu’il soit maudit» (£@An civar adrév). Cf. le 
commentaire de l’ed. pr. (o.c.), p. 310-313, avec des 
paralléles. Cette formule confirme les restitutions 
proposées par L. Robert pour une inscription de 
Chios (IChios 31: cf. BCH 57 [1933] 520-521). Voir 
aussi Feyel, Chr./Prost, F., «Un règlement 
délien», BCH 122 (1998) 455-468 (SEG 48, 1037): 
ed. pr. d'un décret des Déliens concernant le bon 
ordre dans le sanctuaire d’Apollon (vers 180-166) 
et conservant le début du texte de l’imprécation 
(ènsuyh) prononcée par les prêtres et prêtresses 
kata ta patria (voir aussi IG XI 4, 1296). Cf., en 
contexte guerrier, Pol. 16, 31, 5-7. 

80. Mantinée. Inscr. honorifique pour Ni- 
kippa, fille de Pasias. — IG V 2, 265. — 60/59 av. 
J.-C. - Nikippa est honorée pour avoir participé 
activement à la vie religieuse de la cité et soutenu 
financiérement le culte de Korè (sacrifices, décora- 
tion de la statue, conduite de la procession, dédi- 
cace d’un péplos à Korè, travaux dans le temple, 
liturgie pour l’organisation des mystères). Outre 
son investissement financier, elle a reçu une sorte 
de délégation pour des actes sacerdotaux: l’entre- 
tien rituel de la statue avec le prêtre (1. 6-7: [räv 
dì Kjé[p]lav Au. zou xaupd Hepanebouca xal 








cuvevx[oloulodjax totic dei yivouévoic tepedor), 
l’accueil de la statue dans sa maison lors des Kora- 
gia et accomplissement des rites traditionnels du 
30° jour pour l'ouverture du temple (l. 21-25: 
[ó]xs8£Ea vo 8& xol tav Üsóv cic tav iStav oixtav, 
xa got £0oc coic [&]e[t] yivopévorg iepedo, 
Enolmoe Sé nal th vourToueva £v col TpraxootoîG 
TË dvolber tod vaoù neyadonepäg...). Cf. Jost, 
Arcadie 346-349; ead., «Evergetisme et tradition 
religieuse à Mantinée au IF siècle avant J.-C.», 
dans Chastagnol, A./Demougin, S./Lepelley, C. 
(éds), Splendissima ciuitas. Études d'histoire romaine 
en hommage d F. Jacques (1996) 193-200. 

81. (- II 5 Images de culte 32) Pednelissos? (Pi- 
sidie). Réglement relatif à une prétrise. — I** s. av. 
J.-C. - LSAM 79; SEG 2, 710. - Le document re- 
prend les droits et devoirs de la prétresse en chef 
appelée Galato (nom des prétres et prétresses du 
culte de la Grande Mére? cf. Turner, o.c. II.C.1). 
L. 1-6: procédure judiciaire et serment dans le ca- 
dre du sanctuaire; repas et part de la prétresse et 
du dieu; l. 6-8: devoirs de pureté et nature via- 
gére du sacerdoce; l. 8-15: à son décés, choix d'une 
nouvelle Galato parmi une présélection de 10 can- 
didates et son installation, funérailles, lavage de la 
statue; l. 15-21: prescriptions relatives à des céré- 
monies impossibles à restituer. 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

82. (= 11 Processions, gr. 67*, I 2 a Sacrifices, 
gr. 105a, II 2 Images de culte 322 - avec bibl., = 
LIMC II Athena 574*) Kylix att. à f.n. Collection 
privée. — Simon (1985) 193 fig. 176; Marangou, L. 
I., Ancient Greek Art from the Collection of Stavros 
S. Niarchos (1995) 86-93 n° 12, avec bibl.; Shapiro 
(1989) 18, 29 pl. 9a-b; van Straten, Hiera Vss fig. 
2; Connelly, 6.14. — 560-550 av. J.-C. — Athena 
debout; une femme (prétresse?) et un homme, de- 
bout de part et d'autre de l'autel, se serrent la 
main; l'homme méne la procession arrivant à l'au- 
tel avec kanéphore, trois victimes (trittoia), aulètes, 
citharode, hoplites, cavalier. 

83. (= 11 Processions, gr. 68, I 2 a Sacrifices, 
gr. 106* — avec bibl., = LIMC II Athena 575) Am- 
phore att. à f.n. Berlin, Staatl. Mus. F 1686. — van 
Straten, Hiera V575 fig. 4; Connelly, 6.13. — P. de 
Berlin, 550-540 av. J.-C. — A: Athéna debout; 
face à elle, de l'autre cóté de l'autel, une femme 
(prétresse?) présente des rameaux, suivie par la 
procession qui méne le boeuf à l'autel. Cf. etiam 
Connelly, 6.15. 

84. (= I 1 Processions, gr. 119*) Hydrie att. à 
fn. Paris, Louvre F 10 {S 1257). - Mantis, pl. 31b. 
— Procession autour d’un autel; un homme (pré- 
tre?) vêtu d’une longue robe tient une couronne 
dans chaque main et s'approche de l'autel. 

85. (= II 6 b Prière, gr. 52) Kylix att. à fr. 
Palerme, Mus. Reg. 2094 (V 661a). - ARV? 472, 
210: Makron; van Straten, Hiera V198 fig. 133. — 
500-475 av. J.-C. — Osphys sur l'autel, cuisson des 
splanchna; un homme barbu (prétre?) à la longue 
chevelure ceinte d'une couronne de feuillage, vétu 
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d'une longue robe imprimée, se tient debout à cóté 
de l'autel tenant un canthare et levant la main g. 
en signe de priére. : 

86.* Amphore panathénaique à f.r. Darmstadt, 
Hessisches Landesmus. A 1969:4 (478). E ARV? 
1146, 48: P. de Kléophon; van Straten, Hiera V173 
fig. 146. — 440-420 av. J.-C. - Osphys sur autel 
bas; è g., un jeune homme avec kanoun et oino- 
choe; à dr., un homme barbu (prêtre ?), vêtu d'une 
longue robe imprimée, verse une libation sur l'au- 
tel avec un canthare. ur 

87.* Fr. de cratère att. à f.r. Athènes, Céramique 
5662. - Knigge, U., «ʻO kothe TG Agpodizns», 
AM 97 (1982) 153-170 pl. 32, 1. — Dernier quart du 
V* s. av. J.-C. - Une femme vétue d'un chiton 
recouvert de la nébride des Ménades semble main- 
tenir une chèvre de la main g. et tient un couteau de 
la main dr. | 

88.* (- I 2 d Offrandes votives, gr. 63 avec 
bibl.) Relief attique. Berlin, Staatl. Mus. Sk 944. 
— Mantis, pl. 32a. — V* s. av. J.-C. - Un homme 
(prétre?) vu de profil tient un couteau de la main 
g. et léve la main dr. 

89. (= 12 Sacrifices, gr. 151, = V 2 b Instru- 
ments de culte 1027*, = LIMC III Dionysos 863*) 
Cratére à volutes apul. Naples, Mus. Naz. 82922 
(H 2411). De Ruvo. - RVAp I 35, 8: P. de la Nais- 
sance de Dionysos. — Vers 400 av. J.-C. - Une 
femme tenant une chévre sous le bras g. tend un 
couteau de la main dr. en direction de l'animal 

(s'agit-il d'une prétresse?); elle se tient derriére une 
trapeza et à côté d’une statue de Dionysos barbu 
tenant un thyrse; une autre femme tend un pla- 
teau d'offrandes au-dessus d'une autre trapeza de- 
vant le dieu. | 

90. (= LIMC IV Herakles 1379) Partie sup. 
d’un relief architectural. Erétrie, Mus. 631. — van 
Straten, Hiera Rgs. — IV* s. av. J.-C. - Héraklès 
est assis à g., face à un sanctuaire à colonnes; de- 
vant l’autel bas se tiennent un homme en longue 
robe portant un couteau (prétre?), un jeune 
homme et un boeuf. | 

91. (= II 5 Images de culte 584* avec bibl.) Re- 
lief funéraire en marbre de Polyxena, xoanophoros. 
Berlin, Staatl. Mus. Sk 1504. De Béotie. - Blü- 
mel, KlassSkulptBerl n° 6 pl. 12; Ridgway (1981) 
148-149; Mantis, 67 pl. 28; Connelly, 8.12. - Fin 
du V? s. av. J.-C. - Une prétresse (2), vétue d'un 
péplos et voilée, tient de la main dr. baissée une 
clé (?) et, sur la main g. levée, une statuette de Dé- 
meter. | 

92.* (= II 5 Images de culte 588 avec bibl.) Fr. 
de statue, marbre. Messéne, Mus. 247. - Connelly, 
5.18. — I s. av. J.-C. — Bras g. féminin tenant le 
xoanon d' Artémis. 


2. Les fonctions administratives, 
policiéres, «judiciaires» 

L'extension des fonctions du prétre dans le do- 
maine du maintien de l'ordre et de la gestion des 
biens sacrés est aussi variable que l'importance du 
lieu sacré qu'il dessert (58). Hérodote a conservé 
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l'image idéalisée de la prétresse d'Athéna Polias se 
levant de son siége pour arréter Cléoméne et lui 
interdire l'accés du sanctuaire (93). L'argument 
avancé par la prétresse tient à l'origine dorienne 
du personnage et c'est plus largement en tant 
qu'«étranger» que le méme Cléoméne ne peut en 
principe pas sacrifier à l'Héraion d’Argos (94). Le 
desservant doit faire respecter les interdits propres 
au lieu de culte dont il avait la charge, que ce soit 
pour en limiter l'accés, total ou partiel, ou pour 
en régler adéquatement les modalités sacrificielles 
(95-96). Au-delä de ces prescriptions touchant & 
la sphére proprement sacrée, des mesures concer- 
nent la propreté du sanctuaire (41) ou son inte- 
grité. Il s’agit, par exemple, de l'interdiction de 
toucher aux arbres d’un bois sacré ou même aux 
branches tombées à terre (98) ou de faire paître 
des animaux dans le temenos (Parker/Obbink, o.c. 
II.C.1 [2001] n° 4). À Oropos, les sanctions 
prevues en cas de contravention mineure peuvent 
étre appliquées par le desservant lui-méme, le 
plus souvent sous la forme d'une amende. En cas 
d'infraction grave, le desservant transmet l'affaire 
À une autorité judiciaire (70). Dans les démes 
attiques, celui qui est en charge du sacerdoce et 
les responsables du déme sont associés dans les 
procédures (95. 121). Dans ce cadre, les róles 
respectifs des desservants masculins et féminins 
semblent étre équivalents mais, une fois encore, 
la documentation disponible est peu explicite et 
doit étre traitée avec prudence. En dépit de ses 
lacunes, une inscription d'Amorgos laisse enten- 
dre que la prétresse de Déméter peut engager une 
plainte auprés des prytanes en cas d'infraction 
dans le sanctuaire dont elle est responsable (97). 
La prétrese de Déméter 4 Eleusis doit s'étre 
opposée au hiérophante Archias dans le cadre de 
ses prérogatives en matiére de sacrifice (57). Mais 
cela ne signifie pas qu'une prétresse puisse se 
présenter en personne devant toutes les instances 
décisionnells de la cité (cf Georgoudi, o.c. 
II.D.1, 79), que ce soit pour défendre ses propres 
intéréts ou ceux du sanctuaire. Le passage par un 
intermédiaire (38. 112) semble indispensable. 
Toutefois, une inscription de Kos montre que 
méme une prétresse pouvait sanctionner celui qui 
contrevenait aux prescriptions sur le champ 
xaÜ&mso èy luc, «à la manière d’une décision 
de justice» (Parker/Obbink, o.c. II.C.1 [2000] n° 
1, 1. 1-2 et p. 432-433). 

L'intégrité du sanctuaire implique également les 
biens matériels qui y sont conservés. Le prêtre doit 
veiller à transmettre à son successeur le mobilier 
du sanctuaire — y compris les ex-voto — dans l’état 
où il l'a trouvé (99. 101). L'état des lieux peut 
prendre la forme d'un inventaire dont le prétre est 
responsable. Le versement en argent dans le the- 
sauros du sanctuaire peut également relever de sa 
responsabilité et il arrive que les diagraphai réglent 
les modalités de l'ouverture de ces troncs à 
offrande en imposant la présence du prétre et de 
magistrats (36. 100). Dans l'optique financiére de 
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tels documents, c’est la part du prétre qui est ainsi 
garantie par sa présence. Si le sanctuaire bénéficie 
d'autres sources de revenus — comme le cas des 
«boutiques» d'une inscription de Pergame (99) -, 
l'exploitation peut en étre confiée au prétre, avec 
l'obligation d'en assurer l'entretien. 

Le prétre a également autorité sur d'éventuels 
sacristains qu'il peut contraindre à assumer leurs tà- 
ches (70). Certains diagraphai prévoient que l'ache- 
teur du sacerdoce pourra choisir un desservant 
subordonné (38: dprépera) ou qu'un rpoispwp.evog 
puisse accomplir les sacrifices (76). 


BIBLIOGRAPHIE: Martha, 87-114. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

93. Hdt. 5, 72. - «Lorsqu'il [Cléoméne] était 
monté sur l'Acropole dans l'intention de s'en em- 
parer, il s'était dirigé vers le sanctuaire de la déesse, 
pour la consulter; mais à son approche, la prétresse 
avait quitté son siége et, sans attendre qu'il eüt 
passé le seuil, lui avait dit: ‘Étranger de Lacédé- 
mone, recule et n'entre pas dans ce temple. Le ciel 
n'accorde pas aux Doriens l'accés de ce lieu.» 
(trad. A. Barguet, la Pléiade [1964]) 

94. Hdt. 6, 81. — «Ensuite Cléoméne renvoya 
la majeure partie de son armée à Sparte, en ne gar- 
dant avec lui que ses soldats d'élite, au nombre de 
mill, et il se rendit au temple d'Héra pour 
sacrifier. Il voulut sacrifier lui-même la victime sur 
lautel, mais le prêtre s’y opposa: les étrangers, lui 
dit-il, n'avaient pas le droit de sacrifier en ce lieu. 
Cléomène ordonna à ses hilotes d’arracher le pré- 
tre de l’autel et de le fouetter, puis il procéda lui- 
même au sacrifice.» (trad. A. Barguet, la Pléiade). 
Cf. Thuk. 4, 133: c'était une prétresse qui desser- 
vait le sanctuaire d'Héra à Argos, mais il s'agit sans 
doute ici d'un ministre du culte chargé de faire ré- 
gner l'ordre et appliquer les réglements dans le 
sanctuaire. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

95. Attique, Pirée. Réglement relatif au Thes- 
mophorion. — IG II/II° 1177; LSCG 36; Broder- 
sen, o.c. 30, 289. — IV s. av. J.-C. — L. 1-24: 
«[...que le démarque 4 son tour en fonction ait 
avec] la prétresse [la surveillance] du Thesmopho- 
rion, [de sorte que] personne n’y affranchisse d’es- 
claves, n’y réunisse de thiases, n’y établisse d’ob- 
jets sacrés (undé tepd& évedpeve[v|ta]), n’y fasse de 
purification et ne s’approche des autels et du me- 
garon sans la prétresse, excepté lors de la féte des 
Thesmophoria, des Plérosia et Kalamaia, pour les 
Skira et tout autre jour où les femmes se rassem- 
blent, conformément aux coutumes ancestrales (tà 
T&Tpux); qu'il soit voté par les autorités du déme 
du Pirée le décret suivant: ‘si quelqu'un enfreint 
l’une quelconque de ces prescriptions, que le dé- 
marque lui inflige une- amende et porte l'affaire 
devant le tribunal en vertu des lois qui existent à 
ce sujet; pour ce qui est du bois des arbres sacrés, 
si quelqu'un en ramasse, que soient toutes puissan- 


tes les anciennes lois qui existent à ce sujet; que les 
horistai, de concert avec le démarque, fassent trans- 
crire le présent décret et qu’ils le fassent ériger de- 
vant les marches du Thesmophorion» (trad., légé- 
rement modifiée, de B. Le Guen-Pollet, o.c. 30, 
n° 1). Voir aussi, pour l’intervention d’un prétre 
dans le prét d'argent dans un déme: IG II/IIP? 1183, 
27-31 (Rhodes/Osborne, o.c. 51, 63). 

96. Epidaure. Réglement relatif au culte d'As- 
clépios. - LSS 22; SEG 22, 276. - IV* s. av. J.-C. 
— Le prétre préposé au culte d’Asclépios doit four- 
nir le nécessaire à ceux qui offrent le sacrifice pré- 
liminaire (couronne, orges, bois) et prélève la taxe 
afferente. 

97. Amorgos, Arkesine. Reglement relatif au 
sanctuaire de Demeter. - IV® s. av. J.-C. - IG 
XII 7, 4; LSCG 102; Koerner, R., Inschriftliche 
Gesetzestexte der frühen griechischen Polis (1993) 32. 
~ «Dieux! Décision du Conseil et de l’Assem- 
blée, sur proposition de [...], Apollönios étant 
épistate: attendu que la prétresse de Demeter de- 
moteles introduit une plainte auprés des prytanes 
au sujet du sanctuaire de Déméter (1. 4-7: ènedn 
3 Leen The Afunrpoc | e 3[n]uove[A]oOc 
sioayy&ideı npöls] | robs nplujravlsıls mepit tò 
iepdv Te Af][unTeoc), en disant que lorsque les 
femmes y pénètrent [...] dans le sanctuaire et 
que [...] adviendrait dans le sanctuaire [...] 
pour les Arkésiniens sacrilèges [...] ce qui re- 
vient aux dieux [...].» 

98. Attique. Protection des arbres dans le sanc- 
tuaire d'Apollon Erithaseos. - IG I/II? 1362; 
Syll.3 984; LSCG 37; Brodersen, o.c. 30, 295. — 
Fin du IV? s. av. J.-C. - L. 1-18: «Dieux! Le pré- 
tre d'Apollon Erithaseos proclame et avertit en 
son nom et en celui des démotes et du peuple 
athénien qu'il n'est permis ni de couper du bois 
dans le sanctuaire d'Apollon ni d'emporter hors 
du sanctuaire des branches ni du feuillage ni du 
menu bois ni des feuilles tombées; quiconque sera 
pris à couper du bois ou à emporter hors du sanc- 
tuaire l'une des choses énumérées, s'il s'agit d'un 
esclave, il sera fouetté de cinquante coups et le 
prétre le déférera avec le nom de son maitre au 
basileus et au Conseil conformément au décret du 
Conseil et du Peuple athénien; s'il s'agit d'un 
homme libre, le prétre, avec le démarque, lui 
infligera une amende de cinquante drachmes et 
remettra son nom au basileus et au Conseil, 
conformément au décret du Conseil et du Peuple 
athénien» (trad., légérement modifiée, de B. Le 
Guen-Pollet, o.c. 30, n? 16). 

99. Pergame. Lettre du roi relative à la prétrise 
d'une divinité indéterminée. — IPerg 39; LSAM 11. 
— II° s. av. J.-C. - L. 1-22: «Que le prétre dési- 
gné [à son tour] par le sort porte une chlamyde 
blanche et une couronne d'olivier avec une bande- 
lette rouge; qu'il prenne en part d'honneur des bé- 
tes sacrifiées la peau, une cuisse et le revenu des 
boutiques que j'ai consacrées; que le prétre dési- 
gné à son tour par le sort les loue et qu'à sa sortie 
de charge il les transmette réparées à son succes- 
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seur, sous peine de payer la dépense entraînée par 
la réparation; qu’il soit exempté de toutes les li- 
turgies, le temps pendant lequel il portera la cou- 
ronne (l. 16-18: öv Av ypóvov ëxn Tòv otépavoy); 
qu'il conserve les objets en argent du dieu et les 
autres offrandes et qu'il les remette à son succes- 
seur. Porte-toi bien!» (trad., légérement modifiée, 
de B. Le Guen-Pollet, o.c. 30, n? 37). Cf. etiam 
IPerg 251 (LSAM 13). er 
100. Cos. Reglement relatif au culte de Nike. 
- ICos ED 89; LSCG 163. — II°/I° s. av. J.-C. - 
Le début conservé mentionne des sacrifices dans le 
sanctuaire à l'occasion de mariages et la nécessité 
de sacrifier aux jours prescrits (6o16v tori Bbev). L. 
4-16: «Que le prêtre, pour les sacrifices qu'accom- 
plit le peuple le 20° jour du mois Petageitnios, 
conduise la procession avec le monarque, les hié- 
ropes et les vainqueurs des concours stéphanites, 
portant un chiton de couleur pourpre, une bague 
en or et une couronne d’olivier. Qu’il porte le 
méme vétement dans le sanctuaire et pour tous les 
autres sacrifices; qu’il porte à vie des vêtements 
blancs et qu’il reste pur (&yveuéodw) comme il est 
prescrit aux autres prêtres de rester pur. Comme 
part d'honneur (yéen), qu'il prenne des parts du 
sacrifice, s’il s’agit d’un bœuf ou d’un mouton, la 
peau et une patte; s'il s'agit d'autres victimes, une 
patte.» (suivent des prescriptions pour les sacri- 
fiants, dont l'obligation d'un versement en argent 
dans le thesauros pour chaque sacrifice). L. 20-23: 
«Que la moitié de ces sommes soit pour Nike, 
l'autre moitié pour le prétre. Que les prostates avec 
le prétre ouvrent le thesauros deux fois par an» (sui- 
vent des prescriptions pour la procession). Cf. 
LSAM 1 (mention des parts d'honneur, des 
exemptions et du port d'une couronne de fleurs 
lors des jeux); LSAM 81 (procession avec les pré- 
tres, le corps des magistrats [rhy cuvapyiav], les 
vainqueurs aux concours stéphanites, le gymna- 
siarque et les jeunes éphébes, le paidonome avec 
les enfants). u 
101. Athènes. Règlement relatif au mobilier sa- 
cré. — IG II/IIP 1346; LSS 127. — Début de l'épo- 
que impériale. — La prétresse doit veiller à l'inté- 
grité du matériel pendant la durée de sa charge et 
chacune des prétresses doit le faire à son tour 
(doen tõv teputevovodiv). Il est notamment 
question d’un serment prété par celle qui entre en 
charge devant celle qui en sort (1. 18-23: Zuse) 
Sè èv «à Iixıpopoprövfı] Thy T ]poctðpuopévny xal 
uéa<h>ovoay ci[o&ys]o0o« &SopxıLonevnv bro 
cic] med. abt tepeac, ote mphası Tov ve TOV 
Dein x<d>0<p>ov xal tol Lego THY XATAOXEUNY 
6A6xArpov). — La refonte des ex-voto pouvalt re- 
GES : À 3 i 
quérir l’intervention du prétre (IG I/II? 840 
LSCG 42), chargé de consacrer le nouvel objet issu 
de l'opération (iepsóg &x zën TÜrwv: p. ex. JIG 
II/IIP 1534 B, 94-97). Sur les différents types d in- 
ventaires (map&docıs, xadalpeoic, Eberaoyöc) 
connus par le remarquable dossier épigraphique de 
l’Asclepieion urbain d’Athenes, cf. Aleshire, o.c. 
IL.C.1, 103-110. 245-246. 





102. Athènes. Statuts des Iobakkhoi. - IG 
I/II? 1368; Syll.3 1109; LSS 51; Jaccottet, 0.C. 76, 
n? 4. — 164/5 ap. J.-C. - Cette longue inscr. livre 
d'intéressants renseignements sur le personnel res- 
ponsable de l'association, dont un prétre (tepebc), 
un vice-prétre (évOtepedc), un archibacchant 
(dex!ßaxryos), un boukolikos (BouxoAxóc). Le 
prétre en charge (à vie) associe ses « collègues» dans 
l'expression oi cuvtepeic (l. 18. Cf. etiam Lindos II 
348 pour la désignation sous cette forme de tous 
les prétres en charge la méme année). Le prétre 
remplit des fonctions administratives, financieres 
et rituelles. Cf. Moretti, L., «Il regolamento degli 
Iobacchi ateniesi», dans L’ Association dionysiaque 
dans les sociétés anciennes. Actes de la table ronde or- 
ganisée par l'École francaise de Rome (1986) 247-259. 


3. Les prêtres éponymes et les listes 

de prêtres ane 

L'éponymie des cités est associée à une charge 
officielle qui peut varier d'un endroit à l'autre (sur 
un changement au profit d'un prétre, cf. Plut. De- 
metr. 10, 4). Les listes de ces officiels - qui pou- 
vaient étre des prétres — ont parfois été compilées 
par des auteurs anciens (p. ex. Charon de Naukra- 
tis [FGrH 612] rassemblant les prétres éponymes 
d'Alexandrie) ou par les cités elles-mêmes (p. ex. 
les prétres d'Hélios dans l'ile de Rhodes aprés le sy- 
nécisme parallèlement aux prêtres d’Athena Lindia 
à Lindos). Ces listes pouvaient servir de comput 
chronologique, mais on ne peut négliger leur di- 
mension sacrée (103) (Pol. 12, 11, 1). Le nom du 
dieu honoré par le prétre n'était pas nécessairement 
spécifié puisque cette donnée devait tomber sous le 
sens (simplement &ni tepécc). Quand un sanctuaire 
était impliqué dans une décision officielle, il arri- 
vajt que le prêtre — ou la prétresse — apparaisse en 
plus de l'éponyme officiel, inscrivant ainsi le do- 
cument dans la chronologie propre au lieu sacré (p. 
ex. IG I/II 4682). 


BIBLIOGRAPHIE: Sherk, R. K., «The Eponymous 
Officials of Greek Cities», ZPE 83 (1990) 249-288; 84 (1990) 
231-295; 88 (1991) 225-260; 93 (1992) 223-272; 96 (1993) 
267-295; Bousquet, J./Gauthier, Ph., «Inscriptions du Lé- 
töon de Xanthos», REG 107 (1994) 319-361, spéc. 323-326; 
Di Veroli, P., «Nuovi eponimi della Sicilia ellenistica», 
ZPE 110 (1996) 309-310; Dmitriev, S., «Ot Envy. and 
ai émévuuor dpyai in the Cities of Hellenistic and Roman 
Asia Minor», REA 99 (1997) 525-534. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

103. Halicarnasse. Liste des prétres de Poseidon 
Isthmios. — IMalikarnassos 2; Syll.3 1020; Chanio- 
tis, o.c. 45, L 24. — Fin du III° s. av. J.-C. - Trans- 
cription depuis une stéle ancienne des prétres kata 
genos du dieu depuis le moment de la fondation par 
les colons venus de Trézéne. Le comput qui en dé- 
coule permet de remonter l’origine de la liste au 
milieu du VII® s. Cf. Descat, R., «A propos d’un 
citoyen de Philippes 4 Théangela», REA 99 (1997) 
411-413. Voir aussi LSCG 138 et 174 (les prétres de 
Cos dont on doit dresser une nouvelle liste sont 
appelés of iepareuxôrec [l. 4, 13-14]). 
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E. Les prétres de la cité: leurs honneurs 
et priviléges 


1. Les avantages matériels 
La «part d'honneur» (tò YÉpxc) est une notion 
importante, attestée dés l'épopée pour désigner le 
volet concret de la «t/j due aux puissants, qu'ils 
fussent mortels ou immortels (Xen. vect. 6, 1). En 
conséquence, la forme plurielle tà yépa désigne 
fréquemment les gratifications en nature ou en ar- 
gent destinées au détenteur d’un sacerdoce. Tou- 
tefois, dans les inscriptions attiques de la période 
classique, on trouve à cette fin le terme ispe@mouva 
(108-109), une forme neutre plurielle dérivée du 
substantif le plus répandu pour désigner la prétrise, 
teowovvy (à côté de teonteta: 37). Cela suffit à 
montrer combien les avantages de la charge la 
constituent. Le prétre est donc matériellement in- 
téressé à la tenue réguliére et satisfaisante des sa- 
crifices en l'honneur du dieu qu'il sert: la piété et 
les revenus sont intimement liés. Le jeu de miroir 
entre le dieu et son prétre est d'autant plus mar- 
qué qu'une part d'honneur est due à chacun et que 
les offrandes alimentaires déposées sur la table du 
dieu reviennent souvent au prétre (104. 107. 109. 
113) (Anecd. Bekker 44, 9-10: icp@ouva* tà Toîc 
0soic &Eotpobueve uépr xal Bunimueva. Cf. Gill 
[1991] 15-19). Des ex-voto inutilisables peuvent 
également revenir au prétre (33). Les gratifications 
tirées de la mise 4 mort des animaux sont variables 
d'une cité à l'autre, d'un sanctuaire à l'autre (33. 
38. 52. 76. 99—100. 109. 111—114) et les diagraphai 
stipulent minutieusement cet aspect de la charge 
mise en vente. La méme préoccupation apparait 
dans ce que l'on appelle les «calendriers» des sa- 
crifices. Le coût des animaux peut parfois s’accom- 
pagner de la mention des émoluments prévus pour 
le prêtre (108. 114). L'évocation d'une féte peut 
impliquer à la fois une intervention matérielle du 
prétre en termes de fournitures, assortie ou non du 
montant que la cité lui alloue à cette fin (108. 110), 
et la spécification des gera. La rétribution attendue 
d'un sacrifice varie en fonction de l'instance res- 
ponsable de la procédure: les sacrifices offerts par 
la cité sont ainsi soigneusement distingués des sa- 
crifices de particuliers et, parmi ces derniers, 
différentes catégories peuvent également apparai- 
tre (citoyens, météques, étrangers [111]). La part 
du prétre lors des sacrifices publics comprend no- 
tamment la peau de l'animal, particuliérement pri- 
sée pour sa valeur de revente (p. ex. 30. 36. 40. 
52—53. 70). Parmi les particuliers, l'étranger paie 
davantage que le citoyen (33-34). Dans le cas où 
un subalterne procède à l'opération, il est stipulé 
que le prêtre en titre doit recevoir ce qui lui re- 
vient (38). Mais quelques inscriptions font égale- 
ment reference aux poursuites dont peut faire l’ob- 
jet un desservant trop gourmand (116). Dans le cas 
où une victime est entièrement consumée, le pré- 
tre ne peut recevoir de gratification en nature, ce 
qui justifie un don en argent (52). L'intérêt de 
toutes les parties engagées dans la procédure sa- 


crificielle est ainsi pris en compte: la divinité, le 
desservant, le fidèle. Les avantages matériels de la 
prétrise peuvent aussi comprendre une sorte de 
«salaire» annuel (30), la prise de repas au prytanée 
ou des indemnités de nourriture (117), des exemp- 
tions de liturgies ou d’impöts (40-41. 99), la libre 
disposition de terrains liés au sanctuaire (41) et 
méme une maison dans l’enceinte sacrée (ICos ED 
215). Dans les cas où les finances sacrées sont en 
mauvais état, le prétre peut étre vivement encou- 
ragé 4 accomplir gratuitement les devoirs de sa 
charge pour renflouer les caisses (197. Cf. Dignas 
[2003] 42). 


BIBLIOGRAPHIE: Berthiaume, Mageiros; Dignas 
(2002); Gill, D., «Trapezomata. A Neglected Aspect of 
Greek Sacrifice», HThR 67 (1974) 117-137; id., Greek Cult 
Tables (1991); Kadletz, E., «The Tongues of Greek 
Sacrificial Victims», HThR 74 (1981) 21-29; Le Guen-Pol- 
let, B., «Espace sacrificiel et corps des bétes immolées. Re- 
marques sur le vocabulaire désignant la part du prétre dans 
la Gréce antique de l'époque classique à l'époque impé- 
riale», dans Etienne/Le Dinahet, L'espace sacrificiel (1991) 
13-23; Martha, 115-128; Puttkammer, Fr., Quomodo Graeci 
victimarum carnes distribuerunt (1912); Stengel, Opferbráuche 
85-91. 169-171; van Straten, Hiera 154-155. 


SOURCES LITTERAIRES 

104. (= II 5 Images de culte 167) Aristoph. Plut. 
676-681. — Récit de lincubation de Ploutos au 
sanctuaire d’Asclépios. «Puis, ayant levé les yeux, 
je vois le prétre raflant les gäteaux ronds et les 
figues séches à la table sacrée. Aprés quoi il va vi- 
siter tous les autels à la ronde, au cas où des fois 
quelque galette y aurait été laissée; puis celles qu’il 
trouvait illes...consacrait (nyılev) en les fourrant 
dans un sac.» (trad. H. van Daele, CUF). Cf. aussi 
Aristoph. Pax 1059: le prétre charlatan Hiérokles 
voudrait bien recevoir une part du sacrifice accom- 
pli par Trygée et demande dès lors «où est la ta- 
ble?» (mod todreGa;). 

105. Aristoph. Thesm. 758—759. — Parodie d'un 
sacrifice animal autour d'une outre de vin qui est 
«égorgée» et dont on recueille le «sang». «La peau 
que voilà revient à la prêtresse (rouri ro dépuax tig 
tepetac yiyverai). Qu’est-ce qui revient à la pré- 
tresse? Ceci, prends!» (c’est-à-dire la robe qui en- 
veloppait l’outre). (trad. H. van Daele, CUF 1928) 

106. Aristot. oec. 1347a 14-17. — «Hippias dé- 
cida encore qu’on apporterait A la prétresse 
d’Athéna, celle de l’Acropole, à titre de contribu- 
tion à l'occasion de chaque décés, une mesure 
d'orge, autant de froment, et un obole; et la méme 
contribution était imposée à tous ceux à qui nais- 
sait un petit enfant.» (trad. A. Wartelle, CUF) 

107. Theophr. char. 22, 4. — Le parcimonieux: 
« Quand sa fille se marie, il fait vendre, à l’excep- 
tion seulement des parts réservées aux prêtres, les 
viandes du sacrifice (tot uèv iepetou mAnv rév yepüv 
tà xpéa &noðócðax).» (trad. O. Navarre, CUF) 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 
108. Athènes. Code dit «Calendrier de Niko- 
machos». — IG P 234; LSS 10; LSCG 17; SEG 40, 
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146; Lambert, S. D., «The sacrificial calendar of 
Athens», BSA 97 (2002) 353-399, pl. 31-36 (édition 
complete, avec traduction et commentaire). — Fin 
V*-début IV? s. av. J.-C. - On trouve dans cette 
inscr. trés fragmentaire, dont les implications 
financiéres sont essentielles, mention de sommes 
d'argent en rapport avec des prétrises: il s'agit, 
d'une part, du casuel (iepewouva), d'autre part, des 
sommes versées (à une prétresse) pour l'achat du 
matériel nécessaire au sacrifice (&móp.erpa). Pour 
les hierósyna, cf. etiam le «calendrier» de la Tetra- 
pole de Marathon (LSCG 20B - IV¢ s. av. J.-C.). 
Voir encore LSS 18 et 109. 

109. Athénes. Réglement sur le casuel de pré- 
tresses des cultes d'un déme. - IG II/IIP 1356; 
LSCG 28; SEG 46, 173. -IV°s. av. J.-C. - L. 2-17: 
«...3 oboles, pour [quantité] de miel [. . .] pour des 
branches sèches, 2 oboles, 4 déposer sur la [table], 
une cuisse, [une còte] garnie de ses chairs, une moi- 
tié de tête farcie de boudin, à la prêtresse d'Héroiné, 
comme émoluments (ispebouva), 5 drachmes, la 
peau des [...], pour toute bête adulte, 3 drachmes, 
des morceaux de viande, pour un hémiecte de 
froment [...], pour un kotyle de [...], 3 oboles, 
pour 3 kotyles d’huile, un obole et demi, pour des 
branches séches [...], à déposer sur la table une 
cuisse, une cóte garnie de ses chairs, une moitié de 
téte farcie de boudin; à la prétresse de Dionysos 
[...] comme émoluments, 5 drachmes, [...], à 
déposer sur la table une cuisse, une cóte garnie de 
ses chairs, une moitié de téte farcie de boudin; à la 
prétresse d'Héra comme émoluments, [...] pour 
tout animal dont la peau n'a pas été enlevée, 3 drach- 
mes, des morceaux de viande, [...] pour un kotyle 
de miel, 3 oboles, pour 3 kotyles d'huile [...], à 
déposer sur la table une cuisse, un côte garnie de ses 
chairs, une moitié de tête farcie de boudin; à la pré- 
tresse de Déméter Chloè [comme émoluments. . .] 
des morceaux de viande, pour un hémiecte de 
froment, trois oboles, etc.» (trad., légèrement 
modifiée, de B. Le Guen-Pollet, o.c. 30, n? 46). Cf. 
etiam LSCG 18, A 21-22. 50-51; B 38-39; A 39-40; 
E 7-8: la peau pour la prétresse; LSCG 96, 8. 31-32. 
33-34 (Mykonos, II° s. av. J.-C.): la langue et une 
épaule pour différents prétres. Cf. pour la méme 
période (ca. 400), un réglement de Chios qui sem- 
ble imposer la consommation sur place de la part 
d'honneur par une prétresse, en compagnie des 
femmes qui ont accompli les hiera: Lupu, o.c. L.B., 

n° 20A (SEG 35, 923A). 

110. Athènes. Règlement relatif à la fête des 
Thesmophoria. — IG II/IIl° 1184; LSS 124; SEG 
35, 239. — 334/3 av. J.-C. - L'inscr., dont le début 
est mutilé, concerne les prestations que les «magis- 
trates» (&pyovoaı) doivent effectuer dans le cadre 
de la fête. L'expression tac dé dpyoboac xouvei 
duvporépac D Buet cäe lepelas sie vh Eopthy xat 
chy émipérciav tv Oespopoptwy, xTA. (1. 3-6) 
pose le problème du sens du génitif e tepelac. 
Sokolowski traduit par «à titre de prétresse», ce 
qui signifierait que les «magistrates» agissent 
«comme une prétresse le ferait» dans la fourniture 





des ingrédients pour préparer les gäteaux; Price, 
Rel. n? 2, traduit «in the name of the female 
priest». Cf. Clinton, K., «The Thesmophorion in 
Central Athens and the Celebration of the Thes- 
mophoria in Attica», dans Hägg, Polis 111-125, et 
texte n° 2 (App. D. 

111. Milet. Règlement relatif aux bénéfices du 
culte. — IMilet 4; LSAM 44. — Vers 400 av. J.-C. 
- «[...] qu'à ceux qui ont acheté les prétrises (ta 
iepe[w]obvac) reviennent: toutes les peaux des sa- 
crifices accomplis par la cité ([ó]o' àv 3 réie 
£o8[n]), une part de viscéres, un rein, un morceau 
d'intestin, une part sacrée et toutes les langues; une 
part tirée au sort (? &róAoyov); des pattes, une por- 
tion de viande, une partie du ventre et des tripes, 
du boudin et des parts de téte; provenant des sa- 
crifices privés, qu’ils reçoivent les mêmes parts 
d'honneur, à l'exception des peaux; provenant [des 
sacrifices offerts par les étrangers], qu'ils reçoi- 
vent...» (trad., légérement modifiée, de B. Le 
Guen-Pollet, o.c. 30, n? 44). D'aprés Sokolowski 
(LSAM, p. 117), le terme tepwodvy désignerait ici 
«le bénéfice destiné au prétre et au sanctuaire» qui 
aurait pu étre mis en location. Quoi qu'il en soit, 
l'ambiguité demeure puisque le terme signifie aussi 
bien «prétrise». Cf. etiam un réglement de Milet 
sur la répartition des parts sacrificielles: IMilet 7 
(LSAM 46). — Dans une inscr. d'Hyllarima (datée 
entre 188 et 166 av. J.-C.), les parts d'honneur sur 
les victimes publiques sont dites yépa «Gv 
Qvopévey bd tod xowod (LSAM 56, 20-21). 

112. Milet. Réglement relatif aux émoluments 
de la prétresse d’Artémis. - IMilet 5; LSAM 45. — 
Début du IV? s. av. J.-C. - L. 1-22: «Sous Par- 
thenopaios, au mois d’Artemision, alors que la 
tribu Kekropis exergait la prytanie, et que Philin- 
nès, fils d’Herodotos, était épistate, décision du 
Conseil et de l'Assemblée, sur proposition d'He- 
rakleitos: pour le reste se conformer à ce qui a été 
gravé sur la stéle; mais si quelqu'un ne donne pas 
à la prétresse d'Artémis les parts d'honneur (tà 
yépex) inscrites sur la pierre, que le garant de la 
prétresse (6 xóptog e ege) le fasse inscrire de- 
vant les magistrats chargés de percevoir les taxes, 
sur la liste des débiteurs, aprés l'avoir déclaré re- 

devable de l'amende inscrite; si quelqu'un est ins- 
crit sur la liste des débiteurs, à moins qu'il wallè- 
gue par serment ne pas avoir offert de sacrifice ou 
avoir donné les parts d’honneur requises, qu’il s’ac- 
quitte de l’amende, les magistrats chargés de per- 
cevoir les taxes le faisant payer conformément 4 la 
loi; que le present décret soit gravé en plus sur la 
stèle et que le trésorier s’en occupe» (trad., légère- 
ment modifiée, de B. Le Guen-Pollet, o.c. 30, n^ 
48). Cf. IMilet 12 (LSAM 49) sur la vente (vers 130 
av. J.-C.) du sacerdoce du Peuple romain et de la 
déesse Rome, et IMilet 14 (LSAM 52) pour celle 
du sacerdoce d’Asclépios (I° s. ap. J.-C.). On y 
trouve la mention d’une «initiation» du prétre. Cf. 
Latte, K., «Zeus Telesiourgos», Philologus 85 (1930) 
225-227 (= Kleine Schriften [1968] 122-123); Pi- 
renne-Delforge, o.c. II.C.2. 
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_ 113. Erythrees. Reglement du culte d’Ascle- 
pios. — IEryth II 205; LSAM 24. - 380/360 av. 
J.-C. - Description des parts à déposer sur la tra- 
peza et d'une somme d'argent à donner au prétre 
en fonction des animaux sacrifiés. L. 23-25: «Ce 
qui aura été déposé sur la table constituera les parts 
d'honneurs du prétre» (6c« de En [thy] redrrelav 
Tapate07 tadra elvar yéoun té pet). Mention des 
sacrifices de la cité. Obligation d’entonner le péan 
lorsque la «part sacrée» est déposée. Voir aussi Le 
Guen-Pollet, « Espace sacrificiel...», 17. 

114. Kos. Calendrier des cultes postérieur au 
synécisme. — Paton, W. R./Hicks, E. L., The Ins- 
criptions of Cos (1990) 37-39; LSCG 151B; ICos ED 
241; Rhodes/Osborne, o.c. 51, 62. — 2* moitié du 
IV? s. av. J.-C. — Sacrifices du mois Karneion 1. 
1-8: «[le prétre] prend à titre de part d'honneur 
(Y&p) la peau et des pattes; le même jour, à Rhéa 
une brebis pleine et autant de hiera qu’il a été pres- 
crit au mois de Pedageitnion; on n’en emporte pas 
(les viandes); le prêtre sacrifice et fournit les hiera ; 
en part d'honneur, il prend la peau. Le 10, à Héra 
Argeia Elaia Basileia, une jeune génisse sélection- 
née; qu'on la sélectionne en ne l'achetant pas 
moins de 50 drachmes; le prétre sacrifice et four- 
nit les hiera; en part d'honneur, il prend la peau et 
une patte; on en emporte (les viandes) (...).» 
(trad., légérement modifiée, de B. Le Guen-Pol- 
let, o.c. 30, n? 62). La suite présente les mémes ca- 
ractéristiques pour la part d'honneur des prétres, 
leur activité sacrificielle et la fourniture des hiera. 

115. Cyréne. Comptes des démiurges de Cy- 
réne. — SEG 9, 13; Dobias-Lalou, C., «Dépenses 
engagées par les démiurges de Cyréne», REG 106 
(1993) 24—38. — Vers 335 av. J.-C. — Les 1. 10-21 de 
ce compte mentionnent des dépenses liées aux cé- 
rémonies accomplies par le personnel cultuel: la 
prétresse d'Artémis nommée &pxoc, la prétresse 
d'Athéna, une «meneuse de procession» dont la 
parure est coüteuse (cf. Dobias-Lalou, 29), des 
chefs de chœurs, des sacrificateurs, des aulètes. Cf. 
Chamoux, Fr., «Les comptes des démiurges à Cy- 
rène», dans Knoepfler, D. (éd.), Comptes et inven- 
taires dans la cité grecque (1988) 143-154. Voir aussi 
la grande loi sacrée de Cyrène (LSS 115 B, 15-17 
[Parker, Miasma 332-351]: « Une femme enceinte, 
avant d’accoucher, descendra chez Artamis au 
nymphée et donnera à l’ourse les pattes, la tête et 
la peau» [trad. Dobias-Lalou, 0.c.]). 

116. Ios. Fin d’un règlement relatif au casuel. — 
IG XII 5, 1012; LSCG 107. — II° s. av. J.-C. - L. 
1-5: «[...] aux dieux à qui il est sacrifié, les hiera. 
Si une prétresse prescrivait (de payer?) davantage 
qu il n'est inscrit dans la loi à des particuliers ou si 
l'un des particuliers contrevenait à ce qui est écrit, 
qu'un jugement s'applique et à titre privé et à ti- 
tre public.» — Une inscr. du V* s. av. J.-C., pro- 
venant d'Axos en Créte, semble concerner elle 
aussi l'interdiction pour le prétre d'exiger plus que 


ce qui n’est réglementé (ICret II v 9 = LSS 113). 


117. Cyzique. Des indemnités pour les prêtres. 
— IMysia/ Troas 1312; LS.AM 7. — Epoque hellénis- 


tique. — L'inscr. trés mutilée «présente une liste 
d'acheteurs de prétrises qui touchent certaines 
sommes du trésor public». Selon L. Robert et A. 
Wilhelm, il s'agirait «des indemnités journaliéres 
pour la nourriture qu'ils ne prennent pas au pry- 
tanée» (LSAM, p. 7-8). 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

118.* Coupe att. à fir. Londres, BM E 62. - 
ARV? 471, 194: Makron; van Straten, Hiera V228 
fig. 162. — 500-475 av. J.-C. - Un homme barbu 
est assis, le bras g. appuyé sur un báton; un jeune 
homme tenant un plat du bras g. tend une patte 
d'animal à l'homme assis. Van Straten (154—155) y 
voit peut-étre une scéne de remise des gera. 


2. Les honneurs 
Les avantages de la charge sacerdotale ne sont 
pas seulement matériels. Le prestige personnel que 
son détenteur en retire n'est pas négligeable et bon 
nombre de textes littéraires soulignent une telle di- 
mension (119). En outre, une part importante de 
la documentation épigraphique conservée consiste 
en décrets honorifiques pour les bienfaiteurs des ci- 
tés, que ce soient des fonctionnaires ayant bien ac- 
compli les devoirs de leur tâche ou de généreux 
donateurs. Les prêtres apparaissent dans de tels do- 
cuments. On peut y trouver mention des services 
rendus, de façon plus ou moins détaillée, et des 
priviléges accordés en retour. La conduite soi- 
gneuse de ses obligations rituelles (cf. supra) et la 
piété dont il — ou elle - a témoigné sont au cœur 
de la plupart des décrets honorifiques destinés à un 
prétre ou à une prétresse. Les marques de cette 
piété réjouissent la divinité dont les bienfaits se ré- 
pandent en retour sur la communauté. C’est à une 
telle conception que fait référence la qualité de 
xaArıerng que l'on trouve appliquée à un hiereus 
dans des inscriptions des premiers siècles de notre 
ère (GE Robert). Les honneurs rendus consistent au 
minimum en un éloge public et en l'octroi d'une 
couronne, mais ils peuvent s'étendre à la gravure 
de l'inscription honorifique et sa mise en évidence 
dans un lieu public, à l'érection d'une statue, à 
l'octroi d'une place privilégiée (la proédrie) lors 
des concours ou des fêtes publiques, dans le théâ- 
tre, etc. (77-78. 121-122) (SEG 35, 744). Ces dé- 
crets montrent clairement qu’au fil du temps, la 
charge sacerdotale a toujours davantage imposé au 
desservant un devoir de «générosité» (122). Les 
contributions prennent la forme de fournitures sa- 
crificielles (130) — ou plus largement «rituelles» 
(43) - dont le coüt n'est pas nécessairement assumé 
par la cité, d'éventuelles réparations du sanctuaire 
«à ses frais» (121) (IG II/III? 1046), de la tenue de 
banquets (123; Athen. 12, 5496), etc. Dans le ca- 
dre de tels banquets, qu'ils soient ou non subsidiés 
par le prétre, ce dernier occupe une place de choix 
et le partage de sa kliné peut faire partie des hon- 
neurs décernés à des proxènes (à Euromos: petà 
rod iepéoc xaraxAiveoar [EpAnat 21 [1993] 16-19 
n° 1, 20-21; n° 2, 14-15; cf. Robert, OMS VII 
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718-720]). Le prestige de la charge sacerdotale est 
ainsi indirectement souligné. Des statues honorifi- 
ques pour des desservants sont bien attestées par- 
tout dans le monde grec (126-127) et Pausanias 
évoque 4 maintes reprises la présence de portraits 
de prétresses dans les sanctuaires qu’il visite (Paus. 
2, 17, 3; 2, 35, 8; 7, 25, 7. Cf. etiam les fouilles du 
sanctuaire d’Artemis Orthia à Messéne: Themelis, 
o.c. 65). 


BIBLIOGRAPHIE: Kron, 141-149; Maass, M., Die Pro- 
hedrie des Dionysostheaters in Athen (1972); Mantis, 128-131; 
Martha, 128-132; Robert, L., «Épigramme de Cyrène», 
Hellenica I (1940) 7-17; Il (1946) 142-145; XI-XII (1960) 
542-555; Turner, o.c. II.C.1, 395-396. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

119. Plat. polit. 290c-e. — Passage en revue des 
«services publics»: «Ce sont d'abord ceux qui 
s’adonnent à la divination et pratiquent certes là 
une science de service (twog émothuns Siaxdvov 
uóptoy); car ils passent bien pour être les interprè- 
tes des dieux auprès des hommes. (...) De méme 
la classe sacerdotale (rò rüv iepéwv Yévoc) sait à son 
tour, d’après ce qu’affirme la tradition (tò 
vóuiuov), offrir aux dieux en notre nom les 
sacrifices qu’ils desirent et leur adresser les prieres 
voulues pour qu’ils nous octroient leurs faveur. 
(...) Car prétres et devins ont des airs assurément 
pleins d’importance et jouissent d’un prestige en 
rapport avec la grandeur de leurs entreprises, tel- 
lement qu'en Égypte un roi ne peut régner s'il n'a 
la dignité sacerdotale (.. .). Chez les Grecs aussi, 
c'est bien souvent aux plus hautes magistratures 
qu'on trouverait confiée la charge d'accomplir 
les plus importants de ces sacrifices. Chez vous- 
mêmes [c’est-à-dire à Athènes], d’ailleurs, se 
vérifie non moins clairement ce que je dis, car 
c'est à celui des magistrats que le sort a fait roi 
qu'incombent ici, parait-il, ceux de ces antiques 
sacrifices qui sont les plus solennels et les mieux 
consacrés par la tradition (t@ y&p Auxövrı Baotdet 
puo tHSe TA ceuvorara xal ANOTA TATP TÕV 
apyatcv Buouéiv éroded6o@au). » (trad., légèrement 
modifiée, de A. Diès, CUF) 

120. Aristot. pol. 1299a 14-20. — Recherche 
d'une definition des magistratures. «Or, il n’est 
méme pas facile de déterminer quelles sortes de 
fonctions doivent étre appelées magistratures: la 
communauté politique a besoin de beaucoup de 
fonctionnaires, aussi ne faut-il pas considerer 
comme magistrats tous ceux qui sont désignés par 
élection ou tirage au sort: c'est le cas, en premier 
lieu, des prétres (leur fonction est à considérer 
comme quelque chose de différent des magistratu- 
res politiques).» (trad. J. Aubonnet, CUF). Cf. 
etiam Aristot. pol. 1328b 5-15. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

121. Attique, Cap Zóster. Décret honorifique 
du déme d'Halai Aixonides inscrit sur une table 
cultuelle. - Kourouniotes, ArchDelt 11 (1927/28) 
40-41 n? 4; SEG 42, 112; Rhodes/Osborne, o.c. 





51, 46. — Vers 360 av. J.-C. — Polystratos, prétre 
d'Apollon Zóster, est loué pour avoir assumé la 
prêtrise xaAGc xoi edoeBdc xa alas (L 2-3), 
pour avoir généreusement restauré le sanctuaire, 
décoré les statues avec les démotes choisis à cette 
fin, accompli le sacrifice local selon l'usage (tc 
Buctac «Gv Zeocnolov x«v& «à nérpua [l. 5-6]) 
et rendu ses comptes aux démotes. Les démotes le 
gratifient d'une couronne de laurier eboeßelog 
Évexa xol Sixatocbvyg (1. 8-9) et associent les 
épimélétes à cet honneur. Cf. un décret honorifi- 
que pour une prétresse de la Nymphe émanant du 
genos des Theoinidai, SEG 29, 135. d 
122. Thasos. Décrets honorifiques pour Épiè. — 
Salviat, Fr., «Décrets pour Épié fille de Dionysios: 
déesses et sanctuaires thasiens», BCH 83 (1959) 
362-397; SEG 18, 343. — I* s. av. (ou ap.) J.-C. - 
L. 18-33: «À l'unanimité: attendu qu'Épié, fille de 
Dionysios, en beaucoup d'autres circonstances a 
montré son zéle envers les dieux et envers ses 
concitoyens; attendu que, menant une vie digne 
de la noblesse et de l'honneur hérités de ses ancé- 
tres, elle ne veut laisser échapper aucune occasion 
où elle puisse montrer en quelque action son zèle 
soit à l'égard des divinités, soit à l'égard des 
hommes, et que maintenant, pour un sacerdoce 
qu'aucune autre ne veut assumer parce quil ne 
rapporte aucun revenu et qu'il est source de gran- 
des dépenses (8t& «à &póco8óv te adriv elvar xod 
modvddrcavov), elle veut bien accepter de se char- 
ger des dépenses qu’il entraîne avec la parure et [le 
service] des Déesses: plaise au conseil et au peuple 
qu’elle soit louée et jugée digne de tout honneur 
à cause de ses ancêtres et de sa propre générosité, 
et qu’elle soit faite prêtresse de Zeus Eubouleus at- 
tachée aux autels de Déméter; et lorsqu'elle se 
tiendra devant ces autels, qu'elle sacrifiera ou pro- 
cédera aux collectes, qu'elle porte les vétements 
blancs et la tenue prescrite par la coutume (orav 82 
[E]? &xelvorc 3j «otc Bopolg nal Din 3 dreien, tore 
adrhv elvau ëv [v]otc Aeuxoic otoopois xal ols 
Zorıy 200c)» (trad. F. Salviat, o.c.). Sur l'évergé- 
tisme des femmes, cf. Kron; van Bremen, R., The 
Limits of Participation. Women and Civic Life in the 
Greek East in the Hellenistic and Roman Period 
(1996); Savalli-Lestrade, I., « Archippe de Kyme, 
la bienfaitrice», dans Loraux, 247-295. 

123. Cyrene. Bas-relief représentant un per- 
sonnage en position de banqueteur assorti d’une 
épigramme mélant la prose et les vers. - Oliviero, 
G., Documenti antichi dell’ Africa italiana Il 1 (1933) 
100-102 pl. 15; SEG 9, 63; 26, 1835; BullEpigr 78 
(1965) 468. — 2 ap. J.-C. - Le personnage honoré 
sur ce monument est prétre éponyme (et donc 
d'Apollon); il est loué pour n'avoir pris du repos 
qu'au moment opportun (avec un jeu de mots sur 
son nom, Pausanias, et le verbe TAVOUXL; sur ce 
point cf. etiam 31) et est qualifié de AVOITOAEULOG. 
Comme l’a bien montré L. Robert, c’est par la te- 
nue adéquate de ses obligations religieuses (dont le 
banquet où il est représenté) que le prêtre a attiré 
la faveur des dieux et permis le retour de la paix. 
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Cf. les paralléles qu'il cite dans son étude. Voir 
aussi Chamoux, Fr., «La dédicace de L. Orbius à 
Cyréne», dans Mel. Plassart (1976) 47-57, pour une 
compréhension légérement différente du texte, et 
le point sur la question par Ellinger, P., La fin des 
maux. D'un Pausanias d l'autre. Essai de mythologie 
et d'histoire (2005) 166—168. 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

124.* (= LIMC II Athena 213, VI Nike 192) 
Relief att. en marbre. Berlin, Staatl. Mus. Sk 881. 
- Lawton, C.L., Attic Document Reliefs (1995) n? 
164 pl. 86. — 2* moitié du IV* s. av. J.-C. - Une 
femme portant une clé est couronnée par la Nike 
d'Athéna. L'inscr. du décret n'est pas conservée. 

125.* (2 LIMC I Antiochos 7*) Relief att. en 
marbre. Athènes, Mus. Nat. 3492. - Mantis, pl. 
353; Lawton, o.c. 124, 145 pl. 77. — 3* quart du IV* 
s. av. J.-C. - Un homme portant un couteau dans 
la main dr. est couronné par un héros, peut-étre 
l’éponyme de la tribu Antiochis. L'inscr. n'est pas 
conservée. 

126.* Statue en marbre d'Aristonoé, prétresse 
de Némésis. Athénes, Mus. Nat. 232. De Rham- 
nonte. — Mantis, 103. 109 pls. 46b. 47b; Eule, J. 
C., Hellenistische Bürgerinnen aus Kleinasien (2001) 
215; Kaltsas, N., Sculpture in the National Archaeo- 
logical Museum (2002) 274 n° 574; Connelly, 5.14. 
- Fin II°/19° moitié II° s. av. J.-C. — Inscr.: IG 
II/HI? 3462: Oéud nai Neuéoe | “IspoxXg 
‘Teportoto ‘Pauvodorog | dveBnxe mv untépx 
’Aptorovénv | Nixoxptrou ‘Pauvouotou téperav | 
Neuéoeuc. 

127. Statue en marbre de Zopyreina, prêtresse 
d’Artémis. Thèbes, Mus. BE 66. D'Aulis. - De- 
makopoulou, K./Konsola, D., Archaeological Mu- 
seum of Thebes. Guide (1981) 80 fig. 27; Connelly, 
5.26. — II s. av. J.-C. — Inscr.: SEG 25, 542. 


FE Costumes, attributs et parures 


Le détenteur d’une charge sacerdotale est amené 
à porter certains insignes signalant son statut. Dans 
l’Iliade, Chrysès arbore un sceptre et ce type d’at- 
tribut apparait dans l’iconographie (1. 132-133. 
135). Cependant c’est la couronne qui est le signe 
sacerdotal distinctif le plus communément attesté 
(40-41. 99-100. 128), à tel point que l'expression 
«porter la couronne» signifie «assumer la prétrise» 
(44. 99) (Sur l’évéandis otepévou, cf. Robert, L., 
Hellenica XI-XII [1960] 459 et n. 2. Voir aussi le 
terme ZTEDANO en 129). Les types de couron- 
nes varient d'un culte à l'autre et, pour une méme 
charge, le détenteur de sacerdoce peut disposer 
d'une couronne d'apparat quand les circonstances 
l'imposent et se contenter d'une couronne «ordi- 
naire» pour la vie quotidienne. Toutefois, dans 
l'iconographie, la couronne n'est pas un critére 
suffisamment discriminant puisqu'un tel attribut 
concerne généralement tous les célébrants d'une 
cérémonie (Robert, L., BCH 57 [1933] 522-523 [= 


OMS I (1969) 490-491]). Les représentations figu- 


rées permettent éventuellement d'identifier un 


prétre par la tunique richement brodée dont il est 
paré (85-86) ou par le couteau qu'il tient à la main 
(136). Les prétresses portent la clé du sanctuaire 
(133. 1.7. 138). La codification «sexuée» de tels at- 
tributs n'implique pas leur exclusivité. Le porte- 
clé peut étre masculin et on ne peut exclure que la 
prétresse ait eu le droit de mettre une victime à 
mort (cf. supra). Mais l’iconographie à ses règles et 
l'association de la clé à la prétresse et du couteau 
au prétre fait davantage référence à la vision «po- 
litiquement correcte» des rôles féminins et mascu- 
lins qu'à une répartition stricte des impératifs de la 
charge sacerdotale. 

Le vêtement et d'éventuels bijoux font parfois 
l'objet de prescriptions précises dont la publication 
des diagraphai de Kos a enrichi le corpus: tel pré- 
tre doit porter un chiton pourpre, une bague en 
or et une couronne d'olivier lors des fétes et dans 
lenceinte du sanctuaire, et porter un vétement 
blanc dans sa vie quotidienne (100) (un chiton 
blanc, une couronne de peuplier blanc, un noeud 
et des anneaux d'or pour le prétre d'Héraklés Kal- 
linikos, ICos ED 180. Cf. etiam ICos ED 215 et 
Plat. nom. 956a), tel autre desservant peut porter 
le vétement qu'il souhaite en n'importe quelle cir- 
constance, mais une couronne déterminée (40), tel 
autre porte une chlamyde blanche et une couronne 
d'olivier avec une bandelette rouge, sans doute 
continüment (99). Plutarque rapporte que le pré- 
tre d'Héraklés à Antimachia de Kos célébre le sa- 
crifice revétu d'un vétement féminin et la téte 
ceinte d'un turban (quaest. Graec. 58, 304b-e). À 
Halicarnasse, la prétresse d’Artémis Pergaia recoit 
une somme d'argent pour son habillement (36 cic 
iuatiıouóv), ce qui fait peut-être référence à un 
type de vêtement associé à l’exercice de sa charge. 
Si l'on en croit Appien (civ. 5, 1, 11), les prétres 
d'Athénes et d' Alexandrie portaient des chaussures 
blanches appelées qouwx&ovov (pour d'autres chaus- 
sures sacerdotales, cf. SEG 26, 1334*). Une statue 
acéphale de Priéne représentant une prétresse de 
Déméter atteste peut-étre aussi, par les restes de sa 
chevelure peu habituelle en comparaison des por- 
traits contemporains, l'existence de coiffures 
spécifiques (131). De ce point de vue, Hérodote 
opère un contraste entre la coutume qui impose 
aux prêtres égyptiens de se raser les cheveux alors 
que, «dans les autres pays», ils portent les cheveux 
longs (Hdt. 2, 36. Cf. etiam 85,132; Artem. 1, 18; 
IG II/III? 3606, 13-14: «les prêtres des dieux en 
premier lieu, portant les cheveux longs et leur or- 
nement propre» [xoudwvtac eBeloaug xdoum TH 


opetépy)). 


BIBLIOGRAPHIE: Blech, Kranz 269-312. 316-321; 
Chaniotis, A., «Sich selbst feiern! Die städtischen Feste des 
Hellenismus im Spannungsfeld zwischen Religion und Po- 
litik», dans Zanker, P./Wörrle, M. (éds), Stadtbild und Bür- 
gerbild im Hellenismus (1995) 147-171; Jones, C. P., «Proces- 
sional Colours», dans Bergmann, B./Kondoleon, C. (éds.), 
The Art of Ancient Spectacle (1999) 247-257; Miller, M. C., 
«The Ependytes in Classical Athens», Hesperia 58 (1989) 
313-329, spéc. 319-323; Mills, H., «Greek Clothing Regu- 
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lations: Sacred and Profane?», ZPE 55 (1984) 255-265; Ro- 
bert, L., «Notes d’épigraphie hellénistiques», BCH (1935) 
434-436 (= OMS I [1969] 191-193); id., «Inscriptions de Di- 
dymes et de Milet», Hellenica XI-XII (1960) 449-453. 
456-459; Rumscheid, J., Kranz und Krone. Zu Insignien, 
Siegespreisen und Ehrenzeichen der römischen Kaiserzeit (2000) 
[f. EBGR (2001) [2004] 159]. 


SOURCES LITTERAIRES 

128. Diod. 20, 54, 1. - Antigone et Démétrios 
se sont proclames rois: «Agathocles ayant appris 
que les princes en question portaient le diadéme 
(...), il se proclama roi et décida de ne pas porter 
le diadème. En effet, il portait habituellement une 
couronne, qui était sienne au temps où il s'empara 
du pouvoir, l'ayant acquise d'une prétrise quelcon- 
que (épéper yap alel orepavov, dv xarà Thy 
éni0soty «jg Tupavvidog Ex Tivos ispwobyng 
nepixeiuevog...) et qu'il n'abandonna pas au 
moment d'accéder au pouvoir supréme. ». Cf. aussi 
la description des prêtres de l’île mythique de 
Panachaia: Diod. 5, 45, 3-4. — La Souda (o 1223 
Adler) évoque le «bandeau» (ovpóqtov) porté par 
les prétres. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

129. Athènes. Base de statue avec dédicace mé- 
trique d’une prétresse de Demeter. - IG P 953; 
Lazzarini, Formule n° 715; Hansen, CEG 1, 317. - 
Milieu du V? s. av. J.-C. - L. 1-3: «La servante 
de ton initiation secrète, Souveraine Deô ([&]ppñro 
reherhc mpdmorog ofc, motvix Axoi), et de ta 
fille», rpoßbpo xbcpov &yahua tode | Eoryoev 
STEMANQ Avototedty... Sur le terme ovegávo 
ou Lteqave du vers 3, cf. les interprétations diver- 
gentes de Clinton, SO 69 et de Kron, 149 n. 54. 

130. Tomis. Vente de la prêtrise des dieux de 
Samothrace. - ISM, Tomis et territorium (1987) n? 
1; LSCG 87. — III s. av. J.-C. - Le sacerdoce est 
viager, le 7 du mois Apatourion, le prêtre doit se 
charger de certaines fournitures, des libations pour 
les mystes (l. 5-6: &yyesı [onov|önv]) et de 
conduire la procession à ses frais (l 6: 
ropmelboei]). L. 7-17: «Il sera couronné par les 
mystes en raison de la munificence dont il a fait 
preuve è leur égard le jour où il a exercé sa charge 
(ispärau). Il fera se consumer l'encens lors de tou- 
tes les réunions de concert avec le prétre en place 
antérieurement (erà rod mpourépyovroc tépew), 
les réunions des mystes comme celles auxquelles la 
loi s'applique. Qu'il dispose de la couronne 
(Sr&pyew St abt tov otépavoy) à durée indéter- 
minée (suivent le nom de l’acheteur et les condi- 
tions du paiement).» 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

131.* Statue de marbre de Nikeso de Priène. 
Berlin, Staatl. Mus. Sk 1928. — Mantis, 98 pl. 41; 
Ridgway, HellSculpt 1 210-212; Eule, J. C., 
Hellenistische Bürgerinnen aus Kleinasien (2001) 
179-180 avec bibl.; Connelly, 5.12. - Epoque 
hellénistique. - Inscr. (IPriene 173): Ni[x]ycw 
“Innoodevous, Eöxplrou dE yuvn, lepf Anyntpoc 


xo Képng. Statue acéphale d’une femme portant 
chiton et himation, et dont manque le bras dr. Cf. 
Kron, 147-148. 

132. Lécythe att. è f.r. Métaponte, Mus. Naz. 
100667. De Métaponte. — NotSc (1966) 228-229 
figs. 80-90; Miller, pl. 53b. - Un homme (prétre?) 
se tient debout portant une longue chevelure, une 
barbe, un strophion, tenant de la main dr. une 
phiale et de la main g. une sorte de sceptre autour 
duquel semble s'enrouler une bandelette. 

133.* (= LIMC IV Hera 486*, V Inachos 2*, 
Io I 8) Hydrie att. 4 fr. Boston, MFA 08.417. 
De Capoue. - ARV? 579, 84: P. d’Agrigente; 
Add? 262; Connelly, 3.3. — Vers 460 av. J.-C. - 
Scéne représentant l'attaque d'Argos par Hermés 
prés d'Io métamorphosée en vache à cóté de la- 
quelle, entre autres, une jeune femme (prétresse) 
tient une clé de la main dr. et, de la main g., un 
sceptre autour duquel semble s'enrouler une ban- 
delette. 

134.* (= LIMC IV Demeter 25) Coupe att. a 
f.r. Bruxelles, Bibl. Roy. 12. De Capoue. - ARV? 
797, 134: P. d'Euaion; Add? 290; Metzger, Recher- 
ches pl. 12, 2; Himmelmann-Wildschutz, N., Zur 
Eigenart des klassischen. Gótterbildes (1959) n? 37 pl. 
32; Connelly, 4.18. - Vers 450 av. J.-C. - Une 
jeune femme [prétresse?] «de Demeter» tend un 
rameau au-dessus d'un autel; elle porte les cheveux 
longs ceints d'une couronne apparemment métal- 
lique. Inscr: AHMHTPOX.. 

135.* (= LIMC IV Hera 145*) Coupe att. à f. 
bl. New York, MMA 1979.11.15. — Wehgartner, 
L, Attisch weissgrundige Keramik (1983) 71 n? 79; 
von Bothmer, D., Greek Vase Painting (1987) 
56-57. 71 n? 28; Connelly, 4.19. - P. de la Villa 
Giulia, vers 460 av. J.-C. - Une jeune femme 
(prétresse?) aux cheveux attachés tend une phiale 
de la main dr. au-dessus d'un autel en tenant une 
sorte de sceptre de la main g. 

136.* Relief funéraire att. Athènes, Mus. Nat. 
772. — Inscr.: IG II/III? 6902; Mantis, pl. 34a; 
Clairmont, Tombstones I 250; Price, Rel fig. 4,c1; 
Scholl, o.c. I.B, n? 78 pl. 39, 3; Connelly, 8.3. - 
370-360 av. J.-C. - Simos (prétre) tient un cou- 
teau de la main dr. 

137.* Relief funéraire att. Athénes, Céramique 
I. 430. — Inscr.: SEG 22, 199; Clairmont, Tomb- 
stones I 248; Mantis, 40 pl. 112; Price, Rel fig. 4.2; 
Scholl, o.c. I.B, n? 49 pl. 7, 1; Connelly, 8.4. - 
Début du IV? s. av. J.-C. - Polystraté (prétresse) 
porte dans la main dr. une clé. | 

138. Relief funéraire att. Genève, coll. privée. 
D'’Éleusis. — Inscr.: IG Il/IIP 13062 (= SEG 40, 

246): Xotptvn; Clairmont, Tombstones I 3502; 
Scholl, o.c. I.B, n? 520 pl. 38, 1; Connelly, 8.5. - 
370-360 av. J.-C. - Choiriné (prétresse) porte dans 
la main dr. une clé. 

139.* Colonne funéraire en marbre d'Habryl- 
lis. Athènes, Mus. Nat. 1727. — Inscr.: IG II/IIP 
6398: ‘ABovaarlg Mixtwvos Kyeuovéwe Svyerne; 
Mantis, 44.1 (upper) pl. 14; Connelly, 8.14. - 
Après le II° s. av. J.-C. — Entre deux couronnes 





2.2. KULTPERSONAL/PERSONALE DI CULTO, GR. 31 


apparait une clé entourée de bandelettes. Ces insi- 
gnes évoquent selon toute probabilité la fonction 
sacerdotale de la défunte. 


G. Conclusion 


Platon et Aristote se sont interrogés sur le sta- 
tut de la prétrise qu’ils intégrent au sein de leur 
projet politique respectif. Leurs prétres font partie 
des serviteurs de l'Etat au méme titre que les ma- 
gistrats. Ils précisent cependant qu'il ne s'agit pas 
d'une magistrature tout à fait comme les autres 
(119—120). La raison de ce scrupule tient à leur sta- 
tut d'intermédiaire privilégié — mais pas toujours 
obligé - entre la sphère humaine et la sphère di- 
vine. Même tirés au sort comme des magistrats, 
méme soumis à l'autorité de la polis et à la reddi- 
tion des comptes typique des magistrats, les prê- 
tres ne sont pas totalement réductibles au profil du 
fonctionnaire accomplissant ses charges civiques. 
L’attestent, d’une part, le maintien des sacerdoces 
patrimoniaux au sein des systèmes politiques dé- 
mocratiques et, d’autre part, l’existence des servi- 
ces viagers (surtout dans le contexte des ventes de 
prétrises) associant de manière toute particulière le 
desservant à sa charge et, par voie de conséquence, 
à son dieu. Méme dans le cas d’un service annuel, 
les prétres «sortants» ne perdent pas nécessairement 
tout contact avec la charge qui fut la leur. B. 
Dignas a justement remarqué que l'emploi de la 
forme du participe parfait teoxtevxdtec pour dési- 
gner ceux qui étaient sortis de charge, plutót que 
celle du participe aoriste impliquait, en dépit de 
son caractére exceptionnel, l'existence d'une «ap- 
partenance» à ce qu'il faut bien appeler, en l'oc- 
currence, un «corps sacerdotal» (42) (LSCG 174; 
Lindos II 346. 350. 378b. Cf. Dignas [2003] 43-44). 
Ces témoignages datent de la fin de la période hel- 
lénistique. Mais déjà au V* s. à Athénes, la pre- 
miére prétresse d' Athéna Niké faisait figurer cette 
dignité comme seul ornement de son tombeau 
(31). Si, comme il y a lieu de le penser, la charge 
était annuelle, cette épigramme funéraire montre 
l'impact de ce statut, pourtant limité dans le 
temps, sur la vie de Myrrhiné. D'autres épitaphes 
sacerdotales, pour des hommes, montrent qu'une 
référence par le gender - la femme exclue des droits 
politiques trouve sa «revanche» dans la sphére 
religieuse — est insuffisante à expliquer cette «pu- 
blicité post mortem». La présence des statues des 
prétres et prétresses sortis de charge dans certains 
sanctuaires qu'ils ont desservis correspond, en trois 
dimensions, au participe parfait isoxreuxôvec de 
certaines inscriptions: ils marquent la continuité 
d’une appartenance à un groupe (Platon durcit le 
trait en parlant du tév tepéwv yévoc [119]) dont le 
plus petit commun dénominateur est de solliciter 
les dieux au profit de la communauté. 


VINCIANE PIRENNE-DELFORGE 

(FNRS - Université de Liège, Belgique) 
(avec la collaboration de JOAN B. CONNELLY 
pour l’iconographie) 





II. Magistrats, fonctionnaires, agents au 
service des dieux 


A. Introduction 


La diversité, la polymorphie, la polyvalence de 
differents magistrats, fonctionnaires, agents, dans 
les cités grecques, mais aussi le morcellement de 
leurs fonctions, voire le chevauchement entre divers 
domaines de compétence, nous obligent de faire des 
choix contraignants, qui ne sont pas toujours 
dépourvus d’arbitraire. Ainsi, bien qu’on ait 
conscience de la nécessité d’une étude globale et 
comparative de chaque corps d’agents, afin d’appré- 
hender leur (éventuelle) activité cultuelle en la pla- 
çant dans l’ensemble de leurs charges, on ne tiendra 
compte ici que de leurs modes d’intervention dans 
le domaine des cultes. Par exemple, on ne parlera 
des épistates ou des épimélétes que lorsqu'ils s'enga- 
gent dans la sphére cultuelle. Ou encore, en délimi- 
tant davantage notre matériel, on prendra, par 
exemple, en considération le «héraut sacré» (hiero- 
kéryx), mais non le «héraut» (kéryx), on dira quel- 
ques mots du «trésorier sacré» (hierotamias), maïs 
non du «trésorier» (tamias), même si tant le kéryx 
que le tamias assument souvent des tâches religieu- 
ses (voir infra). Enfin, on ne traitera pas un impor- 
tant chapitre de la vie religieuse grecque, à savoir la 
participation active, dans le domaine des cultes, de 
nombreux magistrats des cités (archontes, basileis, 
polémarques, stratéges, prytanes, démarques etc.), 
un chapitre qui montre l’interférence constante en- 
tre «affaires de la cité» et «affaires sacrées» et qui mé- 
riterait en soi un long développement. 

Cependant, méme si l’on se limite aux «affaires 
des dieux», à ces Bein np&yuora auxquels les Grecs 
sont si attentifs, certaines sélections sont imposées 
par les aléas de notre documentation. En outre, on 
a fait le choix de traiter de maniére succincte, ou 
méme de sacrifier entiérement toute une série 
d'acteurs non négligeables de la vie cultuelle des 
cités. Ainsi, on a préféré aborder certains groupes 
d'agents au détriment d'autres. Les hiéropes, les 
hiérothytes, ou les hiéromnémons sont privilégiés 
dans l'analyse, mais on a renoncé à explorer un en- 
semble tout aussi intéressant, relatif aux personnes 
qui «portent», qui «transportent» (pherd): tous ces 
kanéphoroi, hydrophoroi, lithophoroi, pyrphoroi, daph- 
néphoroi etc., qui apparaissent dans les processions 
et que l’on pourrait sans doute qualifier globale- 
ment de hieraphoroi («porteurs de choses sacrées»). 
Il nous a semblé que cet ensemble, dans sa grande 
diversité, présentait certaines caractéristiques (par 
exemple, du point de vue sociologique ou généra- 
tionnel) telles que leur traitement nous ménerait 
trop loin par rapport au cadre de cette enquéte. 
Pour des raisons plus ou moins analogues, on n’a 
pas voulu créer une rubrique «Divers», pour y 
«entasser » une série d’autres «serviteurs» des dieux, 
tels la thoinarmostria de Laconie, le theékolos 
d’Olympie (identifié abusivement comme prétre) 
ou certains kleidouchoi («porte-clés»), lorsqu'ils ne 
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se confondent pas avec les prétres ou les prétresses 
(ainsi qualifiés en tant que détenteurs/détentrices 
de la clé de leur sanctuaire, voir supra, II). De 
méme, on a laisé de cóté un certain nombre 
d'agents féminins, comme les archousai ou les gera- 
rai à Athènes, ou encore les Seize femmes d’Olym- 
pie, des personnes qui interviennent activement 
dans certains cultes et qu’on identifie souvent et à 
tort comme prétresses (sur ce sujet, cf. Georgoudi, 
« Athanatous therapeuein . . . », o.c. Y.B.). 
Avouons-le: ces choix ne sont pas exempts 
d'une certaine subjectivité. Mais on a pensé qu'il 
serait &ueıvov xal Awiov («meilleur et plus avanta- 
geux») - comme le dirait ’Apollon de Delphes - 
de donner A cet excursus, dans le vaste champ du 
personnel de culte, une certaine épaisseur, en pri- 
vilégiant un nombre de groupes significatifs et en 
procédant è quelques examens plus détaillés, sus- 
ceptibles de rendre un peu plus claire l’organisa- 
tion complexe de la vie cultuelle grecque. Une vie, 
finalement, qui ne peut s'animer et s'épanouir, qui 
ne peut méme se concevoir, sans l'action coordon- 
née d'agents les plus divers qui se consacrent, cha- 
cun à sa facon et selon sa propre compétence, au 
service et au culte Deëin te xal ðaruóvov xat 


toov (cf. Plat. pol. 4, 427b). 


BIBLIOGRAPHIE GÉNÉRALE: Aleshire, S., The 
Athenian Asklepieion. The People, their Dedications, and their 
Inventories (1989); Busolt, G., Griechische Staatskunde, 2 vols 
(1920-1926), bearb. von H. Swoboda; Clinton, SO; Daux, 
G., Delphes au II et au I" siècle av. J.-C. (1936); Debord, 
P., Aspects sociaux et économiques de la vie religieuse dans l’Ana- 
tolie gréco-romaine (1982); Dignas, B., Economy of the Sacred 
in Hellenistic and Roman Asia Minor (2002); Ferguson, W. S., 
«The Attic Orgeones and the Cult of Heroes», HThR 37 
(1944) 61-173; id., «Orgeonika», Hesperia Suppl. VIII (1949) 
130-163; Foucart, P., Les mysteres d’Eleusis (1914); Fröhlich, 
P., Les cités grecques et le contrôle des magistrats (IV* — I siècle 
avant J.-C.) (2004); Guarducci, EpGr; Haussoullier, B., La 
vie municipale en Attique. Essai sur l’organisation des dèmes au 
quatrième siècle (1884); Herzog, R., Heilige Gesetze von Kos 
(1928); Jeffery, LSAG; Jordan, B., Servants of the Gods. A 
Study in the Religion, History and Literature of Fifth-century 
Athens (1979); Jost, Arcadie; Kahrstedt, U., Untersuchungen 
zur Magistratur in Athen. Studien zum öffentlich Recht Athens 
(1936); Knoepfler, D. (éd.), Comptes et inventaires dans la cité 
grecque. Actes du coll. de Neuchatel (1986) en Vhonneur de 
J. Tréheux (1988); Laumonier, Carie; Le Guen-Pollet, B., 
La vie religieuse dans le monde grec du V° au II siècle avant no- 
tre ère. Choix de documents épigraphiques traduits et commentés 
(1991); Migeotte, L., Les souscriptions publiques dans les cités 
grecques (1992); Nomima: cf. van Effenterre/Ruzé; Parker, 
AthRel; Paton, W. R./Hicks, E. L. (éd.), The Inscriptions of 
Cos (1891); Pouilloux, J. (éd.), Choix d'inscriptions grecques 
(1960); Rhodes, P. J., The Athenian Boule (1972); id., A 
Commentary on the Aristotelian Athenaion Politeia (1981); Ro- 
bert, Études (1937); van Effenterre, H./Ruzé, F., Nomima. 
Recueil d'inscriptions politiques et juridiques de l'archaisme grec I 
(1994), II (1995) (7 Nomima) ; Vial, Cl., Delos Independante 
(314-167 avant J.-C.). Étude d’une communauté civique et de ses 
institutions, BCH Suppl. X (1984); Whitehead, Demes. 


B. Trois groupes exemplaires 


1. Les ieporouot 
Les hiéropes constituent sans doute le groupe 
d'agents cultuels le plus important dans les cités 


grecques. Leur nom, composé du substantif iepd et 
du verbe moueiv, signifie, au sens strict, «ceux qui 
font un sacrifice» et, au sens large, «ceux qui ac- 
complissent des rites». Les hiéropes semblent ainsi 
intervenir, plus que les autres agents, dans un do- 
maine qui est aussi celui du prêtre et de la pré- 
tresse, à savoir le domaine sacrificiel. 

À Athènes, il y avait un grand nombre de hié- 
ropes, dont l'existence serait attestée dés le milieu 
du VI? s. av. J.-C., si l'on accepte la restitution de 
leur nom sur trois dédicaces de l' Acropole d’Athe- 
nes (143). Étre hiérope à Athénes n'est pas un fait 
négligeable. Démosthéne classe cette fonction 
parmi les liturgies les plus insignes que puisse re- 
cevoir un Athenien - ces services publics imposés 
par la cité aux citoyens plus ou moins riches. 
L’orateur parle en effet d’un personnage, Midias, 
qui, pendant différentes périodes de sa vie, a été 
nommé, non seulement hiérope, mais aussi hippar- 
que (commandant de cavalerie), intendant des 
mystères, fournisseur de victimes dans les sacrifices 
publics (Boevy¢) (140). Dans la cité athénienne, un 
hierope est ainsi un fonctionnaire, mais qui, habi- 
tuellement, n’agit pas seul, comme pourrait le faire 
le prétre d’une divinité. Dans la majorité des cas, 
il est membre d’une commission, choisi par tirage 
au sort ou élu par d'autres procédures, par exem- 
ple par un vote à main levée (yerpotovia), comme 
dans le cas de Midias. Il s'agit donc d'une liturgie 
collégiale par excellence. 

Aristote fait mention de deux commissions de 
hiéropes: a) la commission des dix hiéropes, tirés 
au sort par l'Assemblée du peuple et chargés de 
certains sacrifices — ces hiéropes ne sont pas attes- 
tés ailleurs (Rhodes, Commentary 605) — et b) une 
commission de dix autres hiéropes, tirés également 
au sort et appelés «hiéropes annuels». Ceux-ci 
offraient des sacrifices et administraient toutes les 
fêtes quinquennales, excepté les Panathénées (142). 
Cependant, malgré cette affirmation d'Aristote, 
qui soustrait les Grandes Panathénées de la respon- 
sabilité des hiéropes «annuels», nous savons, grace 
aux comptes des trésoriers d'Athéna (cf. infra C, 
ieporapiaı), qu’en 410-409, les iepomotol xoc 
éviautév avaient recu, des trésoriers de la déesse, 
une importante somme d’argent pour une héca- 
tombe aux Grandes Panathénées (IMavaBévara tà 
ueydAa) (144). Cette divergence pourrait peut- 
étre s'expliquer, en partie, si l'on considère les hié- 
ropes, dont parle le document 144, non pas 
comme les administrateurs attitrés des Grandes 
Panathénées, mais comme des commissaires 
s’occupant de sacrifices dans le cadre de cette féte 
pentétérique. 

Quoi qu'il en soit, il est certain que les hiéro- 
pes étaient étroitement associés, cette fois, à la féte 
des Petites (tà puxpd) Panathénées, comme l’at- 
teste un important décret athénien (335-334), où 
les icporrovoì apparaissent comme les grands admi- 
nistrateurs et ordonnateurs de cette féte annuelle 
(HavaBnvara tà xt’ vuxurov). Cette inscription 
(145) parle «des hiéropes», sans autre qualification, 
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ce qui signifie sans doute qu’ils constituent une 
commission spéciale chargée de cette heorté pana- 
thénaique (cf., dans ce sens, Hansen, M. H., «Se- 
ven Hundred Archai in Classical Athens», GRBS 
21 [1980] 159 et n. 19; contra Rosivach, 110 et n. 13, 
qui identifie ces hieropes aux ispororoi wer 
éviautoév mentionnés par Aristote [cf. supra]). 

Associés, d’une facon ou d’une autre, a la plus 
importante féte de la cité athénienne, les hiéropes 
sont également présents dans d’autres grandes fé- 
tes civiques. Il est significatif que, lorsqu’en 
421-420, on a voulu célébrer (ou réorganiser) avec 
un éclat particulier la féte des Héphaistia, en l'hon- 
neur d'Héphaistos et d'Athéna, on a créé deux 
commissions d'hiéropes: la premiére était compo- 
sée de dix hiéropes choisis par tirage au sort parmi 
les dıxaoret (juges); la seconde comprenait égale- 
ment dix hieropes que le Conseil (la Boule) avait 
désignés, par la méme procédure, parmi ses pro- 
pres membres, pour qu’ils collaborent avec les pre- 
miers en vue d’une meilleure organisation des fes- 
tivites (146). 

En tant qu’ordonnateurs des fétes et souvent en 
collaboration avec d’autres magistrats (cf. infra D, 
ëmotéra), les hiéropes accomplissent donc toute 
une série de tâches: ils mènent des processions (cf. 
147 [fête des Dipolieia], 148 [Pythaïs]), ils organi- 
sent les jeux qui accompagnent éventuellement 
une fête, ils font des sacrifices, ils distribuent, se- 
lon des règles précises, les viandes sacrificielles aux 
différents magistrats ainsi qu’au peuple athénien 
(cf. 145. 149), ils imposent des amendes à ceux qui 
troublent l'ordre de la fête - en exerçant ainsi, 
d’une certaine façon, une fonction juridique (cf. 
145. 146) —, ils mettent par écrit ce qu’on doit gar- 
der en mémoire, comme par exemple les prix des 
vainqueurs aux jeux (cf. 146), ou des sommes qui 
entraient dans la caisse de l'État gráce à la vente 
des peaux d'animaux sacrifiés (150). Ils peuvent 
aussi étre nommés au service d'une divinité, à l'ins- 
tar de Démosthéne qui rappelle comment il a été 
élu (aipeBévta), par tous les Athéniens unanimes, 
comme hiérope des Semnai theai (« Augustes dées- 
ses») afin qu'avec deux autres collègues, il accom- 
plisse leurs rites (hiera) (141). 

D'autres sources littéraires et surtout de nom- 
breuses inscriptions révélent la présence d'hiéropes 
dans des démes attiques, ces cités en miniature qui 
peuvent, le cas échéant, désigner leurs propres 
agents cultuels — bien qu'il ne soit pas toujours aisé 
de distinguer entre les agents d'un déme et ceux 
de la cité (mais voir infra IV, sur Éleusis). Ratta- 
chés souvent à un sanctuaire et au culte de la divi- 
nité honorée dans ce lieu, les hiéropes y accomplis- 
sent des tâches qui sont souvent difficiles à 
déterminer (cf. 151, déme de Phrearrhioi). Ils ap- 
paraissent presque toujours au pluriel, mais l'on 
ignore leur nombre effectif, sauf dans le cas du 
dème d’Aixonè, où quatre hiéropes étaient affec- 
tés au sanctuaire d'Hébè: ils étaient tenus d’accom- 


plir des sacrifices en l’honneur de cette puissance, 


mais aussi des «autres dieux» (roîc &AAou Beoïc), 


dont l’autel se trouvait sans doute dans l’enceinte 
sacrée. Ils étaient tirés au sort (Axyovrec) et ils ren- 
daient compte de leur activité au déme (Aóyov xoi 
edBbvac Sedcwxaotv) (152). Les hiéropes apparais- 
sent aussi sur une autre inscription du même dème, 
un texte fragmentaire qui fixe les conditions d’un 
contrat de location (IG II/III? 1196). Il y est ques- 
tion d’un ennomion («droit de pâturage») et la pré- 
sence de ces hiéropes suggère sans doute, selon 
Whitehead (Demes, 113 n. 142) que la terre était 
«sacrée» (cf. Haussoullier, 87-88). 

Une loi sacrée provenant du dème de Skambo- 
nidai (153) nous a peut-être conservé le serment 
que les hiéropes (ainsi que d’autres magistrats?) au- 
raient prononcé au moment d'entrer en fonction: 
«Je sauvegarderai l'argent public des Skambonidai 
et je remettrai à l’euthynos [la somme] que je dois 
lui remettre. Qu'ils [sc. les hiéropes] jurent (tavta 
érouvuvat), par les trois divinités, que ceux qui ne 
remettent pas [la somme] de l'argent public à l'eu- 
thynos...» (la suite manque). Il semble bien que 
ces hiéropes accomplissent aussi des sacrifices avec 
le démarque des Skambonidai, tandis que, selon 
divers documents relatifs aux démes attiques, les 
hieropes s’occupent aussi d’autres taches: ils distri- 
buent des portions de viande (décret du déme 
d'Halai Araphenides, IV* s. av. J.-C., ArchEph 
[1925-26] 168-177); ils assument un róle policier 
en agissant comme les ÉaBôobyor (les «porte- 
baguette»), pour corriger ceux qui troublent 
l’ordre de fêtes (154, dème de Paiania); ils admi- 
nistrent la caisse sacrée, celle de Némésis, en l’oc- 
currence, la divinité majeure du dème de Rham- 
nonte (155); et ce sont sans doute ces mêmes 
hiéropes qui sont chargés de «faire inscrire» un 
décret honorifique sur une stèle de pierre, qu'ils 
doivent dresser dans le sanctuaire de Némésis 
(156). Enfin, il arrive qu’une personne puisse rem- 
plir les fonctions de hiérope, sans qu'elle soit elle- 
méme qualifiée d'teporotóc. C'est sans doute le cas 
d'un nommé Charisandros, du déme d'Halimous, 
honoré par les démotes d'une couronne d'or pour 
s'étre occupé de sacrifices au nom du démarque et 
pour avoir accompli les rites prescrits par les 
démotes (SEG 2, 7 — vers 330-325 av. J.-C. - l. 
8-10: xal ta tepomorta|c Saag of Syudta. mood | 
&ratav). Cf. Whitehead, Demes 142 n. 134; 146. 

Au-delà de la cité et de ses démes, les hiéropes 
se rencontrent aussi au sein de diverses associations 
cultuelles, dont certaines honoraient des dieux 
étrangers, reçus dans la cité et intégrés dans son 
système religieux. C’est le cas des orgéons de Ben- 
dis, au Pirée, où l’on trouve des hiéropes chargés 
de diverses tâches. Par exemple, ils convoquent 
(avec les épimélétes) l'assemblée des orgéons, ils 
organisent les sacrifices (157), ils prennent soin de 
la procession en l'honneur de la déesse, ou ils s'oc- 
cupent de la distribution des viandes (158). 

Enfin, les hiéropes associés au culte et aux 
mystéres éleusiniens méritent une mention parti- 
culiére. Ils apparaissent tôt, au début du V? s. av. 
J.-C., en tant que corps d'officiels d’Eleusis, char- 
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gés d'accomplir des sacrifices (159), ou de contró- 
ler, sur l'Acropole, «l'argent sacré de l'aparché» 
(160). Et c'est justement une importante inscrip- 
tion, relative à cette aparché, qui détaille l'activité 
de ceux qu'on appelle, en l'occurrence, ieporcotol 
ot "ExevorvéBev (161). Ils avaient, en effet, comme 
lourde charge de recevoir l'aparché, c'est-à-dire les 
contributions en céréales que tous les dèmes d’At- 
tique, ainsi que d’autres cités grecques, envoyaient 
chaque année au sanctuaire d’Éleusis et à ses deux 
déesses, Déméter et Korè (Perséphone). C’est sans 
doute les hiéropes qui faisaient inscrire, sur des ta- 
blettes, les quantités d'orge et de froment reçues, 
en jouant ainsi le rôle de comptables et d’adminis- 
trateurs financiers. Mais ils offraient aussi des sa- 
crifices et ils vendaient, en accord avec le Conseil 
athénien, une partie des céréales apportées, pour 
pouvoir consacrer aux deux déesses des ex-voto (l. 
41-42: dvaßtuara dvarıdev |aı totv Beoîv), selon la 
décision de l'Assemblée du peuple. Dans le 
sanctuaire éleusinien, les hiéropes accomplissaient 
donc des fonctions administratives, financiéres, 
sacrificielles. Ils étaient également responsables 
d'une comptabilité écrite complexe, déposée aux 
archives ou exposée à la vue de tous. 

Les isporcorol ol ’EAeuorvößev de cette inscrip- 
tion sont sûrement les mêmes que les iepororol 
Exevoiw, qui remettent largent de l'aparché aux 
épistates qualifiés, à leur tour, d’émioréra 
*EAeuowé0ev (IG I? 331; voir infra D, èmortrau). 
On ne connaît pas le mode de désignation des ces 
hiéropes, rattachés au culte éleusinien pendant le V° 
s. av. J.-C. Selon l’hypothèse de Busolt/Swoboda 
(1103), ils seraient nommés ou peut-étre élus parmi 
tous les Athéniens. Cependant, au IV* s. av. J.-C., 
et plus précisément dans les comptes des épistates 
et des trésoriers des deux déesses, sous l'archontat 
de Kephisophon (329-328), il est question 
d’ieporcorot (ot) Ey BovAnig, d'hiéropes donc élus (?) 
parmi les membres du Conseil (Boulè). Ces hiéro- 
pes, qui semblent avoir remplacé les ispomotoi oi 


*Edevowvd0ev, reçoivent de la part des épistates et ` 


des trésoriers du temple éleusinien des céréales et de 
l'argent pour faire des sacrifices et consacrer à Dé- 
méter et à Korè le gâteau sacré, le pelanos (IG II/IIP? 
1672, en particulier 1. 280-303). Mais l'existence de 
ces hiéropes issus, d’une façon ou d’une autre, du 
Conseil pour s'occuper du culte éleusinien, peut re- 
monter plus haut. En effet, un décret honorifique 
des années 341-340 av. J.-C. fait l'éloge de dix per- 
sonnes, qualifides d’ieporcorot, pour avoir célébré les 
mysteres d’Eleusis. Or, ces hommes sont tous des 
prytanes, membres, en l’occurrence, de la tribu 
Egeis qui assurait sans doute la prytanie au moment 
de la féte, au mois de Boédromion (162). 

Qu’ils soient issus de l’Assemblée du peuple 
athénien ou du Conseil, qu’ils soient désignés par 
un déme ou par une association, les hieropes 
d’Athenes accomplissent donc des täches cultuelles 
et administratives importantes. Si les circonstances 
l'exigent, ils ceuvrent en collaboration avec d'au- 
tres officiels, qu'il s'agisse de prétres, de trésoriers 





ou d'épistates (les hieropes sont mentionnés, par 
exemple, avec les tepetc, les tapto et les m- 
orkraı, dans l’important décret financier proposé 
par Kallias [Athenes, 434-433 av. J.-C.], 
Meiggs/Lewis 58). Leurs täches accomplies, ils en 
rendent compte 4 la fin de leur mandat, comme 
tout autre agent de l'État athénien (cf. IG II/IIP 
410 [164], 1. 35: &[1]et8&v «&c edBbvac düol1]). Et 
C'est à ce moment que la cité leur rend hommage 
par des décrets honorifiques, qui louent les hiéro- 
pes pour avoir mené leur charge à bien selon les 
lois (xat& vob véuouc [163]), ou pour avoir offert 
aux dieux des sacrifices «en vue de la santé et du 
salut (ëp” dyrelou wat cornptai) du Conseil et du 
Peuple athénien et des enfants et des femmes et des 
autres biens des Athéniens» (164). 

Avant de quitter les hiéropes athéniens, remar- 
quons à nouveau (cf. supra) que l’activité «hiéro- 
poiétique» peut parfois être exercée par des per- 
sonnes qui ne portent pas le titre d’ispomouoi. C’est 
le cas, par exemple, de certains cuAAoYsig tot 
Shuov («collecteurs du dème»), un corps attesté au 
IV? s. av. J.-C., composé de personnes désignées 
dans chacune des tribus athéniennes (probablement 
trois hommes par tribu). Leurs táches étaient sans 
doute financiéres (recouvrer certaines créances 
publiques?), mais aussi religieuses. En effet, dans 
un décret daté de 324-323 av. J.-C., le collège des 
syllogeis honore deux de ses membres pour avoir, 
entre autres, assumé les fonctions d’hiérope 
(isporoinoev), dans le culte d’Athéna ou dans ce- 
lui de Zeus Olympios (IG II/III? 1257 A et B; cf. 
Rhodes, Boule 21. 129—130). 

Mais c'est à Délos, à l'époque de l'Indépen- 
dance, que l'on trouve des hiéropes jouissant d'un 
statut particuliérement élevé. Formant des colléges 
composés de quatre ou de deux membres, ces hié- 
ropes déliens tiennent entre leurs mains, de 315/314 
à 167/166 av. J.-C., toutes les affaires du sanctuaire 
panhellénique de Délos. Élus pour un an parmi les 
membres les plus riches de la population, ils exer- 
cent une &py/j, une magistrature, définie parfois 
comme une Stotxnotc, une administration (IDélos 
353 A, 2-3). En termes généraux, les hiéropes de 
Delos sont ainsi de hauts administrateurs, qui veil- 
lent sur les trésors sacrés et qui sont responsables 
de toute opération administrative ou financière, 
qu'il s'agisse de travaux à adjuger et à exécuter, de 
maisons ou de terres sacrées à louer, de capitaux à 
placer, de revenus à percevoir pour la caisse du 
sanctuaire d'Apollon. Ils sont aussi chargés de la 
rédaction des inventaires des temples sur l'ile, et 
c'est à eux que le peuple de Délos confie le soin de 
faire graver et d'exposer, dans un endroit, à la vue 
de tous, les différents décrets, dédicaces, comptes, 
ou inventaires. Plus particuliérement, on pourrait 
résumer comme suit les principales fonctions et 
táches de ces magistrats (selon l'ordre cité par Vial, 
216-232), en choisissant, comme exemples, quel- 
ques documents parmi les nombreuses inscriptions 
de Délos, qui datent de la période de l'Indépen- 
dance (cf. Vial, 9-10): 
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1. Les hiéropes deliens sont les conservateurs de 
toutes les offrandes et de tous les objets conservés 
dans les temples de Délos. Ils en dressent les inven- 
taires, en collaboration parfois avec le prétre, la 
prétresse ou le néocore (cf. infra E, vewxbpor), et 
ils font transcrire sur la pierre des comptes rendus 
(A6yot) de leur activité (cf., par exemple, 165). — 
2. En tant que trésoriers du dieu, 4 la fois rece- 
veurs et payeurs, les hiéropes en fonction déposent 
et prélévent des fonds dans la caisse sacrée (iep& 
xıßwröc) et, à la fin de leur mandat, ils transmet- 
tent, en présence du Conseil, le reste des recettes 
à leurs successeurs (166). Ce sont eux aussi qui 
poursuivent les débiteurs fautifs, en leur infligeant 
des pénalités ou en les déclarant insolvables (167). 
— 3. Ils sont également les administrateurs de la 
banque de prét, soumis cependant aux décisions de 
l'assemblée du peuple, seule qualifiée pour accor- 
der des préts à intérét (168). — 4. En tant que res- 
ponsables de tout ce qui est déposé dans le temple 
apollinien, les hiéropes sont les conservateurs de la 
caisse publique (Önkoot« xıBwröc), placde dans ce 
lieu sacré. Mais la gestion de cet argent incombe 
surtout aux tresoriers (raulaı) de la cite (cf. IDélos 
399 A, 35-36). — 5. Ils veillent à l’entretien des 
sanctuaires et des monuments sacrés, en faisant réa- 
liser les travaux de réparation et de construction, 
en collaboration, souvent, avec l'architecte et les 
épimélétes (169). Ils paient aussi pour tout ce qui 
est nécessaire aux différents rites et aux fétes célé- 
brées dans les sanctuaires, d'aprés les prescriptions 
des règlements cultuels (170). — 6. Ils sont enfin les 
régisseurs des biens d'Apollon. Ils afferment les do- 
maines (tewévy) par adjudication (171), ils donnent 
en location les maisons sacrées (172), ils s'occupent 
des animaux et des troupeaux sacrés, dont ils ti- 
rent des revenus (173), ils afferment le droit de se 
livrer à certaines activités sur l'ile et aux alentours 
(cf. Vial, 231). 

Pour conclure, on pourrait dire avec Vial (231) 
que les «hiéropes déliens étaient des administra- 
teurs chargés de táches nombreuses et complexes 
dans une cité démocratique où chacun des actes des 
magistrats était déterminé par une loi ou par un 
décret voté par le peuple». 

Bien que le cas des hiéropes de Délos soit ex- 
ceptionnel, il n'en reste pas moins que la présence 
active de ces agents dans de nombreuses cités grec- 
ques montre l'importance de cette magistrature. 
Dans ces cités, les hiéropes exercent des fonctions 
plus ou moins comparables à celles qu'ils accom- 
plissent à Athènes, à Éleusis, ou dans les dèmes at- 
tiques. Dans la plupart des cas, ils interviennent 
dans l’organisation des fêtes et des sacrifices, 
comme, par exemple, à Kos (cf. infra), à Érétrie 
(174), à Téos (OGIS 309), à Mykonos (175), ou à 
Thèbes de Mykalè, dans cette petite cité ionienne 
d'Asie Mineure, où les hiéropes semblent présider 
aux cultes (176). Par ailleurs, ils ont souvent affaire 
à des victimes sacrificielles (ispeta, Obuata), en 
S'occupant de leur achat (cf. à Priéne: IPriene 14, 
23-26, vers 286 av. J.-C.; à Kos [187]), ou en les 


examinant préalablement pour vérifier si elles sont 
conformes aux prescriptions cultuelles (comme ils 
le faisaient sans doute à Astypalaia [177]). Mais ils 
peuvent aussi, en collaboration avec d'autres ma- 
gistrats, assumer la gestion d'un sanctuaire, comme 
celui d’Apollon ’Epeftuioc, et faire partie du co- 
mité organisateur des concours des Grandes 
Epe@tpia, è Talysos de Rhodes (178). Parmi leurs 
tàches administratives et financières, on peut si- 
gnaler la réparation des sanctuaires (Ioulis de Kéos 
[179]), la surveillance des troupeaux sacrés (los 
[180]), la réclamation des sommes dues (Eubée, 
LSCG 91). À Halicarnasse, ils apparaissent dans 
certains inventaires des biens sacrés, où l’entrée de 
divers objets ou sommes d’argent est datée par la 
mention d’un hiérope ou d’un prêtre (181), tandis 
qu’à Érythrées, des documents citent le hieropoios 
avec son nom et son titre, en sa qualité de magis- 
trat éponyme de la cité (182). 

Comme on l’a déjà remarqué (cf. 178), dans le 
cadre de leurs obligations, les hiéropes s'associent 
souvent au titulaire d'une prétrise ou à d'autres 
magistrats civils. L'exemple de Kamiros est, de ce 
point de vue, significatif. Dans cette cité rho- 
dienne, les hiéropes forment un collége composé 
ordinairement de 12 membres. Ils jouent un róle 
actif dans le domaine sacrificiel (183), en partageant 
parfois la tâche avec le démiurge (Sautoupy6c), l'ar- 
chonte éponyme de la cité (184). Leur collège ap- 
paraît, à côté d’autres agents, sur une série de dé- 
dicaces en l'honneur des dieux (cf., par exemple, 
185). Mais ils avaient aussi d'autres devoirs, comme 
celui de faire ériger des stéles publiques dans le 
sanctuaire d’Athéna (cf. Tit. Cam. 104), ou de 
convoquer les mastroi (magistrats communaux) 
dans ce même sanctuaire, pour délibérer sur les cul- 
tes publics des Camiréens (cf. Tit. Cam. 109). On 
voit méme un citoyen de Kamiros accomplir une 
mission à l'étranger, en sa qualité d'hieropoios (Tit. 
Cam. 78). Il faisait sans doute partie de ces ‘Podlwy 
teporotot que l’état rhodien envoyait aux différents 
sanctuaires et aux mystères de Samothrace (cf. Kon- 
torini 105 et n. 26, qui réfute à juste titre les conclu- 
sions de Smith [1972] 534 sur l’existence de deux 
catégories d’hiéropes a Kamiros). 

Enfin, cette association entre les hiéropes et 
d’autres responsables publics prend un relief parti- 
culier sur l’île de Kos, où la présence des hieropoioi 
est assez marquée. En témoigne une série d’inscrip- 
tions, dont un important calendrier des cultes 
(186), rédigé après le synœcisme de Kos (vers 366 
av. J.-C.). Dans ces documents épigraphiques, on 
voit les hiéropes participer activement aux cultes 
civiques, en collaboration avec d’autres ministres 
cultuels (prêtres, prêtresses, hierophylakes, hérauts, 
etc.). Mais ils œuvrent aussi avec les hautes auto- 
rités de la cité de Kos (les prostatai), avec des ma- 
gistrats élus par les tribus (les archeuontes), ou en- 
core avec les trésoriers ou le monarchos, l'archonte 
éponyme de l'État de Kos pendant l'époque hellé- 
nistique, un personnage qui avait également des 
devoirs cultuels (cf. 186—188). L'examen de ces 
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données montre que les hiéropes de Kos ont un 
pouvoir réel; ils ne sauraient étre «subordonnés 
aux prétres», comme l'a soutenu Smith (1973), 
suivi par Le Guen-Pollet, 125-126. 
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SOURCES LITTÉRAIRES 

140. Demosth. 21 (Mid.), 171. - «Je veux aussi 
vous montrer, Atheniens, que Midias a regu de 
vous des faveurs qui paient non seulement ses li- 
turgies. . . mais encore ce que seraient les plus signa- 
les services (Xnvoupytóv. ..vGv ueyiovov) ... Vos 
suffrages ont fait de lui le trésorier de la Paralienne 
[triére publique] ...puis un hipparque...puis un 
intendant aux mystéres, un commissaire aux cultes 
(isporoióv), un fournisseur de victimes publi- 
ques...» (trad. J. Humbert/L. Gernet, CUF). 

141. Demosth. 21 (Mid.), 115. — Élection de 
Démosthéne comme hiérope des Augustes Déesses 
(ceuvat Beat). Cela se passe en 347-346, lorsque 
Démosthéne était membre de la Boulé (Rhodes, 
Boule 130). Selon l’Etym. m. s.v. leporcorot, les hie- 
ropes des Semnai theai étaient dix. Cf. Parker, 
AthRel 249-250. 298. 

142. Aristot. Ath. pol. 54, 6-7. - «On tire au 
sort les dix hiéropes, que l’on appelle les hiéropes 
inl «à txbbuota (voir infra). Ils offrent les 
sacrifices prescrits par les oracles (tà pavtevtà 
iepd) et si, pour quelque chose, l'on doit obtenir 
des présages favorables (xaAAtepyjou), ils sacrifient 
avec les devins. On tire aussi au sort dix autres hié- 
ropes, que l'on appelle hiéropes annuels (xoc? 
éviautév). Ils offrent certains sacrifices et dirigent 
(Suouxodouv) toutes les fêtes penteteriques (Tas 
nevrernoldac &méouc) [qui se célèbrent tous les 
quatre ans], excepté les Panathénées. Ces fêtes 
sont: la première, celle de Délos...; la deuxième, 
les Brauronies; la troisiéme, celle d'Héraclés; la 
quatriéme, les Eleusinies; la cinquiéme, les Pana- 
thénées» (trad. [modifiée] G. Mathieu/B. Haus- 
soullier, CUF). Voir aussi Etym. m. s.v. ieportotol.. 
Le mot &xdbuare, qu'on traduit habituellement 
par «sacrifices expiatoires», renvoie sans doute aux 
«victimes sacrificielles» dont se chargent souvent 
les hiéropes. Sur le sens du verbe éxObw, cf. Casa- 
bona, Vocabulaire 96—97. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

143. Athènes. Trois inscr. très fragmentaires. — 
IG B 507-509; Raubitschek, Dedications 350-358 
n95 326-328. — Vers 565-550 av. J.-C.? - Interpré- 





tées comme des dédicaces faites à Athéna (appelée 
ici yAauxörız xöpn), par des hiéropes, selon la res- 
titution de Raubitschek ([htpomo]tot). Coníra Jor- 
dan, 118. 

144. Athénes. Comptes des trésoriers d’Athéna. 
- Meiggs/Lewis 84, 6-7. - 410/409 av. J.-C. - 
L'argent est remis à AtuAAoc, du déme d'Erchia, et 
à ses collègues (cuvdpyootv). Cf. Rhodes, Boule 
129. 
145. Athènes. Règlement relatif aux Petites Pa- 
nathénées (deux frs. [A+B] d’une stèle de marbre). 
- IG II/IP 334; Lewis, D. M., «Law on the Les- 
ser Panathenaia», Hesperia 28 (1959) 239—247; Syll.? 
271; LSCG 33 A+B. — 335/334-330/329 av. J.-C. 
— Les higropes sont présentés comme ceux qui «di- 
rigent» la fête (B, l. 31-32: tobc dé leportoLodg TOLG 
Sol | ovv t]& Toavabjvore tà ver" Evuauröv). 
Leurs täches, en effet, sont importantes et multi- 
ples (fr. B): les hiéropes offrent «comme aupara- 
vant» (xaBdrep mpdtepov) deux sacrifices, l’un a 
Athéna Hygieia et l'autre dans l'ancien temple (?) 
d'Athéna; ils distribuent certaines portions de 
viande aux prytanes, aux neuf archontes, aux tré- 
soriers de la déesse, aux stratéges et aux taxiarques, 
à eux-mémes ainsi qu'aux kanéphores (?) et aux 
Athéniens qui avaient pris part à la procession; ils 
répartissent les viandes qui restent (rà Së Ze 
xoéa) entre les Athéniens; «avec les Boövaı», ils 
achètent (Bowvhoavrec) les vaches (r&c Boc) à sa- 
crifier, avec l'argent obtenu du fermage d'un ter- 
ritoire appelé Nea (sur l'identification de ces ter- 
res, cf. Robert, L., «Sur une loi d’Athènes relative 
aux Petites Panathénées», Hellenica XI-XII [1960] 
189-203); ils mènent la procession (méupavteg THY 
oum) en l'honneur de la déesse; ils sacrifient, 
sur le grand autel d'Athéna Polias, toutes les 
vaches, sauf une, choisies parmi les plus belles 
(1. 20-21: rpoxpi|[vavteg vOv] xoXXoteuoucóv 
Boöv), qu’ils offrent sur l’autel d’Athena Nike; ils 
distribuent la viande de ces victimes au peuple 
athénien, à chaque déme, dans l'espace du Céra- 


.mique, comme dans les autres distributions de 


viande (xaOdmep èv taic Krag xpeavoptate); ils 
organisent, le mieux possible, une féte nocturne 
(xavvuyíc) en l'honneur de la déesse; ils infligent 
des amendes à ceux qui n'obéissent pas aux règles. 
Cf. Deubner, 25-26; Parke, Festivals 47—50. 

146. Athènes. Règlement relatif aux Héphaistia. 
— IG P 82, dont on suit la numérotation; IG I° 84; 
LSCG 13. — 421/420 av. J.-C. - Pour cette féte 
aussi, les hiéropes doivent prendre soin de la pro- 
cession (l. 24-25: *&c 9$ movnéc.. „Ertuneröcdov), 
afin qu’elle soit menée «de la fagon la plus belle». 
Ils peuvent également infliger une amende jusqu’a 
50 drachmes à celui qui trouble l'ordre, ou encore 
introduire le coupable devant un tribunal, s'il doit 
payer plus (l. 25-28). Ce sont encore les hiéropes 
qui designent (sans doute par élection: l. 30 
[hatpéc8ov]) deux cents Athéniens pour «soulever 
les bœufs» et les amener vers l’autel, selon une pra- 
tique sacrificielle bien connue (cf. van Straten, 
Hiera 109-113, avec références). En plus, les hiéro- 
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pes ont la täche d’organiser la course aux flambeaux 
(1. 32: Aavrad[edpoutav]) et les autres jeux. Très 
probablement, ils offrent aussi des sacrifices et sont 
chargés de faire inscrire les prix (l. 17, 34; 41). 

147. Athènes. Règlement relatif à la fête des Di- 
polieia. - Meritt, B. D., Hesperia 37 (1968) 267-268 
n? 3; LSCG 179. — IV°® s. av. J.-C. — Le nom Di- 
polieia n’apparait pas dans cette inscr. fragmentaire 
mais, selon son éditeur, ce règlement concerne 
bien cette féte, célébrée le 14 du mois de Skiro- 
phorion, pendant laquelle les hiéropes auraient la 
charge de mener la procession (l. 5-6: roprhv 
reureıv rob[g - - - - ep] Jorotooc). Cf. Demosth. 
4 (Philipp.), 26: oi Aovxol (sc. différents officiels) 
TAG TOUT TÉUTOLOLY DUiv petà tæv lepororðv. 

148. Delphes. Dédicace du peuple athénien à 
Apollon de Delphes. — Syll. 296. — Vers 330 av. 
J.-C. - L'inscr. cite les noms (avec leurs patro- 
nyme, tribu et déme) de dix hiéropes qui avaient 
conduit la Pythaide, c'est-à-dire la théorie envoyée 
par les Athéniens à Apollon Pythien. Ces hiéropes 
auraient été choisis parmi les plus riches et les plus 
considérés des citoyens (cf. Busolt/Swoboda, 1063 
n. 4). 

149. Athènes. Règlement relatif au culte d’As- 
clepios. - IG I/II 47; Syll.? 144; LSS 11. - Dé- 
but du IV? s. av. J.-C. - L'inscr. concerne sans 
doute le culte du dieu dans son sanctuaire du Pi- 
rée, où la stèle a été trouvée. Mais il s’agit d’un 
décret du peuple d'Athènes (et non pas du déme 
du Pirée), qui régle les modalités d’une féte en 
l'honneur d'Asclépios. Les hiéropes s'occupent de 
la féte et de la distribution des viandes sacrificiel- 
les, dont celles du «boeuf conducteur» (fjysuóvoc 
Boóc) qui reviennent aux prytanes, aux neuf ar- 
chontes, aux hiéropes eux-mémes et à ceux qui 
participent à la procession (1. 10-16). Sur le Bodc 
HYewov, en tant que victime qui marche en tête 
des bêtes destinées à une divinité, cf. Xen. Hell. 6, 
4, 29. 

150. Athènes. Comptes des trésoriers d’Athéna. 
- IG I/II? 1496; Syll.3 1029. — 334/333-331/330 
av. J.-C. — Portant sur quatre années consécutives, 
ces comptes concernent le Oepuarixôv (sc. 
&pyvpuov), à savoir l'argent provenant de la vente 
des dépuata, des peaux de victimes sacrifiées à 
Poccasion de certaines fêtes (cf. Harp. s.w. 
Sepuatixdy). Ces recettes régulières étaient ver- 
sées, pour le compte de la cité, aux tamiai de la 
déesse par différents fonctionnaires et agents cul- 
tuels, dont les hiéropes. Ces derniers apparaissent 
associés — dans le texte préservé de l’inscr. — à une 
série de fêtes (Panathénaia, Asclépieia, Bendidea, 
Thése(i)a, Eleusinia), ainsi qu'à un sacrifice à Aga- 
thé Tyché. Sur les comptes du dermatikon, voir, 
entre autres, Rosivach, 48-67. 155—157. 

151. Attique. Loi sacrée du déme de Phrear- 
rhioi (?), relative au culte de Demeter, de Korè, 
de Plouton et d'lakchos. — SEG 35, 113; Lupu, o.c. 
I.B., n° 3. — Vers 300 av. J.-C. - L'inscr., assez 
fragmentaire, porte sur les modalités sacrificielles 
Concernant vraisemblablement des rites locaux, 





qui auraient lieu dans l'Éleusinion du déme (voir 
Vanderpool, E., « A Lex Sacra of the Attic Deme 
Phrearrhioi», Hesperia 39 [1970] 47-53, avec les ré- 
serves d’Osborne, R., Demos: the Discovery of 
Classical Attika [1985] 177). Il y est question de pré- 
tresses (1. 11) et d’hiéropes (1. 1, 10), mais l’état de 
la pierre ne permet pas de préciser leurs tâches res- 
pectives. La «restitution complète» du texte pro- 
posée par Sokolowski, dans GRBS 12 (1971) 
217-220 (= SEG 36, 206), a été jugée «arbitraire 
et...peu intelligible» par J. et L. Robert (Bull- 
Epigr 1972, 150). 

152. Attique, déme d'Aixoné. Décret ho- 
norifique pour les hiéropes du sanctuaire d’Hébè. 
~ IG I/II? 1199. — 320/319 av. J.-C. — Ils sont 
loués, entre autres, pour «s'étre occupés avec jus- 
tice et zéle du sacrifice en l'honneur d'Hébé et des 
autres dieux» (1. 3-5, dixatws xal orrotinms £n | 
epernOynav tH¢ Ovatac tH “HEY x al tots &Arous 
Ocoto). 

153. Athènes. Loi sacrée du dème urbain de 
Skambonidai (bloc de marbre inscrit de trois cô- 
tés). — IG P 244 ABC; IG P? 188; LSCG 10. — Vers 
460 av. J.-C. - Il s'agit d'une sorte de calendrier 
cultuel du déme, qui réglemente diverses fétes et 
sacrifices. Serment des hiéropes: côté B, 1. 1-21. La 
victime adulte ([ré]Aeov) sacrifiée par le démarque 
et les hiéropes serait destinée à Léos (x&v Asó[i]), 
l'éponyme de la tribu Léontis (C, 1. 2-5), à laquelle 
appartient le déme. 

154. Attique. Réglement cultuel du déme de 
Paiania (stéle de marbre inscrite des deux cótés). — 
IG B 250; LSS 18. - Vers 450-430 av. J.-C. - Pres- 
criptions relatives à une série de fétes (Proerosia, 
Skira, Antheia, Chloaia), liées aux divinités éleusi- 
niennes et célébrées dans le déme et en dehors du 
déme. Pour maintenir le bon ordre pendant les fes- 
tivités, les hiéropes doivent eux-mémes jouer le 
role des rhabdouchoi, en utilisant la baguette (rhab- 
dos), mais ils peuvent aussi faire appel a d’autres 
personnes: paßdoxEv tòs | htepomotóc xci hóc &v 
xer |eboctv (A [= B dans LSS], 1. 9-11). Cf. Peek, 
W., «Heilige Gesetze», AM 66 (1941) 175. 

155. Rhamnonte. Comptes du sanctuaire de 
Nemesis. - IG P 248; Meiggs/Lewis 53; Nouveau 
choix d’inscriptions grecques [1971] n° 20. — Vers 
450-440 av. J.-C. - Relevés de la caisse sacrée, 
donnés pour cinq années différentes, datées, cha- 
que fois, d'aprés le nom du démarque, dont la 
fonction est annuelle. Les hiéropes gérent «l'argent 
de Némésis», «l'argent sacré» (cf. l. 3-4: TÒ TE 
Nepéo|coc dpyupio; 1. 21-22: +ù i|epô &oyupto), 
en accordant des préts 4 intérét a certains habitants 
du dème, ce qui leur permet de faire face aux dé- 
penses courantes du sanctuaire. 

156. Rhamnonte. Décret du déme en l'honneur 
de Kallippos, du déme de Melité. - SEG 22, 120. 
- Vers le milieu du III? s. av. J.-C. - L. 7-9: 
avaypabaı de | [èv orhan Abivn xai oTioou 
robs ieporotoùc èy zéi leo ([t tic Neuéosoc. 
157. Le Pirée. Règlement cultuel des orgéons 
de Bendis. - IG I/IIP 1361; LSCG 45; trad. et 
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comm. Le Guen-Pollet, n? 6. - IV* s. av. J.-C. - 
Le décret émane sans doute du groupe des orgéons 
athéniens (et non de celui des Thraces résidents), 
comme l'indique — entre autres — la présence des 
hiéropes, qui n'apparaissent pas dans les documents 
des orgéons thraces (cf. 158 et Ferguson, « The At- 
tic Orgeones» 98-102; id., «Orgeonika» 153-157). 
Le deuxième jour de chaque mois, les épimélètes 
et les hiéropes de l'association convoquent «l'as- 
semblée et la réunion» (l. 16: &yolpav 8& x]oi 
[E]u[AA]oyov) des orgéons, dans le sanctuaire de la 
déesse, pour débattre «des affaires communes» (l. 
17: refot t@v xoL]vöv). Mais c’est aux hieropes que 
chacun des orgéons doit verser la somme de deux 
drachmes, pour le sacrifice (1. 18: stg thy Ouciav), 
4 savoir le sacrifice qui avait lieu pendant la grande 
fête des Bendide(i)a (cf. supra 150), le 19 du mois de 
Thargeliön. 

158. Le Pirée. Décret honorifique des orgéons 
de Bendis. — IG II/III° 1255. — 337-336 av. J.-C. — 
Trois hiéropes sont loués et honorés d’une couronne 
d'or, parce qu'ils «se sont bien occupés et avec zèle 
de la procession et de la distribution de la viande et 
de toutes les autres choses» (l. 4-6: [xadddc 
énepe]AnOyoav xoi quA[o|v(pe ze te roluris 
nat ij xoe[« | voa xod càv] &XXov v&kvrov). Ces 
hiéropes seraient membres des orgéons athéniens (cf. 
Parker, AthRel 171 n. 65), comme ceux du docu- 
ment 157. Voir cependant les réserves de Ferguson 
(« Orgeonika» 155), qui les considère plutòt comme 
des fonctionnaires de la cité. 

159. Eleusis. Reglement cultuel (relatif aux 
Éleusinia?). - IG D s, avec les corrections de K. 
Clinton (AJPh 100 [1979] 1-12); IG II/HIP 5; 
LSCG 4. - Début du V° s. av. J.-C. — Sacrifices 
accomplis par les hiéropes, en l’honneur d’une sé- 
rie de divinités (Hermès Enagönios, Charites, Po- 
séidon, Artémis, Télésidromos, Triptolème, Plou- 
ton, Dolichos, les deux déesses [1. 5: Osotv]), dans 
le cadre de la fête des Éleusinia (selon l’acception 
courante), ou pendant les Mystères (selon Clin- 
ton). Dans cette dernière hypothèse, l'expression 
rdc hueporoudc "Exevouwviov (1. 2) désignerait non 
pas «les hiéropes de la fête des Éleusinia», mais «les 
hiéropes des Éleusiniens», appelés ailleurs teporouoi 
oi EAeuoıvößev ou lepomorot "EAsuciw (voir su- 
pra). On discute aussi du sens du mot restitué 
[roorélheux (1. 2): sacrifices «préliminaires»? (Cf. 
Healey, R. F., Eleusinian Sacrifices in the Athenian 
Law Code, Diss. Harvard [1961] 320-322). 

160. Athènes. Règlement des mystères (bloc de 
marbre inscrit de trois côtés). — IG I? 6 (LSS 3), 
avec la révision et les corrections de la face C par 
K. Clinton (SO 10-13). Vers 460 av. J.-C. 

161. Éleusis-Athènes. Décret relatif aux prémi- 
ces (deux stèles érigées l’une à Éleusis, l’autre sur 
l’Acropole, selon les clauses du décret). - IG D 78; 
IG I? 76; LSCG 5; Meiggs/Lewis 73. — Date dis- 
cutée: entre 423 et 415 av. J.-C. — Les céréales, que 
les hiéropes doivent accepter dans les délais, sous 
peine de payer une amende de mille drachmes (1. 
14-22), seront stockées dans trois silos (oupoi) 





qu’on construit à Éleusis, avec l’argent des déesses, 
à l'endroit indiqué par les hiéropes et l'architecte 
(1. 10-12). Les sacrifices s’adressent aux deux dées- 
ses, A Triptoléme, 4 Eubouleus, 4 Athena et & 
Theos et Thea (sur ces divinités et le culte éleusi- 
nien, cf. Clinton, MC passim). Les tablettes inscri- 
tes, qui constituent des sortes d’archives de comp- 
tabilité, doivent étre déposées (par les hieropes?) 
dans l’Éleusinion d’Éleusis et dans le Bouleutèrion 
(l. 29-30). Cf. Busolt/Swoboda, 1103-1104; 
Meiggs/Lewis, 220-221; Rhodes, Boule 127-128; 
trad. et bref comm. par Bertrand, J.-M., Inscrip- 
tions historiques grecques (1992) 70 n° 30. 

162. Athénes. Décret honorifique. - IG II/IIP 
1749; Syll.? 944. — 341-340 av. J.-C. - On accorde 
l'éloge aux hiéropes pour avoir «accompli les hiera» 
lors des mystères d'Éleusis (1. 80: sote zé nuornpıa 
ieponornoavrag '"EAsuoiv[t]; s'agit-il, en l'occur- 
rence, de sacrifices?), et l'on couronne «chacun 
d'eux d'une couronne de feuillage pour leur valeur 
et leur justice envers les membres de la tribu» (l. 
81-82). Cf. Foucart, 241; Rhodes, Boule 128 et n. 13. 

163. Athènes. Décret honorifique du Conseil et 
du Peuple. - IG II/III? 330. — 336/335-335/334 av. 
J.-C. - On accorde l'éloge à Phyleus, fils de Pau- 
sanias, de la tribu Oinéis, élu hiérope par un vote 
à main levée (yeupotovn0etc). On honore Phyleus 
et ses deux collègues hiéropes (ouvé&pyovtec) d’une 
couronne d’or et l’on décide de faire inscrire le 
Phosa sur une stèle, dressée sur l’Acropole. 

164. Athènes. Décret honorifique. - IG II/III° 
410; Syll.3 289. — Vers 330 av. J.-C. - On décide 
d'accorder l’éloge (èrauvécar) à certains prêtres 
(dont celui de Dionysos), ainsi qu'à dix hiéropes 
élus du Conseil (xtpeBevtes ind tH¢ BovAtc), pour 
les sacrifices qu’ils ont offerts a Dionysos et aux au- 
tres dieux. Ils sont en plus honorés d’une couronne 
d'or «pour leur valeur et leur justice envers le 
Conseil et le peuple athénien» (l. 27-35). Cf. Rho- 
des, Boule 129. 

165. Délos. Comptes des hiéropes. - IG XI 2, 
161 A, 1—3. — 280/279 av. J.-C. - «Compte rendu 
(Aóyoc) des hiéropes qui ont été hiéropes (rüv 
ieporoumodvrwv) sous l’archontat de... (suivent les 
noms de l'archonte et des hiéropes qui étaient en 
charge); nous avons regu (rrapeAdBo[uev]) de la part 
des hiéropes qui ont été hiéropes sous l'archontat 
de..., en présence des conseillers et des secrétaires 
(napóvrov Bovkeuröy xal voa. [e] vécv) ». 

166. Délos. Comptes des hiéropes. — IDélos 442 
A, 2-3 (179 av. J.-C.): «Voici l'argent que nous 
avons prélevé dans le temple d'Apollon, dans la 
caisse sacrée (èv T&L vad. tod ’AnöAAWvog Ev TEL 
nuoro tè ipit), en. présence du Conseil et de 
l'achonte de la cité Démarés et du secrétaire de la 
cité Poseidikos et des prytanes...et du secrétaire 
des hiéropes...». — IG XI 2, 161 A, 124-125: 
«Nous avons transmis le solde (rò Sè Aoımov 
rapedxauev) aux hiéropes de l’archontat de...en 
présence des conseillers et des secrétaires». 

167. Délos. Cf. la clause adoptée par les hiéro- 
pes à partir de 220 av. J.-C. environ: «Si les dé- 
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biteurs (6peiAovrsc) n’ont pas versé les intérêts de 
Vargent sacré (tod tep0d &pyvetov), nous les inscri- 
vons comme débiteurs, eux et leurs garants» (par 
exemple, IDélos 346 À, 13-14; 366 À, 135; 376, 16). 

168. Délos. Comptes des hiéropes. — IDélos 442 
A, 71. — 179 av. J.-C. - «au mois de Posidéón, 
nous avons prélevé pour le prét (Sévetov) consenti 
à Euboeus 500 drachmes, conformement au décret 
du peuple... ». 

169. Délos. Comptes des hiéropes. — IG XI 2, 
203 A, 78-79. — 269 av. J.-C. — «Et voici les tra- 
vaux que nous avons donnés à l’entreprise, confor- 
mément au décret du peuple...avec l'architecte et 
les épimélétes»; cf. l'expression «comme le peuple 
l'avait décrété (dnpioauévou tod Shuov)»: IDélos 
290, 144 (246 av. J.-C.). 

170. Délos. Comptes des hiéropes. - IG XI 2, 
144 À, 30-33 et B, 1-21 (le plus ancien compte qui 
énumère les dépenses de chaque mois qui étaient 
destinées aux cultes). — 304 av. J.-C. 

171. Délos. Comptes des hiéropes. - IG XI 2, 
287 À, 142-143. — 250 av. J.-C. — «nous avons 
affermé les domaines du dieu pour dix ans confor- 
mément au règlement sacré (xark Tv tepdv 
OUYYpapNv) ». 

172. Délos. Comptes des hiéropes. — IDélos 
400, 1-2. — 192 av. J.-C. - «Nous avons également 
loué les maisons sacrées (ràc ispàc oixiac) et elles 
ont été données en location pour une durée de cinq 
ans». 

173. Délos. Hiera Syngraphé. — IDélos 503. — 
Vers 300 av. J.-C. - Important document compre- 
nant plusieurs clauses qui prescrivent, aux hiéropes 
et au Conseil, les régles et les normes à suivre et à 
faire respecter dans l'administration des domaines 
du dieu et l'élevage des troupeaux sacrés de Délos. 
Cf. surtout Ziebarth, E., «Die teed ovyypagh von 
Delos», Hermes 61 (1926) 87-109; Wilhelm, A., 
«Zu der isp& ouyypapn aus Delos», ArPapForsch 
11 (1935) 215-217; Kent, J. H., «The Temple Es- 
tates of Delos, Rheneia and Myconos», Hesperia 17 
(1948) 243-338. 

174. Érétrie. Règlement relatif aux Asclepieia. - 
IG XII 9 194; LSCG 93. - IV* ou III s. av. J.-C. 
— Les hiéropes prennent soin (ëmueaelio]0a«) du 
sacrifice et de la procession en l'honneur d'Asclé- 
pios, et ils inscrivent sur une «tablette blanchie» 
(Aeóxcop.o) les noms des enfants qui participent à la 
pompé. Mais s'ils agissent contrairement à «ce qui 
est prescrit», ils doivent payer chacun une amende 
de 500 drachmes au dieu. 

175. Mykonos. Calendrier des cultes. - Syll.3 
1024; LSCG 96; trad. et comm. Le Guen-Pollet, 
n° 63. — Vers 200 av. J.-C. — Calendrier sacrificiel 
comprenant des additions et modifications cultuel- 
les, adoptées à la suite du synoecisme de Mykonos 
(cf. l'exemple de Kos, infra). Les sacrifices prescrits 
(avec la date, la nature de la victime, le lieu de la 
cérémonie, les modalités de la découpe et du par- 
tage des viandes, etc.) s'adressent à une série de di- 
vinités importantes, dont Poséidon, Déméter, 
Zeus, Dionysos ou Apollon, mais aussi à Ache- 





lóos, qui semple occuper une place importante 
dans le panthéon local. Pour ces sacrifices (ou pour 
une partie?), les hiéropes fournissent bois et grains 
d'orge (0A... xol ÓA&c) avec l'argent sacré (&ró 
tov Lego &oYuptou), et procurent aussi le nécessaire 
s'il est besoin de xoXXtepsiv, de faire un sacrifice 
réussi, qui produise des signes favorables (1. 17-20). 

176. Thèbes de Mykalè. Calendrier cultuel. — 
IPriene 362; LSAM 39; trad. et comm. Le Guen- 
Pollet, n? 64. — Milieu du IV? s. av. J.-C. - Pres- 
criptions concernant ce qu'on doit offrir à certai- 
nes dates et fétes, en l'honneur des Nymphes, 
d’Hermés Kténités, de Mykalé ou de Maiandros, 
des divinités locales propices à l'élevage du petit 
bétail. Il y est question d'un serment prété par des 
chevriers et des bergers devant les hiéropes, ser- 
ment relatif sans doute aux victimes sacrificielles 
(chevreaux et agneaux), qu'on offrait chaque an- 
née, à l'occasion de la féte des Thargélies. Les hié- 
ropes ont aussi le devoir de distribuer, à tous les 
Thébains, les viandes des koureia, ainsi que celles 
provenant des bêtes qu’ils sacrifient eux-mêmes. Ils 
apparaissent ainsi de nouveau comme responsables 
de la kreanomia, de la répartition des viandes (cf. 
145. 158). — Sur le sens du koureion, terme à rap- 
procher du mot koura (tonte des moutons et des 
chèvres au milieu du printemps), cf. Labarbe, J., 
Bull AcBelg 39 (1953) 366-368. 

177. Astypalaia. Règlement relatif au culte de 
Dionysos. — IG XI Suppl. 150; LSS 83. — II° ou 
I* s. av. J.-C. - Prescriptions concernant les sa- 
crifices à accomplir en l'honneur de Dionysos, au 
mois de Iobakchios. Toutes les victimes sacrificiel- 
les (tepeta), menées en procession pendant la fête, 
doivent être marquées d’un signe. Et ce sont vrai- 
semblablement les hiéropes qui, selon la restitution 
de Sokolowski, «examinent» (l. 18 [Box Gov) 
les animaux destinés au sacrifice le 30 du mois. Sur 
ce type d'examen (Soxiuaota), cf. Gauthier, P., 
«La dokimasia des victimes. Note sur une inscrip- 
tion d’Entella», AnnPisa 14 (1984) 845-848. 

178. Ialysos de Rhodes. Fr. trouvé prés du tem- 
ple d’Apollon Erethimios. - IG XII 1, 731 (date non 
précisée). — Liste mentionnant six hiéropes, avec 
trois épistates, un episkopos, un tamias, un secrétaire 
et un sous-secrétaire des hierophylakes (voir infra C, 
ispogbiaxec). Il s’agit sans doute d’une partie des 
personnes qui assument la gestion du sanctuaire 
d’Apollon. Sur les hieropes et les Grands Erethi- 
mía, voir l'inscr. avec les listes des vainqueurs (III° 
s. av. J.-C.), publiée par V. Kontorini. 

179. Ioulis de Kéos. Deux frs. d'une stéle. - IG 
XII 5, 595. - IIIf-début du IE* s. av. J.-C. — Les 
hieropes recoivent par les trésoriers «l'argent et les 
intéréts...pour la réparation des sanctuaires et le 
sacrifice (npóg mv &rto]xevuzjv «Gv leg xol thy 
Ouctav)» (B, 1. 12-13). 

180. Ios. Fr. d'un réglement relatif aux pátura- 
ges. - IG XII 5, 2; LSCG 105. — IV? s. av. J.-C. 
— Les hiéropes déclarent que tous ceux qui font 
paître des troupeaux sacrés (isp Opéuuara) doi- 
vent les marquer par un signe, et dire sous serment 
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qu'ils ne gardent que le cheptel sacré. Sur les hié- 
ropes A Ios, cf. aussi LSCG 106. 

181. Halikarnasse. Inventaire de biens apparte- 
nant à certains sanctuaires de la cité. - SEG 4, 187 
(cf. 1. 25 [2]nt teporoob ’Apreuedc); voir Debord, 
221-222. — II° s. av. J.-C. 

182. (= 37) Érythrées. Ventes des prétrises 
(pierre inscrite sur trois cótés). — Milieu du III° s. 
av. J.-C. — Les actes de vente sont datés d’après le 
nom de l'hiérope en fonction, qui agit en tant que 
magistrat éponyme de la cité (il n'est pas un «pr&- 
tre», un «sacerdote eponimo», comme le dit Guar- 
ducci, EpGr IV 34-35). Cf. la formule d'en-téte 
(par exemple, B, 1. 94): aide ispnreiar éxpéünouv 
é¢’ teponotod ’Aratoupiov. L’éponymie des hiero- 
pes d’Erythrées apparait déjà au V* ou au début du 
IV* s. av. J.-C. (IErythrai 1: décret relatif aux 
fonctions des secrétaires, «sous le hiérope Posis»). 

183. Kamiros. Réglements cultuels (sacrifices 
des hiéropes). — III? s. av. J.-C. — Tit. Cam. 150 
(LSS 100): une agnelle 4 Phémé; Tit. Cam. 155 
(LSS 102): un porc à Apollon Pedageitnyos. — I** s. 
av. J.-C. - Tit. Cam. 156 (LSS 104): un bouc à 
Dionysos. 

184. Kamiros. Reglement cultuel. — Tit. Cam. 
152 (LSS 97). — III° s. av. J.-C. - Le démiurge 
offre à Hélios le sacrifice du mois de Dalios 
(Saiovpyòc Die), tandis que les hiéropes sont 
chargés du sacrifice au mois de Panamos (teportotol 
Booylze)). 

185. Kamiros. Dédicace (l'inscr. est gravée sur 
une base). - Tit. Cam. 15. — Vers 273 av. J.-C. - 
La dédicace est adressée «à tous les dieux» (Beoïc 
méotv) par le demiurge, le college des 12 hieropes 
(cités nommément), l’archiaristas («archiprétre») et 
le prétre d’Athéna Polias et de Zeus Polieus, ainsi 
que celui d’Apollon Mylantios. 

186. (= 114) Kos. Calendrier des cultes. — Her- 
zog, 1-4; LSCG 151, A-D. — 2° moitié du IV® s. 
av. J.-C. - Partie importante d'un calendier civi- 
que, où l’on énumère, mois par mois et jour par 
jour, fétes et sacrifices en l'honneur de différentes 
divinités, en précisant les prix des victimes, en 
détaillant diverses modalités sacrificielles, en dé- 
crivant la découpe et la distribution des viandes. 
Associés à d'autres responsables, les hiéropes inter- 
viennent surtout dans la présentation, la sélection 
ou l'immolation des victimes; ils regoivent leur 
part d'honneur et ils accueillent en hôtes (ÉeviCoyrt) 
le prétre et les hérauts, pendant la féte de Zeus Po- 
lieus (151 A, 2 sq., 21-22, 38-42). Mais ils fournis- 
sent également tout ce qui est nécessaire pour les 
sacrifices (151 C, D); cf. Sherwin-White, passim. 
Dans d'autres cas, c'est le prétre (Herzog, 5; LSCG 
156, 26-27) ou la prétresse d'une divinité (Herzog, 
8; LSCG 154 À, 32-33) qui accueille en hôtes 

(evtGer) le monarchos, les hiéropes et les hérauts. 

187. Kos. Règlement relatif aux Asclépieia. — 
Herzog, 15; LSCG 159; trad. Le Guen-Pollet, n° 
35. — II? s. av. J.-C. — Texte restitué de façon pro- 
bante par Herzog. Avec de largent que leur ver- 
sent les trésoriers, les hiéropes doivent acheter 





pour la procession deux bœufs, «les plus beaux» 
(&c xoXXccoc), l'un pour Asclépios, l'autre pour 
Apollon, ainsi qu’une genisse (dauaxıy) pour Hy- 
gieia, et une autre pour Epioné (et non pas un che- 
vreau, comme traduit Le Guen-Pollet). Avec le 
monarchos, ils consacrent aussi pour la libation deux 
phialai, lors de chaque féte (navéyvetv) en Phon- 
neur des dieux (l. 5-12). 

188. (= 100) Kos. Reglement relatif au culte de 
Nikè. - Maiuri, 441; LSCG 163; trad. Sherwin- 
White, 327. — I8 s. av. J.-C. — Le prêtre de la déesse 
doit cuuroureuéte, «aller en procession avec» le 
monarchos, les hiéropes et les vainqueurs de concours. 


2. Les ispodürau 

Ce terme, composé de l'adjectif tepdg («sacré») 
et du nom d’agent Odty¢ («celui qui sacrifie»), est 
souvent traduit par «sacrificateur», ce qui n’est pas 
erroné dans certains contextes. Mais le mot dési- 
gne, en général, un fonctionnaire cultuel, dont les 
táches ne se limitent pas toujours au domaine sa- 
crificiel. Les hiérothytes nous sont surtout connus 
gráce à de nombreuses inscriptions (environ 130), 
provenant d'une vingtaine de cités ou de régions. 
Cette documentation épigraphique va de la fin du 
VE s. av. J.-C. jusqu’au II s. ap. J.-C., mais les 
hiérothytes ont sans doute «existé dès une haute 
époque», comme le pense Winand (205), qui leur 
a consacré une étude circonstanciée. 

Comme il arrive dans le cas des hiéropes, il est 
difficile de donner une image homogène des fonc- 
tions assumées par les hiérothytes, en raison de la 
diversité des tâches qui leur sont assignées selon les 
lieux et les époques. Comme les hiéropes, les hié- 
rothytes peuvent agir au sein d’un collège ou de 
façon individuelle, lorsque l’hiérothyte se pré- 
sente, par exemple, comme l’archonte éponyme 
d’une cité. On le voit jouer ce rôle dans les villes 
siciliennes d’Agrigente (189), de Ségeste (IG XIV 
290) ou de Solonte (Winand, 131), mais aussi a 
Histiée d’Eubée (190) ou à Tymnos (191), sur le 
territoire rhodien (la Peraia) en Carie, en face de 
l’île de Rhodes. On n’a aucune raison de penser 
(comme le soutient Winand, 125. 136-137. 202) 
que l'hiérothyte éponyme de ces cités «devait étre» 
aussi un «magistrat religieux...prétre d’une divi- 
nité majeure de la cité». Le fait qu'un magistrat 
puisse s'occuper des «affaires des dieux» - ce que 
les Grecs appelaient ta theia — ne le transforme pas 
en hiereus, en «desservant» qui «fait partie du per- 
sonnel religieux». Les termes grecs, qui désignent 
différents agents cultuels, ne sauraient être «inter- 
changeables», comme le veut une tendance assez 
répandue qui nomme négligemment «prétre» ou 
«prêtresse» des personnes qui ne sont pas qualifiées 
de hiereus ou de hiereia. Certes, il est possible qu’un 
individu puisse exercer successivement ef la fonc- 
tion du prêtre et celle d'hiérothyte; mais ces char- 
ges sont alors clairement distinguées, en ce qui 
concerne le vocabulaire (192). 

En dehors de l'hiérothyte éponyme, il peut par- 
fois être question d’un iepoBbtac (au singulier), 
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comme celui mentionné dans un décret du peuple 
de Syrna (ile de la mer Égée, incorporée à l'État 
rhodien) (193). Cela dit, il n'est pas certain que 
cette mention au singulier traduise foujours la pré- 
sence effective d'une seule personne. On cite peut- 
étre un des hiérothytes, en tant que responsable 
d'une táche précise, ou bien on désigne, par un 
terme générique, les membres d'un groupe. Ce 
type de question peut se poser, par exemple, à 
propos de l’huepoBbtag cité dans une inscription de 
Tégée (un réglement dont le caractère fait objet de 
discussions [1941). En effet, il n’est pas impossible 
que ce hiérothyte fasse partie d’un corps collectif, 
comme ce serait le cas de l'hieromnamon, terme 
mentionné, dans la méme inscription, aussi bien au 
singulier qu'au pluriel (194/205). 

Cependant, dans la plupart des cas, les hiéro- 
thytes forment des colléges, clairement énoncés 
par l'emploi du nom au pluriel. Ils sont surtout 
présents dans l'État rhodien, et en particulier à 
Lindos, où ils sont attestés à partir de la fin du V° 
s. av. J.-C. (sur les hiérothytes de Lindos, qui 
émaneraient «des anciennes tribus gentilices», cf. 
Winand, 32-91). Leur collège, composé de neuf à 
quinze membres (selon les époques) élus chaque 
année, porte à sa tête un supérieur hiérarchique, 
l’archiérothyte, qui fait son apparition en 296 av. 
J.-C. Ils sont proposés par les épistates, sur une liste 
établie par les prêtres et l’archiérothyte (cf. ILindos 
II 419, 59-61; cf. infra D, èmorara). Les hiéro- 
thytes lindiens accomplissent des sacrifices (195. 
196), offrent des dédicaces aux dieux (cf. ILindos 
70), décernent des honneurs à certains magistrats 
ou à d’autres citoyens dignes d’éloge comme, par 
exemple, les épistates (cf. ILindos 230. 249), en col- 
laboration parfois avec les prêtres. Mais ils appor- 
tent aussi aux cultes leur contribution financière, 
en versant de largent au trésor du sanctuaire 
d’Athena (ILindos 252, 1. 225-226), ou en s’enga- 
geant à exercer leurs fonctions gratuitement, pour 
aider à la constitution d'un fonds en faveur du 
culte d'Athéna Lindia et de Zeus Polieus (197). 
Enfin, les hiérothytes de Lindos avaient, sans 
doute, un certain rapport avec un local nommé 
ispoBuretov, considéré par les modernes comme le 
siège du Foyer Commun de Lindos, analogue au 
prytanée dans d’autres cités. L'hierothyteion est at- 
testé dans une série d’inscriptions honorifiques, où 
lon accorde au bénéficiaire une olmaıg èv 
ispoButet®, c’est-à-dire un repas public dans l’hie- 
rothyteion, è la manière dont on honore, ailleurs, 
une personne en l'invitant à un repas dans le pry- 
tanée (Winand, 79-87). 

On retrouve Vhierothyteion à Kamiros, mais — 
chose paradoxale — les hierothytes ne sont pas at- 
testés (au moins pour le moment) dans cette cité 
thodienne (cf. les hypothéses de Winand, 140-147, 
qui présume l’existence de ces magistrats 4 Cami- 
ros, à l'époque archaique, avant l'apparition des 
hiéropes [voir supra B.1, icponouot]). En revanche, 
la cité d’lalysos témoigne aussi bien d'un 
iepo@utetov, que de la présence d'hiérothytes (Wi- 


nand, 97-99). Quant à la cité de Rhodes, où l’hie- 
rothyteion sert également de prytanée, les hiérothy- 
tes y sont connus au travers des dédicaces (198), 
des traités (199), ou des décrets honorifiques: c’est, 
par exemple, sur leur proposition (lepoduräv 
Yvou[«]), que la ktoina des Potidéens décide de dé- 
cerner un éloge à un important personnage 
nommé Pamphilidas (sur ce décret et les associa- 
tions appelées ktoinai, cf. Winand, 104-115). 

En dehors de l'ile de Rhodes, les hiérothytes 
agissent, de diverses facons, dans certaines villes du 
Péloponnèse. - À Sparte, où ils pouvaient être ré- 
élus plusieurs fois (cf. SEG 11, 620: lepoßürng Y’), 
les hiérothytes avaient la possibilité d’inviter un 
hóte de marque, pour lui offrir l'hospitalité au 
Foyer Commun (ért évi En vv xot | v&v ortay: 
IG V 1, 4, fin du III° s. av. J.-C). - A Messéne, 
trois inscriptions agonistiques mentionnent les 
ispoBùrar (IG V 1, 1467. 1468. 1469, I° s. av. J.-C. 
— II° ap. J.-C.), qui étaient sans doute associés à la 
célébration des Ithômaia, fêtes en l'honneur de Zeus 
Ithómatas. Rien n'indique qu'ils soient «des auxi- 
liaires de l'agonothéte» (comme le suppose Wi- 
nand, 179). - À Andanie, ils sont attestés dans la 
grande inscription relative aux mysteres (92-91 av. 
J.-C.) qui impliquent une série de divinités: Démé- 
ter, Hermès, Megaloi theoi, Apollon Karneios et Ha- 
gna. Les hiérothytes apparaissent parmi les premiè- 
res personnes qui forment la procession (1. 28-34), 
mais on ignore leur rôle pendant les cérémonies (IG 
V 1, 1390; Syll. 736; LSCG 65; cf. Piolot, L., 
«Pausanias et les Mysteres d’Andanie. Histoire 
d'une aporie», dans Renard, J. [éd.], Le Pelopon- 
nèse. Archéologie et histoire [1999] 195-228 [avec 
bibl.]). - A Megalopolis, les hiérothytes «de la cité» 
(tà xóAtoc) sont mentionnés dans le décret qui ré- 
glemente les honneurs décernés par le peuple au 
grand homme d'État Philopoimen (200). — Enfin, 
pour Phigalie, Pausanias (8, 42, 11-12) parle de trois 
citoyens (astoi) «appelés hiérothytes», dont le plus 
jeune (6 vewrarog) accomplit, avec la prétresse, les 
rites en l'honneur de Déméter Melaina. 

Notre documentation relative aux hiérothytes, 
dans les cités grecques, donne de ces magistrats une 
image souvent fragmentaire quant à leur statut 
précis. Aussi serait-il au moins imprudent de vou- 
loir les transformer, dans la majorité des cas, en 
«auxiliaires du culte» dépendants du prétre ou de 
la prétresse, en «personnages de rang subalterne», 
attachés au service «des divinités mineures et des he- 
ros» (Winand, 75. 85. 88-89. 179. 186. 189. 198. 
206—207, c'est l'auteur qui souligne). On devrait 
plutót se contenter d'une conclusion plus générale, 
et considérer les hiérothytes comme des magistrats 
habilités, le plus souvent par la cité, à exercer cer- 
taines fonctions cultuelles (comme l'admet, par ail- 
leurs, Winand, 165, pour les hiérothytes de Cy- 
rène [201]). 
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SOURCES EPIGRAPHIQUES 

189. Agrigente. Décret de proxénie en l'hon- 
neur de Démetrios de Syracuse. - IG XIV 952 
(IGUR 12). - Fin du II° ou début du I* s. av. J.-C. 
- "Ent iepodbr« / Nuupodapou roù OtXovoc... 
L'existence d'un hiérothyte à Agrigente a été attri- 
buée à l'influence des institutions rhodiennes, puis- 
que la cité a été fondée par Géla, colonie de Rho- 
des. Quant à la présence des hiérothytes dans les 
autres cités de Sicile, elle serait due, à son tour, à 
l'influence d'Agrigente (Winand, 129. 141-142). 

190. Histiée. Liste de 35 noms de citoyens. - IG 
XII 9, 1189. — Fin du II° s. av. J.-C. — Ces person- 
nes, «sous l’hiérothyte Démokritos», ont financé la 
«restauration» (éxavépËwoiv) du sanctuaire d’Arté- 
mis Prosééa et la «construction» (xaracxeuv) de la 
statue de la déesse. Cf. d’autres décrets datés d’après 
l'hiérothyte (IG XII 9, 1186 et 1187). 

191. Tymnos. Réglement relatif à la protection 
de la stoa et du matériel de culte. — Fraser/Bean, 
n? 26; SEG 14, 702; 16, 633; LSS 111; trad. Wi- 
nand, 123-124. - Fin du II® ou début du I° s. av. 
J.-C. - Décision prise par la «communauté» 
(xotwóv) des Tymniens, «sous l'hiérothyte Cleinias, 
fils d'Épigonos» (['Exi ísp]o0bva Kiewia tod 
’Ercıyövou). Selon les termes du décret, à ceux qui 
sacrifient en l'honneur de Zeus et d'Héra sur les 
autels (2) de l’agora, «l’hiérothyte qui sera alors en 
charge» ([6] tepoOdtac del ò Èv dpyùi ëwv) doit 
«leur donner la stoa» et les ustensiles nécessaires 
pour consommer les parts sacrificielles. L'hiéro- 
thyte a aussi le droit d'assigner devant les hierota- 
miai quiconque refuse de se conformer aux règles 
adoptées pour éviter les dégradations de la stoa. Et 
c'est encore l’hiérothyte en fonction qui doit faire 
inscrire (&væypatb&ru) le décret dans la stoa, «afin 
que ces prescriptions restent visibles et que per- 
sonne ne commette une faute à l'égard des dieux». 
Loin de desservir «un culte en particulier», fût-il 
celui d’Apollon (comme le suppose Winand, 
124-125), l’hiérothyte éponyme de Tymnos sem- 
ble exercer son autorité sur un plan plus général, 
en veillant sur les bonnes relations entre hommes 
et dieux. 

192. Kedreae (ville de Carie, incorporée à 
l'État rhodien). - SEG 4, 179. — Y s. av. J.-C. 
— Il est question d'un personnage qui avait servi 
de prêtre ([iepareu]louc) d’Apollon, d’hiérothyte 
(ispoßdurnoas) et de chorège (yopayhoas). 

193. Syrna. Décret (trés fr.) des Syrniens. — 
SEG 14, 691. — IF s. av. J.-C. - L’hierothyte est 
désigné, avec les hieromnamones, pour mettre en lo- 
cation (uto9ó[o«])) un terrain concédé par un do- 
nateur au profit, semble-t-il, du sanctuaire d'As- 
clépios. Rien, dans le texte, ne laisse supposer que 
cet hiérothyte fasse «partie du personnel du sanc- 


tuaire» (Winand, 128). H appartient sans doute — 
comme d'ailleurs les hieromnamones — à ces agents 
désignés par la communauté pour accomplir des 
tâches relatives aux cultes (voir infra B.3, 
tepouvhpLovec). 

194. (= 205) Tégée. Règlement concernant 
principalement le droit de pacage sur certaines ter- 
res. - IG V 2, 3; LSCG 67. - Fin du V* ou dé- 
but du IV? s. av. J.-C. - Ce texte continue à sus- 
citer des opinions divergentes: s'agit-il d'une loi 
sacrée relative au sanctuaire d'Aléa Athéna à Té- 
gée et aux terres de páturage qui lui appartiennent? 
Ou serait-ce un réglement de la cité concernant 
l'usage d'un terrain de pacage communal, situé 
dans un secteur appelé Aléa, ou dans une zone au- 
tour du sanctuaire? Sur cette controverse et sur 
l'association entre la déesse Aléa et Athéna, cf. 
Jost, Arcadie 378-385; Guarducci, EpGr II 65-66. 
La solution dépend beaucoup du sens qu’on donne 
aux expressions iv ’Adgat (1. 5, 11), xat’ "AXéay 
(1. 24), îv tèL repiyspor (1. 10). Quoi qu’il en soit, 
selon les principales mesures: on fixe le nombre et 
l'espéce des bétes qu’on peut faire paitre sur ces 
terrains; on précise la durée et les lieux où le pa- 
cage est autorisé, en faisant la distinction entre 
«étrangers» et «citoyens»; on prescrit des amendes, 
des taxes, voire des «saisies» d'animaux, en cas 
d'infraction. Dans ce contexte, l'hiérothyte appa- 
rait comme celui qui a le droit de faire paitre des 
animaux tv ’AAgat, pourvu qu'ils soient doxedex, 
non pas «purs» (comme le traduit Winand, 183), 
mais «sains et saufs» (Chantraine, s.v. &ox10f,c), à 
savoir en bonne santé et «entiers» (cf. tepeta 
6AóxXnpa«., des «victimes entiéres, intactes»: LSCG 
85, 1). Dans le cas contraire, si certains animaux 
sont évacxebéa, ils seront saisis. De même, l’hié- 
rothyte ne doit pas dépasser le nombre de bêtes 
qu'il avait déclaré; s'il le dépasse, il devra douze 
drachmes au peuple (iv 8&pov: 1. 8). L'importance 
de cette inscription réside aussi dans la mention des 
«troupeaux sacrés» (hiepà mpóßartaæ), qui sont au- 
torisés de paitre iv ' AAéot, «quand ils sont de pas- 
sage», seulement un jour et une nuit; si le station- 
nement se prolonge, on doit payer des taxes (l. 
15-19) (cf. Georgoudi, S., « Quelques problémes de 
la transhumance dans la Gréce ancienne», REG 87 
[1974] 155-185). Peut-étre l'hiérothyte aurait-il un 
róle à jouer dans l'observance de cette clause. 

195. Lindos. Réglement sacrificiel. — ILindos 
26; LSS 89. — Vers 400 av. J.-C. - Le onze du 
mois Hyakinthios, l'hiérothyte Aigélios sacrifie 
(00e) à Zeus Amalos un verrat de six mois. Cf. 
Blinkenberg, Chr., dans Dragma Nilsson (1939) 96 
n? 1; Morelli, 46. 137. Pour d'autres sacrifices ac- 
complis par des hiérothytes, cf. ILindos 181. 182 
(LSS 87 A et B). 

196. Lindos. Règlements sacrificiels. - Pugliese 
Carratelli 169-170 n° 20; LSS 88 a et b. — IV* et 
II® s. av. J.-C. — On aurait affaire à un culte d'une 
certaine importance puisque c'est l'archiérothyte 
qui doit, cette fois, accomplir des sacrifices en 
Phonneur d'Athéna Apotropaia et de Zeus Apotro- 
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paios. La viande des victimes (brebis pour Athéna, 
bélier pour Zeus) doit être consommée sur place 
(adret xatayofioBai). Ces lois sacrées (195 et 196) 
ont en commun une clause qui interdit aux fem- 
mes l'accés au rituel sacrificiel (cf. LSS b 1. 6: 
yuvarti oùx dora). Sur ce type d’exclusion, qui ne 
saurait trouver une explication unique, cf. Cole, S. 
G., «Gynaiki ou themis: Gender Difference in the 
Greek Leges Sacrae», Helios 19 (1992) 104-122 (re- 
pris dans Cole, o.c. II.C.1). 

197. (= 230) Lindos. Création d’un fonds pour 
les cultes. — ILindos Il 419; LSS 90; Migeotte, 121 
n° 41 (extraits) avec trad. partielle et comm. — 22 
ap. J.-C. - Ce long décret (150 lignes) porte sur les 
mesures envisagées pour la constitution d’un fonds 
spécial, d’un «dépot», qui sera confié aux deux di- 
vinités (napaxatabyxa), pour servir aux besoins 
cultuels. Cet «argent sacr&» (lepbv dpybpıov) sera 
composé, entre autres, des sommes que les hiero- 
thytes verseront au compte du fonds, en renongant 
ainsi à leur rémunération et en acceptant d'exercer 
leurs fonctions, leur ispo@uteta, gratuitement 
(dwpedv). Mais ils ne seront pas les seuls à être 
concernés par ce type de mesures (comme le dit 
Winand, 88). Les prêtres d’Athéna doivent aussi re- 
noncer à largent qu'ils reçoivent normalement 
pour les sacrifices et les repas, afin qu’il soit versé 
au fonds (l. 60-86). Cf. Morelli, 85-86 n. 3. Voir 
infra D, Enıoraraı, 253). 

198. Rhodes (ville de). Dedicace (?) trouvée 
dans le sanctuaire oraculaire d'Apollon. — Segre, 
M., «L'oracolo di Apollo Pythaeus», PP 4 (1949) 
72-82. — 19* moitié du I*' s. av. J.-C. - Les dédi- 
cants sont cités nommément: il s'agit de certains 
prétres, de cinq hiérothytes (qui formaient sans 
doute un collége), du prophéte, ainsi que du se- 
crétaire commun du prétre d'Hélios et des hiéro- 
thytes — ce qui indique que les hiérothytes pou- 
vaient utiliser aussi les services d'un Ypauuarebc. 

199. Rhodes (ville de). Traité entre Rhodes et 
Hiérapytna. — ICret III 3 A; SGDI 3749. — 201/200 
av. J.-C. - Selon les décisions du peuple énoncées 
au début du décret (1. 1-8), les prêtres et les hié- 
rothytes de Rhodes adresseront des prières 
(citacda. uèv tobs Lepsig xol vob lepoßbrac) A 
Hélios (Halios), à la divinité Rhodos et «à tous les 
autres dieux et déesses et aux archagetai et aux hé- 
ros, ceux qui possèdent la cité et le pays des Rho- 
diens»; après les prières, ils feront aussi un sacrifice 
et une procession. Cf. Schmitt, H. H., Die Staats- 
verträge des Altertums III (1969) 314-320 n° 551, ainsi 
que 321-324 4 propos d’un autre traité semblable, 
entre Rhodes et Olonte. 

200. Mégalopolis. Décret en l'honneur de Phi- 
lopoimen (inscr. assez fr.). - IG V 2, 432; Syll.? 
624. — 183 av. J.-C. - Les honneurs décernés à Phi- 
lopoimen sont égaux à ceux qu'on adresse aux 
dieux (rat ico0eo1). Lors des concours organisés 
à cette occasion, les hiérothytes de la cité feront un 
Sacrifice, avec l'argent que leur versera le trésorier. 
, 201. Cyrene. Reglement des fétes en l'honneur 
d'un roi (basileus) Ptolémée, de son épouse et soeur 


Cléopátre (basilissa) et de leur fils Ptolémée. - SEG 
9, S. — 2? moitié du II? s. av. J.-C. - On précise 
les täches qui incombent, pendant les cérémonies, 
aux prétres, aux prétresses, aux autorites civiles 
(archai), aux démiurges et aux hiérothytes. Ces 
deux derniers groupes (daproupyoì sol Lagoda) 
ont la charge commune de décorer le prytanée et 
les portiques, ainsi que d’accomplir, au nom de la 
cité, les sacrifices pour le roi et la reine, appelés 
«dieux sauveurs» (Beol Zwrfpec), pour leur fils, 
mais aussi pour leurs parents, leurs ancétres et pour 
tous les autres dieux. Cf. Préaux, C., «Sur l’ins- 
cription de Cyrène SEG, IX, 1, 5», Chronique 
d’Egypte 33 (1942) 133-149. -— D’apres Winand 
(166-171), la mention du terme ixpoBuota dans une 
autre inscr. de Cyrène (SEG 9, 13) serait «un ga- 
rant de l'existence des hiérothytes des le IV? s., 
existence qu'on peut sans doute faire remonter au 
milieu du V° s.»; ces hiérothytes de Cyrène se- 
raient, selon l’auteur, d’origine spartiate. 


3- Les tepouvhuovec 

Ces agents portent un titre composé de l’adjec- 
tif iepóc («sacré») et du terme uvhuov (en dorien 
uv&q.oy), qui fonctionne comme nom verbal: «ce- 
lui qui se souvient, qui a bonne mémoire» (Chan- 
traine, s.v. utuvyoxw). En effet, dans différentes 
cités, le titre de uvnuoves ou uváuoveg (litt. « mé- 
morisateurs») est attribué 4 des fonctionnaires ou 
des magistrats qui agissent comme scribes, archi- 
vistes, ou simples greffiers. Ce titre parlant mon- 
tre que ces personnes, chargées d’enregistrer des 
Ecritures (yp&uuara) publiques ou des actes privés, 
ne sauraient étre dissociées de la place et des fonc- 
tions qu’assument la #émoire (uvhun) et la mémo- 
risation (avec ou sans l'aide de l'écrit) dans les ci- 
tés grecques. 

Dés lors, on pourrait penser, à premiére vue, 
que ceux qu'on appelle, de maniére spécifique, 
lepouvnuovsg sont des uw)povec attachés exclusi- 
vement ou principalement au domaine de la reli- 
gion. Certaines notices lexicographiques vont 
d’ailleurs dans ce sens: on les nomme fspouvuovec 
du fait qu'ils «mémorisent les hiera [litt. les choses 
sacrées]» (Anecd. Bekker I p. 266, et Etym. m. s.v. 
tepouvyjoves’ Tapk Th uvyWovevely Tv Lepdy — a 
propos des hiéromnémons amphictioniques, voir 
infra). Mais cette définition, aussi partielle que res- 
trictive, ne peut pas rendre compte de diverses tâ- 
ches et activités des hiéromnémons, d’autant plus 
qu'entre iepouvhuoves et uvuovec la frontière 
n'est pas toujours nette. Aristote, par exemple, 
considére ces deux titres comme des termes syno- 
nymes, pouvant renvoyer à la méme charge (202). 
Ainsi, comme le montre ce passage de la Politique 
qui concerne surtout le domaine juridique, le ti- 
tre d’ispouvMpoveg n'est pas toujours et obligatoi- 
rement attribué à des agents attachés aux affaires 
du culte. De la même façon, il peut y avoir des 
uvuovec qui assument également des tâches reli- 
gieuses, comme ceux mentionnés dans un décret 
du genos (?) des Mésogeioi (203). Parfois, c’est 
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l'emploi du verbe uvauoveb qui indique leur 
fonction cultuelle «mnémonique», comme 4 Acrae 
en Sicile, où un citoyen est dit pvapoveboas 
dyvaïc Beaîg (il a servi donc de uv&p.ov auprés des 
«pures deesses», sans doute Demeter et Per- 
séphone: IG XIV 1, 204). Par ailleurs, quelqu’un 
qui est engagé dans la fonction de uyauwv peut, le 
cas échéant, mettre par écrit et mémoriser 
(uvapovebetv) tout ce qui concerne les affaires pu- 
bliques, celles des dieux et celles des hommes, 
comme le précise le fameux contrat crétois passé 
avec le scribe Spensithios (204). 

Cependant, malgré l’absence d’une distinction 
claire entre uvnuovsg et lepou.vnnovec, ces derniers 
se présentent plus fréquemment comme des agents 
d’ordre religieux, chargés d’une série de fonctions 
portant sur les cultes ou l’administration des sanc- 
tuaires. A Tégée, par exemple, ils assument cer- 
tains préparatifs de la grande féte en l'honneur 
d'Aléa Athena, tout en jouant un röle de police et 
de protection du sanctuaire de la deesse, ou de cer- 
tains domaines appartenant à la ville de Tégée 
(205). Dans une série de cités, ils administrent et 
gèrent les biens des temples et l'argent des dieux - 
ce qui n'exclut pas qu'ils puissent être également 
associés aux biens publics en général (dau6oux), dès 
le VII ou VI s. av. J.-C. (df. Nomima I n° 78, Ti- 
rynthe, en Argolide). Ils sont parfois mentionnés 
dans des documents épigraphiques, sans que leurs 
tâches soient toujours précisées: par exemple, à 
Trézène (cf. IG IV 774. 823), ou à Sparte (cf. IG 
V 1, 65). Ou bien, c’est tout simplement le verbe 
iepouvnuovebw/ispouvauovebw qui témoigne de 
leur présence dans une cité (par exemple, dans les 
villes thessaliennes de Krannon, de Larisa et de 
Phalanna (IG IX 2, 495. 541. 1234), ou à Ségeste, 
en Sicile, où l’ispouvapovéwv est cité avec les hié- 
rophylaques [IG XIV 1, 291]). 

En revanche, dans d'autres cités, nos sources 
sont plus éloquentes sur les différentes fonctions 
des hiéromnémons. - À Mycènes, ils sont présents 
depuis le VI° s. av. J.-C., en tant qu’agents 
attachés, semble-t-il, au culte de Persée (rdc 
lapouvauovac tòs ès [epoë [206]). - À Argos, on 
les trouve, au nombre de quatre, dès le début du 
Ves. av. J.-C. (dédicace de quatre ixpouvéiovec, 
480-475 av. J.-C.: Jeffery, LSAG 161-162 n° 21; 
169). Une autre dédicace associe les hiaromnamons 
aux quatre tribus argiennes (207). Rattachés au 
culte d'Héra (cf. IG IV 530, L. 1: ixpo]uvauovec 
“Hpac), assistés peut-être d’auxiliaires (cf. Nomima 
I n? 110, l. 3: rot [B]o&door), ils jouent plutôt un 
róle d'administrateurs et de gestionnaires (cf. etiam 
Lupu, o.c. I.B., 202-203). Ils sont également asso- 
ciés à des actes d’affranchissements (cf. Billot, o.c. 
207, 48), une relation qu’on retrouve aussi à Théra 
(c. IG XII 3, 336. 1302). - A Thasos, c'est 
l'icpouvuwv qui doit payer la dépense pour la 
transcription sur la pierre de certains décrets ou dé- 
cisions de la cité (cf. IG XI, 8, 267 (III° s. av. 
J.-C, L 11: 66 8 dv dvdhwpa yivntas eic voca, 
Sobvan tov iepouvnpova). - A Athenes, les hierom- 





némons apparaissent associés surtout aux activités 
cultuelles ou financières de certains dèmes, comme 
par exemple à Eleusis (208), 4 Alépeké, 4 Cholar- 
gos (209), ou à Melité (IG B 243 B): cf. White- 
head, Demes 183—184. ll arrive aussi qu'ils soient 
liés à un genos, comme celui des Salaminiens (IG 
I/II? 1232). 

Mais c'est à Epidaure, oü leur presence est for- 
tement attestée, surtout à partir du milieu du IV 
s. av. J.-C., lorsque les charges administratives et 
financières du sanctuaire d’Asclépios semblent pas- 
ser de l'autorité du prétre à la compétence d'un 
collége de quatre hiéromnémons (ce nombre est 
déduit de certaines dédicaces: cf. IG IV? 1, 167. 
168). Désignés sans doute pour un an et secondés 
par un secrétaire, ces hiéromnémons sont princi- 
palement connus pour leurs comptes relatifs aux 
nombreux travaux de construction qui ont em- 
belli, rénové et agrandi le temenos panhellénique 
d'Asclépios, pendant son époque florissante (entre 
370 et les premiéres décennies du III* s. av. J.-C.). 
Comme le note justement Guarducci (EpGr II 
272-276), ces textes — qui concernent divers 
édifices (cf. 210) mais avant tout le temple du dieu 
et la Tholos (la Rotonde) — constituent une mine 
de renseignements non seulement pour l’histoire 
économique d’Epidaure et de la Gréce en général, 
mais aussi pour l’histoire de l’art grec et du voca- 
bulaire technique. Voir aussi Burford, A., The 
Greek Temple Builders at Epidauros. A Social and 
Economic Study of Building in the Asklepian Sanc- 
tuary, during the Fourth and Early Third Centuries 
B.C. (1969), surtout 120-126. Personnages impor- 
tants de la vie cultuelle de l'Asclépieion, les hie- 
romnémons ne sauraient étre oubliés dans la dis- 
tribution des viandes sacrificielles (cf. 211). Par 
ailleurs, il semble bien qu'en leur qualité d'officiels 
d'Épidaure, les quatre hiéromnémons arrivaient 
chaque année à Athènes, pour participer à la célé- 
bration de la fête athénienne des Epidauria, selon 
l'hypothèse de Clinton, K., «The Epidauria and 
the Arrival of Asclepius in Athens», dans Hägg, 
AGCP EpigrEv 17-34. 

Dans certains cas, la fonction financière des hié- 
romnémons occupe le premier plan. On le voit, 
par exemple, à Tauroménion (en Sicile), dont les 
comptes publics présentent régulièrement, mois 
par mois, l'état des différentes caisses de la cité, 
parmi lesquelles figurent, dans l'ordre, celles des 
hiéromnémons, des trésoriers, des sitophylakes 
(gardiens du blé) etc., tous cités anonymement. 
Ces iepouvéuovec, magistrats annuels, adminis- 
trent les comptes des sanctuaires et surveillent les 
dépenses cultuelles (212). Mais c'est surtout dans 
la cité de Locres que les ixpouvémoves (ou 
icpouvapovec) jouent leur ròle financier le plus ac- 
tif. En témoignent les fameuses 39 tablettes de 
bronze (fin du IV* - début du III° s. av. J.-C.), 
qui constituent une forme d'archives de l'Olym- 
pieion locrien, concernant les fonds sacrés de Zeus 
gérés par trois «hiaromnamons préposés au trésor» 
(iapouvauoveg irrt Oroaupó). Agissant comme les 
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representants du dieu, ces agents — distincts des 
trois «hiéromnamons préposés au blé» — sont sans 
doute des officiels de la cité, rattachés à l'adminis- 
tration du sanctuaire de Zeus Olympios (cf. tabl. 9, 
5-6. 12-13: t& Au ro Orvyriot). Sur l'ordre 
donné par le Conseil et le Peuple, ils ont pour tä- 
che principale d'inscrire sur des tablettes de bronze 
les préts consentis à la cité par la caisse sacrée de 
Zeus (cf. 213). Mais ce sont eux aussi qui prétent 
à la cité des fonds appartenant au dieu (cf. tabl. 14, 
3: Éxenoauec Tà yonuara tà to ded) et qui re- 
goivent des sommes remboursées (cf. tabl. 20, 17: 
ared60n ispouvauévorc). Ces tablettes constituent 
donc des documents importants pour les relations 
financières entre la cité de Locres et le sanctuaire 
de Zeus, ainsi que pour les responsabilités gestion- 
naires des hieromnamons locriens. 

Jusque-là, on voit les hiéromnémons agir dans 
le cadre de leurs cités respectives. Mais grâce à 
l’Amphictionie des Pyles (Thermopyles) et de 
Delphes, une association de douze «peuples» 
(Ë0vn), habitant «autour» de deux sanctuaires 
communs (celui de Déméter aux Thermopyles et 
celui d’Apollon à Delphes), le titre d’hiéromné- 
mon acquiert une valeur panhellénique. Au nom- 
bre de 24 (à raison de deux délégués par peuple), 
les hiéromnémons amphictioniques, égaux en 
droit, sont membres du Synédrion (le Conseil 
amphictionique) et seuls titulaires du droit de 
vote, de ce «vote hieromnamonique» (Pos 
iepouvauovixi)), par lequel se prennent les déci- 
sions ($éyuata) des Amphictions. De nombreux 
documents amphictioniques nous renseignent sur 
les multiples fonctions des hiéromnémons (surtout 
en tant que juges), sur leurs modes de désignation, 
la durée de leur mandat, leurs relations avec les 
pylagores amphictioniques, ces experts dont le 
rôle essentiel consiste à instruire une affaire et à 
l'exposer devant les hiéromnémons (sur tous ces 
aspects, voir Roux et Lefévre; sur le rapport en- 
tre les hiéromnémons et l'asylie, ainsi que sur leur 
tribunal, cf. Gauthier, P., Symbola. Les étrangers et 
la justice dans les cités grecques [1972] 235 sqq. 246 
sqq.). On se limite ici à renvoyer à une importante 
loi amphictionique, gravée et exposée à Athénes, 
sous l'archontat de Pythéas (380/379 av. J.-C.). 
Car cette inscription, qui est considérée comme 
«la premiére illustration fiable de l'activité am- 
phictionique depuis le milieu du V? s. av. J.-C.» 
(Lefèvre, 37), constitue un règlement religieux qui 
porte, entre autres, sur certaines activités signifi- 
catives des hiéromnémons amphictioniques (214). 
Et c’est, justement, en reconnaissance de leur ac- 
tion importante qu’on loue, à l’occasion, les hié- 
romnémons d’avoir accompli tous les sacrifices 
aux Pyles et à Delphes, de s’être occupés des biens 
sacrés «de manière belle et pieuse» (xxAGc xal 
edoeféic), d’avoir jugé de façon juste et selon les 
lois, ou d'avoir assuré la sécurité et l’asylie de l'as- 
semblée « pylienne» (muAata, s.e. &yook), ainsi que 
la sécurité de tous les Grecs qui viennent è la pa- 
negyrie (Syll.3 483). 


Enfin, on trouve des hiéromnémons en tant 
qu’archontes éponymes, comme 4 Issa (Syll. 141, 1: 
to’ ispouvapovog Tlpatdduou) ou è Byzance (Pol. 
4, 52, 4: 700 KaAyelrovoc tepouvnuovoüvros ëv té 
Butavtio; cf. Demosth. 18 [de cor.], 90). Pour 
conclure, il n'est pas inutile de répéter ce qu'on a déjà 
remarqué à propos d'autres agents cultuels: les 
hiéromnémons ne sont pas des prétres, ils ne consti- 
tuent pas «un collége sacerdotal», comme on le dit 
parfois. L’identification entre iepeig et iepou.vn.oveg 
reste rare et exceptionnelle, comme on le voit, par 
exemple, dans un passage de Plutarque (quaest. conv. 
8, 8, 4, 730d) ainsi que dans une inscription tardive 
d’Epidaure (IG IV? 1, 415, 258 ap. J.-C.), où la 
méme personne est désignée comme «prétre et 
hiéromnémon» d' Asclépios. 
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passim; Simondon, M., La mémoire et l’oubli dans la pensée 
grecque jusqu'à la fin du V* s. av. J.-C. (1982). 


SOURCES LITTÉRAIRES 

202. Aristot. pol. 6, 7, 1321b 34-40. - « Une au- 
tre magistrature (oy) procède obligatoirement à 
l’enregistrement des contrats privés et des arrêts 
des tribunaux; ces mêmes personnes sont chargées 
de l'expédition et des piéces judiciaires, et des ac- 
tes introductifs d'instance. En quelques endroits, 
elle (sc. dey) se partage aussi entre plusieurs, mais 
ailleurs elle est unique avec pleine autorité sur tou- 
tes ces questions; et ils (sc. ces magistrats) sont ap- 
pelés ispouvhuoves xal ÈmotàtaL xa UVMLOVEG, 
ou portent d'autres noms voisins de ceux-là» (trad. 
[modifiée] J. Aubonnet, CUF). — Voir aussi infra 
D.2, émotaétat, et supra 58. 


SOURCES EPIGRAPHIQUES 

203. Attique. Décret des Mésogeioi relatif a la 
fête d’Heracles. - IG IYIIP 1247. - Milieu du II° 
s. av. J.-C. — On fait l’éloge de l'archonte des 
Mésogeioi, ainsi que d’une série de personnes, 
dont le prêtre d'Héraclès, les uvuovec, le porte- 
flambeau (pyrphoros), le héraut «ancestral» (xmpuxx 
70v T&vQtoy) etc., parce qu'ils «se sont occupés en 
commun, d'une maniére belle et avec zéle, de la 
procession en l'honneur d'Héraclés et du sacrifice». 
Sur la question des Mésogeioi (s'agit-il d'un genos, 
d'une association cultuelle?), cf. Parker, AthRel 
284-285. 306-307. 

204. Crete, Arcades. Contrat avec le scribe 
Spensithios. - SEG 27 631; Nomima I n° 22 A et 
B (avec trad., comm. et bibl.). — Vers 500 av. J.-C. 
— Ce contrat est conclu entre une cité crétoise et 
un étranger, nommé Spensithios, pour qu'il soit 
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«pour la cité, dans les affaires publiques tant reli- 
gieuses que profanes (tà Sausora ta te Orra xal 
tavOomruva), le scribe et le mnamén» (A, 4-5). En 
fait, Spensithios n'est pas appelé uvéuov, mais sa 
fonction «mnémonique» est désignée par le verbe 
uvauovel Fev. 

205. (= 194) Tégée. Règlement concernant 
principalement le droit de pacage sur certaines ter- 
res. — Dans cette inscr. controversée sont mention- 
nées trois catégories de personnes engagées dans la 
vie cultuelle et économique de la cité et du sanc- 
tuaire d' Aléa Athéna: le prétre, le hiérothyte et les 
hiepouvéuovec. Ces hiéromnamons, formant sans 
doute un collectif, semblent agir comme adminis- 
trateurs du sanctuaire, chargés, entre autres, de 
certains préparatifs de la panégyrie célébrée en 
l'honneur de la déesse, à savoir le grand rassemble- 
ment festif qui durait vraisemblablement trois 
jours (rouravayopoic). Soucieux de la bonne tenue 
des lieux, ils perçoivent aussi la moitié des amen- 
des infligées à ceux qui commettent des infractions 
— l'autre moitié étant versée au trésor de la déesse 
(1. 21-27). Et c’est encore l’hieromnamon (cité au 
singulier: 1. 3) qui doit faire respecter par le pré- 
tre du sanctuaire les régles régissant le droit de pa- 
cage. Mais s'il manque à ce devoir, il est lourde- 
ment sanctionné: «il devra cent drachmes au 
peuple (iv Säuov) et il sera maudit» (1. 2-5). On 
pourrait raisonnablement penser, avec Jost (Arca- 
die 384), que les hiéromnémons veillent ici, en gé- 
néral, à la stricte observance des clauses stipulées 
dans l’ensemble du texte. 

206. Mycènes. Règlement gravé autour d’une 
margelle (?) en pòros. — IG IV 493; Jeffery, LSAG 
pl. 31 n° 1; Nomina I n° 101. — Vers 525 av. J.-C. 
- La margelle aurait appartenu à la «fontaine de 
Persée», dont l'Héróon est signalé par Pausanias (2, 
18, 1) prés de Mycénes. L'inscr. (fr.) précise que les 
hiéromnémons de Persée «serviront de juges pour 
les parents», par rapport sans doute à des problé- 
mes (d'ordre cultuel?) qui concerneraient leurs en- 
fants (cf. Guarducci, EpGr I 130-131). Voir égale- 
ment la dédicace d’armes faite par un corps 
d’hiéromnémons (les mêmes?): tablette d’argile, 
trouvée prés de Mycénes (SEG 11, 298, vers 475 
av. J.-C.; cf. Jeffery, LSAG 173-174 n° 3). 

207. Argos. Partie supérieure d’une stèle en cal- 
caire, trouvée à l’Héraion. — IG IV 517; Nomima I 
n° 86. — 460-450 av. J.-C. — «La stele et le tela- 
mön sont consacrés 4 Hera Argeia» par un college 
de quatre inpouvkwoves, dont le president est de- 
signé par le verbe &fphrteve. Chacun de ces hia- 
romnamons appartient à une tribu différente, ce 
qui pourrait faire allusion au mode de recrutement 
de ces agents, à raison d'un par tribu. Mais cf., sur 
ce point, les hésitations de Billot, M.-F., «Recher- 
ches archéologiques récentes à l'Héraion d'Argos», 
dans de La Genière, J. (éd.), Héra. Images, espaces, 
cultes (1997) 11—81 (sur les hiéromnamons: 48). Sur 
ce collége des hiaromnamons argiens, en tant 
qu'organisateurs non seulement des Heraia d'Ar- 
gos, mais aussi des Nemeia, féte de Zeus à Nemee, 





ef. Stroud, R. S., «An Argive Decree from Nemea 
Concerning Aspendos», Hesperia 53 (1984) 193-216 
(sur le sens du telamön: 207-209). 

208. Eleusis. a. Deux décrets du déme relatifs 
aux Herakleia, la féte d'Héraclés 100 èv ' Axptàt. — 
SEG 28, 103. — 332/331 av. J.-C. — Sous peine de 
forte amende, il est interdit au démarque et aux 
hiéromnémons d'utiliser, à d'autres fins, l'argent 
réservé à la féte du dieu. — b. Décret honorifique. 
- IG II/III? 1299. — Vers 236-235 av. J.-C. - Le 
démarque et les hiéromnémons doivent s'occuper 
de la proclamation de la couronne (attribude au 
personnage honoré), ainsi que de la confection et 
de l’érection de la stèle (1. 77-80). 

209. a. Alópeké. Comptes de ventes. - IG II/ 
III° 1596 A. — Milieu du IV? s. av. J.-C. - Deux 
hiéromnémons rattachés au culte d'Héraclés (1. 5: 
[H]eexAéoug isepouvauo[vec). - b. Cholargos. 
Règlement relatif à la fête des Thesmophories. — 
IG I/II 1184; LSS 124. — Milieu du IV? s. av. 
J.-C. — Les hiéromnémons sont mentionnés au 
début de cette importante loi sacrée, mais on 
ignore leur róle pendant la féte. 

210. Épidaure. Comptes du temple d'Artémis 
(2) et de l'évéauux (mur porteur) du sanctuaire 
d’Apollon (Maleatas). - IG IV? 1, 106. — Vers 
335-325 av. J.-C. - Il est question, entre autres, de 
«recettes de la part des hiéromnémons», assistés 
de leur secrétaire (cf. l. 10: Adpupata map’ tepo- 
uvapovav, oig Eyoeps Atovictoc). Cf. Burford, 
A., The Greek "Temple Builders at Epidauros (1969) 
70-74. 209. 

211. Epidaure. Reglement relatif aux cultes 
d'Asclépios et d'Apollon. - IG IV? 1, 40-41; 
LSCG 60. - Fin du V? s. av. J.-C. - On sacrifie, 
à chacun des deux dieux, un bœuf dont on leur 
consacre la première patte, tandis que les hiérom- 
némons recoivent «l’autre patte» (rd 8’ &repov 
oxé | hoc Toi lxpouuvämoves | YPepöcdo: 1. 11-13). 
Ainsi, les hiéromnémons et les divinités honorées 
partagent le même type d’offrande, provenant de 
la méme victime sacrificielle, ce qui montre l'im- 
portance de ces agents. Qui plus est, dans l'ordre 
de la distribution des viandes, les hiéromnémons 
sont les premiers à recevoir leur part d'honneur, 
avant deux autres groupes, à savoir les aoidoi (chan- 
teurs) et les phrouroi (gardes). 

212. Tauroménion. Comptes publics. - IG 
XIV 1, 423; Syll.? 954. — Vers 100 av. J.-C. — Les 
hiéromnémons, comme d'ailleurs les autres collé- 
ges de magistrats, enregistrent les recettes, «ce qui 
entre» (Éco9oc), les dépenses, «ce qui sort» 
(£Eo80c), ainsi que «ce qui reste» (Aouróv). Parfois, 
on nomme les divinités concernées par ces comp- 
tes (Zeus: IG XIV 1, 428, II, 5 sq.; Zeus et Dio- 
nysos: IG XIV 1, 430, II, 13 sq.). Cf. Guarducci, 
EpGr II 290-298; Manganaro, G., «Le tavole 
finanziarie di Tauromenion», dans Knoepfler, 
155-190; Migeotte, 277-282. 

213. Locres. Tablette de bronze n? 32. - de 
Franciscis, 46 = Costabile, 293 (avec trad.). — «Il a 
plu au Conseil et au Peuple» (£d0&e räı BwAdı nak 
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TO duwt): l’ordre est explicitement donné aux 
«hiaromnamons préposés au trésor» d’inscrire sur 
bronze (év yaAxdv) «la dette que la cité a contrac- 
tée auprés du dieu» (tav denrdv tav éyonoato & 
TOALG THE TH Heß). Mais ce que les hiaromnamons 
doivent, en l’occurrence, déposer dans le trésor 
(xatBéuev £v vóv Ünoavpóv) fait objet de discus- 
sions plus générales: s'agit-il seulement de l'argent 
remboursé (cf. Costabile, 106—109), ou des tablet- 
tes elles-mémes qu'on placerait «sous la garde du 
dieu» (cf. Migeotte, 202)? La réponse à cette ques- 
tion ne saurait étre univoque, car elle dépend du 
caractére de l'opération mentionnée dans chaque 
tablette. Voir de Franciscis (editio princeps des ta- 
blettes); Costabile (avec publication et traduction 
des tablettes); cf. Guarducci, EpGr II 284-290; 
Musti, D. (éd.), Le tavole di Locri (Atti coll. Na- 
poli, 1977) (1979); Migeotte, L., «Sur les rapports 
financiers entre le sanctuaire et la cité de Locres», 
dans Knoepfler, 191—203. 

214. Loi amphictionique. - CID I 10 (avec 
trad., apparat critique et long comm. de G. Rou- 
gemont) = CID IV n° 1. — 380 av. J.-C. - La loi 
s’ouvre par un serment qu’on s’accorde à attribuer 
aux hiéromnémons (1. 3-9): on jure, à la première 
personne, de juger «les causes selon l’opinion la 
plus juste», de ne faire «de profit sur aucune des 
causes (?)», de procéder «au recouvrement des 
amendes infligées, autant qu'il soit possible», de ne 
faire «aucun don à autrui sur les fonds communs» 
etc. Et le serment s'achéve par cette phrase: «Je m'y 
engage par Apollon Pythien, Létó et Artémis, et si 
je respecte mon serment, qu'il m'advienne mille 
prospérités; si je ne le respecte pas, les maux au lieu 
de la prospérité (1. 9: «& xoox& &v«l «àv cya 0v) ». 
Au-delà de leurs fonctions juridiques, les hiérom- 
némons ont aussi la táche importante de procéder 
«à l'inspection de la terre sacrée (v&v iep&tv yv) » (1. 
17), et de recouvrer «l'amende auprés de qui l'aura 
mise en culture». Or, si un hiéromnémon n'accom- 
plit pas ces obligations, il doit payer une amende 
de trente statéres; mais s'il ne paie pas cette lourde 
amende, les Amphictions sanctionnent, semble-t- 
il, sa cité d'origine, en l'excluant du sanctuaire et 
en conduisant une expédition contre elle (l. 18-21; 
sur la gravité de cette faute, cf. Aischin. 3 [Ctes.], 
122). Une autre charge, non moins importante, 
concerne les travaux de réfection. Les hiéromné- 
mons amphictioniques doivent faire exécuter, à 
chaque Pythiade et avant la féte des Pythia, «les ré- 
fections qui seront nécessaires» aux différents tem- 
ples et constructions de Delphes. Mais s'ils ne font 
pas faire «dans la Pythiade, les travaux de remise en 
état des lieux sacrés qui seront nécessaires», alors 
l'hiéromnémon coupable devra payer une grosse 
amende, faute de quoi sa cité d'origine «sera exclue 
du sanctuaire jusqu’au paiement» (l. 34-40). 


C. D’autres agents en hiero- 


Au-dela de ces trois groupes, plus ou moins im- 
portants (hiéropes, hiérothytes, hiéromnémons), il 


existe une série d'autres agents, dont la dénomina- 
tion comporte, comme premier élément, le mot 
hieros. Certains de ces titres constituent de vérita- 
bles noms composés, comme le «trompettiste sa- 
cré», lispooaamyxrhc (of. IG XIV 617: ispo- 
GaATLGTYS), celui qui sonne de la trompette 
«pendant les sacrifices» (èmt rois tepotc), selon Pol- 
lux (4, 87) — qui préfère cependant la forme dé- 
composée tepd¢ cadnuyxtys. D’autres exemples si- 
gnificatifs sont l’iepoxMpvé (héraut sacré), ou 
licporautac (trésorier sacré). Mais dans ce cas, il 
n'est pas toujours aisé de distinguer nettement en- 
tre l'lepoxZjpuE et le xzjpu£, ou entre l'iepovauiac 
et le tautas. Car il arrive qu’ils assument parfois, 
de façon interchangeable, les mêmes devoirs dans 
le domaine cultuel (voir infra). 

1. L'iepoxfput est signalé dans différentes cités, 
dont Athènes, où il avait méme son siège, près du 
stratége, dans le théatre de Dionysos (IG II/III? 
5043). L’hierokéryx (ou le kéryx) a comme taches 
importantes de dire les priéres publiques, parfois 
avec d'autres dignitaires, comme à Milet (218. 
220) et à Magnésie (221), ou d'assister les magis- 
trats et autres fonctionnaires ou agents cultuels, 
lorsqu'ils prétent serment, par exemple à Athénes 
(215) et à Milet (219, 220). L’ispoxnpu& peut 
aussi, avec d'autres agents cultuels, tel le sacrifica- 
teur (Bbtnc), consacrer aux dieux des victimes sa- 
crificielles (Magnésie [221]) et recevoir des hono- 
raires en tant que membre du service des cultes 
(Ephése [222]). Mais, comme l’indique aussi son 
nom, le héraut sacré assume la charge importante 
d’annoncer des fétes 4 haute voix (par exemple, a 
Lampsaque [223] et 4 Magnésie [224]), ou encore 
de proclamer l’octroi d’une couronne honorifique 
(Cyzique [225]). Selon un réve que raconte Aelius 
Aristide (or. 4, p. 332 Dindorf), c'était justement 
au cours d'une assemblée que le héraut sacré (ici: 
10v xfjpuxa tòv icpév) proclamait, depuis le tem- 
ple de Zeus, le nom d'Aristide et la couronne qui 
lui était décernée pour son éloquence (Aóywv 
Evexa). Parfois, c'est l’hierokéryx qui couronne la 
personne honorée dans l’agora (Priène [226]). À 
Ephése, il évoque, dans les assemblées (iv reis 
ëxxAnotaic), le nom des divinités protectrices de la 
cité (IEphesos 36 A, entre 107-110 ap. J.-C.). 
Enfin, l'íepox7jpu& des Amphictions est chargé de 
proclamer les dogmata du Conseil amphictionique 
(cf. Roux, 36 [227)). 

2. Les iepov«píot ne sont pas mentionnés très 
souvent, dans la mesure oü, en régle générale, les 
trésoriers des fonds sacrés sont simplement appelés 
tautar. En effet, les tamiai peuvent être des tréso- 
riers de la cité, qui s'occupent aussi des affaires des 
dieux. Lorsqu'ils sont particuliérement affectés au 
service d’une divinité, par exemple celui d’Athéna 
à Athènes, on peut les qualifier de tautar iapõy 
ng Heoö ou taylan tev KXXov OsOv, s'il s'agit des 
autres dieux (sur ces trésoriers, voir les travaux de 
Ferguson et de Linders). À Athénes également, au 
I s. av. J.-C., on connaît un taplag tho teptic 
dratàtewc, chargé sans doute du budget affecté par 
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la cité aux fêtes et aux sacrifices (IG II/III? 1035, 
16 et 3503, 16-19). L’icpà Srdratic a peut-être un 
sens comparable à celui de l’iepà 9tobxotc, men- 
tionnée par Démosthène (24 [in Tim.], 96-97). 
Dans la Cité platonicienne des Lois, les «trésoriers 
des fonds sacrés» sont élus, de la méme facon que 
les stratéges (Plat. nom. 6, 755b-c), à savoir, à la 
majorité des votes, dans une assemblée pléniére, 
sur une liste de noms sélectionnés, liste présentée 
par les «gardiens» (216). Cf. la présence d'un 
ranlas (Ent av) iopav & Thespies et à Chéronée, 
ou d'un «apíac £rl vv xaÜDtpouévov à Tanagra 
(Roesch, 203-204). Enfin, celui qui est chargé du 
contróle et de la gestion des revenus sacrés peut 
porter le titre ó mi rüv iepüiv npooó8ov (voir Ro- 
bert, L., BCH 106 [1982] 362-365; cf. SEG 37, 1010 
et Dignas, 49 sqq.). 

Sous la forme ispotapiat, ces agents sont sur- 
tout présents 4 Rhodes, dans la cité, par exemple, 
d'Ialysos (228), et tout particuliérement à Lindos, 
où ils sont les trésoriers du sanctuaire d'Athéna 
Lindia (229. 230). En dehors de Rhodes, on pour- 
rait noter la presence d’un hierotamias, à Médéôn 
en Béotie, où il assume des tâches sacrificielles et 
juridiques (Syll.3 647; voir infra, ieptpya). Sur les 
hierotamiai è Tymnos, voir supra B.2, tepobdta, 
191). Sur le verbe isporapiedo, cf. Syll.3 804, 16 
et ILindos 172. 

3. Les lepovéuor constituent un autre ensemble 
d'agents cultuels, identifiés par Denys d’Halicar- 
nasse aux pontifices (217). Agisant comme une 
sorte d’administrateurs, de «superviseurs» des hiera, 
les hieronomoi sont signalés surtout en Asie Mi- 
neure, en particulier 4 Ilion (231), à Pergame 
(232), ou à Elaea (233). Sur le verbe ícpovou£o, 
cf. la loi relative au deuil de Gambreion: iepo- 
vonodvrog Anumrpiou (Syll 1219 = LSAM 16); 
mais rien ne permet de qualifier ce hieronomos de 
«prétre» (comme le dit Le Guen-Pollet, 231 n. 1). 

4. Les iepopüraxss, les «gardiens des hiera», ti- 
tre apparenté à celui des ispovouot dans le texte de 
Denys d'Halicarnasse (voir 217), sont présents sur- 
tout dans le culte d'Asclépios, par exemple, à Kos 
(234) ou à Athénes (IG II/IIP 1739: Asclépieion, 
liste des hierophylaques, 181-184 ap. J.-C.). Ceux 
d’Athénes auraient des taches comparables 4 celles 
des phrouroi d’Epidaure, è savoir le maintien de 
l'ordre dans le sanctuaire: cf. Clinton, K., dans 
Hägg, AGCP EpigrEv 20. 

5. Les iep&pyaı, ceux qui «président aux rites 
sacrés», se rencontrent surtout dans les cités de 
Béotie, où ils jouent un rôle très important dans 
l’ensemble de l’administration sacrée (cf. Roesch, 
204-205; Petrakos, 47-48). Le nombre des hiérar- 
ques varie de ville en ville: par exemple, à Thes- 
pies ils sont cinq, à Orchomène deux, à Thèbes et 
à Chéronée un. Un secrétaire des hiérarques est 
mentionné aussi dans diverses cités béotiennes. Ces 
magistrats, qui peuvent être réélus dans cette fonc- 
tion, ont comme tâche principale la gestion des 
sanctuaires et des biens sacrés, le contrôle des in- 
ventaires sacrés, mais aussi de plusieurs actes 


d’affranchissement. Ils participent à des dédicaces 
et ils collaborent avec d’autres agents spécialisés 
(trésoriers, naopes, etc.). Dans le traité de sympo- 
liteia entre Médéón (en Béotie) et Steiris (en Pho- 
cide), les hierarchai sont cités avec d'autres «archon- 
tes» de Médéón, comme les hierotamiai (voir supra), 
les prétres ou les femmes qui exercent une fonc- 
tion sacerdotale (Syll.3 647). Leur fonction d'ad- 
ministrateurs des trésors sacrés apparait dans une 
importante inscription d'Oropos, relative à la re- 
fonte ou la réparation de certaines offrandes de 
l'Amphiaraion (235). 

6. Les teqrotat sont mentionnés à Délos, où ils 
président aux libations (cf. IG XI 2, 145, 7; 161 A, 
88: iepotaîc sic omovöds 'A"). Les charges des 
&pyiepto tat à Camiros seraient analogues (cf. IG 
XII 1, 705, 15). Voir Guarducci, EpGr IV 170 n. 3). 

7. Les iepoupyot, ceux qui «accomplissent des 
rites sacrés (des sacrifices)», sont surtout connus en 
tant que membres d’un college (koinon), au service 
d’Athéna Itönia, à Amorgos (236). 

8. À cet ensemble appartiennent également les 
tepot et les iepat, une catégorie particulière 
d’agents, présents dans la longue inscription rela- 
tive aux Mystéres d’Andanie (Messénie). Il ne 
s’agit pas de «prêtres» et de «prétresses», comme 
on le dit parfois, en identifiant négligemment les 
termes hieros/hiereus, hiera/hiereia. Il s'agit d'hom- 
mes et de femmes de bonnes familles locales, qu’on 
tire au sort (1. 132: xAxpododai) pour qu’ils pren- 
nent une part active 4 l’organisation du culte et 
des Mystères (237). Cf., en dernier lieu, Brulé, 
P./Piolot, L., «Mourir au féminin à Sparte», REG 
115 (2002) 485-517, qui examinent avec justesse «le 
fait d’être hieros», ainsi que le rôle des hieroi et des 
hierai à Andanie (en particulier, 501 sqq. avec bibl.). 
Toutefois, on ne saurait les désigner comme un 
«corps de sacristains», «aux cótés des prétres et des 
prêtresses» (513). La variété et la polyvalence des 
agents auxquels la cité confie des tâches cultuelles 
devraient nous rendre méfiants à l'égard d'une ten- 
dance générale qui transforme souvent ces agents 
en simples auxiliaires des hiereis et des hiereiai. 


BIBLIOGRAPHIE: Ferguson, W. S., The Treasurers of 
Athena (1932); Linders, T., Studies in the Treasure Records of 
Artemis Brauronia in Athens (1972); ead., Treasurers of the 
Other Gods in Athens and their Functions (1975); Petrakos, B., 
‘0 ’Qowrds xai td iegdv Tod ’Aypıagaov (1968); Roesch, 
Thespies; Saglio, E., DA IV (s.d.) 607-610 s.v. «Praeco. 
Käpuë ». 


SOURCES LITTÉRAIRES 

215. Demosth. 59 (Neaer.) 78. — «Je vais faire 
venir auprès de vous — dit l’orateur — l’hierokéryx 
qui assiste la femme du roi (la basilinna), lorsqu’elle 
fait préter serment aux gerarai...avant qu’elles ne 
touchent aux choses sacrées, pour que vous enten- 
diez de lui le serment et les paroles prononcées, du 
moins ce qu’il est permis d’en entendre; et vous 
verrez combien ces rites sont vénérables, saints et 
antiques». (Les gerarai, ces femmes athéniennes qui 
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célébrent ces rites en l'honneur de Dionysos, ne 
sont pas «les prétresses», comme on traduit le 
terme dans la coll. CUF; cf. supra, II.A, Intro- 
duction). 

216. Plat. nom. 6, 759e—760a. — Les roue Gin 
icpõv yenuátwv, responsables des sanctuaires et 
des temenê, ainsi que de leurs produits et de leurs 
locations, seront élus parmi les plus grandes fortu- 
nes (2% tõv peyiloray riumnpdtov), au nombre de 
trois pour les plus grands hiera, de deux pour les 
sanctuaires qui sont plus petits, et d'un seul pour 
les plus modestes. L’expression tapto. tHyv tepdv 
yenudtwv se trouve aussi chez Aristote (pol. 6, 8, 
1322b 25 = 58). 

217. Dion. Hal. ant. 2, 73, 2-3. — Selon l’auteur, 
on peut appeler les pontifices iepodıdaoxtAoug... 
etre lepovououc ere icpopilaxac cite... tepo- 
odvros, sans risquer de commettre une erreur. 


SOURCES EPIGRAPHIQUES 

218. Milet. Traité d’isopoliteia entre les cités de 
Milet et d’Héraclée. — Syll.3 633 (éd. Rehm, Milet 
I n? 150). — Vers 180 av. J.-C. - Ce traité porte 
sur la réciprocité des droits civils entre les deux ci- 
tés, sur la guerre et la paix et sur d'autres dispen- 
ses et privilèges (philanthrôpa) accordés mutuelle- 
ment aux citoyens de Milet et d'Héraclée. 
L'hierokéryx, avec les prytanes, le prétre et d'autres 
officiels, prononce des vœux, en s’adressant à Hes- 
tia Boulaia pour que les décisions (tà SeSoyuéva) 
prises soient avantageuses pour le démos des parties 
contractantes (l. 23-25). 

219. Milet. Traité d’isopoliteia, o.c. (1. 105—109). 
- L'hierokéryx et trois autres Milésiens, responsa- 
bles de la bonne application du traité, font préter 
serment (öpxıodrwoav) aux ambassadeurs envoyés 
par la cité d'Héraclée. 

220. Milet. Décret honorifique pour Eudémos 
de Milet. - Syll.3 577, 30-49 (&d. Rehm, Milet I n° 
145). — 200/199 av. J.-C. - L'hierokéryx et les pré- 
tres font préter serment (6pxicétwoav) aux mai- 
tres de gymnastique (paidotribai) et aux maîtres 
d’école (grammatodidaskaloi), élus 4 main levée pour 
s’occuper de l'éducation des enfants. Il prononce 
aussi les vœux à l'assemblée (èxetéaoar toig 
éxxanordCovow). Cf. Robert, Etudes 39-42. 

221. Magnésie. Décret relatif au culte de Zeus 
Sósipolis. - LSAM 32; IMagn 98. — 197/196 av. 
J.-C. - Il s'agit de consacrer au dieu, pendant sa fête 
annuelle, le meilleur taureau, acheté par les oikono- 
moi (agents financiers). En consacrant la victime, 
P'hierokéryx, avec d'autres agents civils et religieux, 
font des vœux, pour «le salut de la cité et du pays 
et des citoyens, et des femmes et des enfants...et 
pour la paix et la richesse et la production du blé 
et de tous les autres fruits, et des bêtes» (1. 10-31). 

222. Ephese. Reglement cultuel. - LSS 121, 
22-25. — III° s. ap. J.-C. - Plusieurs fonctionnai- 
res, dont l'hierokéryx, le joueur de flüte, le trom- 
pettiste, etc., recoivent, pendant les sacrifices pu- 
blics, des omupiôec (corbeilles de victuailles: cf. 
Robert, L., Hellenica XI-XII 479). 


223. Lampsaque. Règlement relatif à la fête des 
Asklépieia. - LSAM 8, 22-25. — IP? s. av. J.-C. - 
Le héraut sacré (iepoxTjput) doit proclamer 
(rpooxnpucoéro) les fétes, et les hérauts (xfjpuxec) 
doivent ordonner à tous les habitants de la cité de 
porter des couronnes, pendant les festivités. 

224. Magnésie. Décret relatif aux cérémonies 
célébrées à l'occasion de l'installation de la statue 
d'Artémis Leukophryéné. — LSAM 33 À et B; 
IMagn 100; Syll. 695. — 19° moitié du II° s. av. 
J.-C. - La cité décide de construire un temple pour 
la déesse tutélaire, considérée comme l’dpynyétic 
mig modem (A, 18), et d'inaugurer une féte solen- 
nelle célébrant, chaque année, l’installation de la 
statue divine dans le Parthénon (la cella du temple). 
C'est Vhierokéryx en fonction chaque année qui 
doit proclamer la féte, devant le bureau du Conseil 
(A, 41: mpd tod BovdAcutyelov), le «jour sacré» 
(voir infra E. vewxöpot, 273), en présence de la 
foule et de plusieurs magistrats et officiels, somp- 
tueusement habillés et portant des couronnes. Il in- 
vite tous ceux qui habitent la cité et le pays des 
Magnétes 4 prendre une part active a la féte et 4 
offrir des sacrifices en Vhonneur d’Artémis Leu- 
cophryéné, chaque maison suivant ses possibilités 
(A, 44: xetà Sbvautv olxou). Et il fait des vœux 
pour que la déesse donne aux Magnétes et à leurs 
femmes santé et richesse (A, 46). 

225. Cyzique. Décret de consolation, en l'hon- 
neur de la défunte Apollonis. — Séve, M., « Un dé- 
cret de consolation à Cyzique», BCH 103 (1979) 
327-335. — Vers 25 ap. J.-C. - L. 51-56: «les pry- 
tanes qui seront en charge au mois d'Anthestérion 
la couronneront d'une couronne d'or chaque an- 
née aux Anthestéries, le 12 et le 13, le héraut sacré 
proclamant (ävavyéAAovros Tod ispoxMpuxoc), 
après ceux qui en ont été honorés antérieurement: 
‘Le peuple couronne de la présente couronne per- 
pétuelle Apollonis, fille de Proclès, pour la valeur 
de ses parents et de son mari et pour sa vertu per- 
sonnelle'» (trad. Séve, o.c.). Sur l'annonce du cou- 
ronnement de certaines personnes honorées par la 
cité, une täche qui incombe au hierokeryx, cf. Syll.3 
943 (Kos): proclamation faite par le héraut sacré 
pendant la fête des Dionysies; Syll? 381 et 617 
(Délos): l'annonce se fait dans le théátre, pendant 
les Apollónia; IG XII 3 (Anaphé): l’hierokéryx en 
fonction proclame, chaque année, le couronne- 
ment d'un certain Archónidas, pendant la féte des 
Asgelaia (en l'honneur sans doute d’Apollon Asge- 
latas), depuis l'autel, aprés les sacrifices (é[x] tod 
Bwyod uev c&c Ouctac). Voir aussi l'annonce faite 
5nd tod tepoxjpvxoc, dans le cadre d’une associa- 
tion, en l’occurrence celle des Sarapiastes: LSS 71 
(IS s. av. J.-C.). 

226. Priène. Décret honorifique pour Zosimos. 
— IPriene 113. — Après 84 av. J.-C. — L. 113-114: 
otepavéoor abröv bd TOD lepoxmouxoc Ev TR 
&Kyopät. 

227. Décrets amphictioniques. - Syll? 
444-445. — Vers 258-254 av. J.-C. - On honore 
Vhierokéryx athénien Kalliklés, pour ses services 
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pendant le koinon synedrion des Amphictions. Il est 
qualifié de héraut sacré rüv ispouvauévov xat Tüv 
’Auoıxrıövav (voir supra, sur les hiéromnémons); 
cf. FDelphes WI 1, 212. 

228. Ialysos. Règlement cultuel pour la protec- 
tion du sanctuaire d’Alektröna. - LSCG 13; Syll.? 
338. — Vers 300 av. J.-C. - Les hierotamiai s'occu- 
pent de la fabrication de la stéle et de l'inscription 
du décret, selon les décisions des mastroi et du dé- 
mos des Ialysiens. 

229. Lindos. Décret relatif aux ex-voto du 
sanctuaire d'Athéna Lindia. — Syll. 725. — 99 av. 
J.-€- - Les hierotamiai doivent payer (veAso&vco)) 
pour la fabrication et l'inscription de la stéle. Cf. 
Syll.3 931: l'hierotamias doit payer pour l'exécution 
de certains travaux. 

230. (= 197) Lindos. Création d'un fonds pour 
les cultes. - Ce long décret de 150 lignes, proposé 
par un certain Hippias, porte sur la constitution 
d'un fonds spécial, destiné aux cultes, en particu- 
lier celui d'Athéna Lindia et de Zeus Polieus, les 
deux divinités majeures de la cité. Pour réunir le 
capital nécessaire, le décret prévoit une série de 
mesures, dont la première ordonne aux hierotamiai 
de remettre au prétre d’Athéna le reliquat de leur 
budget, pour «qu’il soit consacré au dépôt» (l. 
71-72: tep[o]v äus [si] tày napaxaraðnxav). 
Cette mesure concerne deux groupes de trésoriers 
sacrés: d’une part, les trois hierotamiai de l’exercice 
précédent, qui ont rempli leur fonction (iego- 
taueto) pendant trois ans (l. 11-18) et, d’autre 
part, les trois hierotamiai de l'exercice en cours. — 
Sur trois trésoriers sacrés, comme ici, cf. ILindos 
350, 10 et 378 b, 33 (époque d'Auguste). Dans les 
inscr. d'une époque plus ancienne, les ieporaniaı 
figurent au nombre de neuf (ILindos 172). 

231. Ilion. Décret pour Antiochos I. — I.Ilion 
32; OGIS 219. — Peu aprés 280 av. J.-C. - Les hie- 
ronomoi, avec la prétresse d’Athéna, les prytanes et 
les ambassadeurs, adressent des priéres 4 la déesse 
et lui offrent le sacrifice ancestral, pour le bien du 
roi, de la reine, sa sceur, et de leurs amis. En re- 
vanche, ce sont le prétre du roi Antiochos et les 
autres prétres et prétresses qui prient Apollon, dieu 
du roi, mais aussi Niké, Zeus et les autres dieux et 
déesses, et ce sont les stratéges, avec les autres pré- 
tres, qui sacrifient 4 Apollon et aux autres dieux 
(1. 20-30). Il existerait donc, selon Robert (Etudes 
180—181), une sorte de distinction entre deux grou- 
pes d'agents, «occupés à des cérémonies différen- 
tes»: d'une part, priéres et sacrifices pour Apollon 
qualifié d'épynyès ToU yévouc du roi et, d'autre 
part, priéres et sacrifices en l'honneur d'Athéna, 
déesse de la ville. Dans ce cadre, les hieronomoi se- 
raient affectés au culte d’Athéna. Sur les tepovéuor 
d'Ilion, cf. aussi I.Ilion 31 (OGIS 212): les hierono- 
moi sont associés au sacrifice offert 4 Athéna; ibid. 
n° 53: les hieronomoi doivent indiquer, dans le sanc- 
tuaire, le lieu le plus approprié pour l'érection de 
la stéle. 

232. Pergame. Réglement du culte d'Athéna 
Niképhoros. - LSAM 12; Syll.? 982. — Aprés 133 av. 





J.-C. - La stéle est gravée par les soins d'un cer- 
tain Dionysios, qui a servi le démos, en tant qu'hie- 
ronomos. Selon les nouvelles décisions, prises par le 
Conseil et le Peuple (1. 18 sqq.), les hieronomoi affec- 
tés, chaque année, à cette fonction doivent, entre 
autres, vendre les peaux des victimes sacrificielles, 
rémunérer certaines personnes participant aux ri- 
tes (dont le néocore, voir infra) et verser le reste 
de l'argent aux revenus sacrés (sig vàc teps 
Tpocó8ouc). 

233. Elaea. Décret en l'honneur du roi Attalos 
III. - OGIS 332. — 138-133 av. J.-C. - La cité or- 
ganise, chaque année, «la plus belle» procession, du 
prytanée jusqu’au femenos commun d’Asclépios et 
du roi honoré, ainsi qu’un grand sacrifice dont doi- 
vent s’occuper les hieronomoi de la ville (1. 14-21). 

234. Kos. Decret au sujet de la construction 
d'un trésor. - LSCG 155; Herzog, 14; Le Guen- 
Pollet, n? 34. — 1€* moitié du III° s. av. J.-C. - 
Les hierophylakes, le prêtre d’Asclépios et les pros- 
tatai (magistrats principaux de la cité) indiqueront 
l'endroit oà l'on doit construire le trésor, dans le- 
quel on versera des recettes de différentes sources. 

235. Oropos. Réglement relatif aux ex-voto. — 
LSCG 70; IG VII 303; IOropos. — Vers 200 av. 
j.-C. - On constitue une commission de trois 
citoyens, qui reçoit des hiérarques les objets 
(&oyvpœuara) qu'on doit réparer ou refondre 
(vaisselle d'argent, monnaies d'or et d'argent etc.). 
Certaines monnaies d'or seront méme fondues 
pour fabriquer une nouvelle phialé pour le dieu 
Amphiaraos et cette coupe d’or sera remise par la 
commission aux hiérarques, en présence des polé- 
marques et des katoptai (contróleurs de la gestion 
financiére et vérificateurs des comptes). Cepen- 
dant, les hierarchai, ainsi que d’autres responsables, 
tomberaient sous le coup de la loj, si la commis- 
sion ne se conformait pas aux prescriptions du dé- 
cret (cf. Roesch, 185; Guarducci, EpGr II 309). Cf. 
IG VII 3497 (200 av. J.-C.), qui constitue une liste 
d'objet précieux appartenant à Amphiaraos 
(koyvempata tod Deod ’Avera[pdjou): les noms de 
trois hiérarques (fepxpyouvtwv) y sont cités avec 
ceux de l'archonte de la ville et du prétre du dieu. 

236. Amorgos. Décret honorifique promulgué 
par le collège des hierourgoi ng ’AGnväc Tic 
"Ivovtac. — Syll.? 1046; IG XII 7, 241. — Vers 250 
av. J.-C. - Les hierourgoi honorent un certain Epi- 
nomidès, pour ses largesses et sa générosité envers 
la déesse et le collége des hierourgoi. 

237. Andanie. Règlement des Mystères. — 
LSCG 65; IG V 1, 1390. — 92 av. J.-C. - Avant 
d'entrer en fonction, les hieroi et les hierai prétent 
serment, en jurant de veiller à ce que la cérémo- 
nie des Mystéres s'accomplisse suivant les rites et 
conformément au réglement. Soumis à certaines 
normes vestimentaires pendant la procession, ces 
agents interviennent activement tout au long de la 
teleté. Ils s'occupent, entre autres, des tentes 
(oxavat), dressées dans le sanctuaire, des victimes 
sacrificielles, des offrandes, de la construction de 
trésors, du repas sacré, de l'ordre qui doit régner 
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pendant les Mystères. Cf. la bibl. autour de cette 
inser. dans Piolot, L., «Pausanias et les Mystères 
d’Andanie. Histoire d’une aporie», dans Renard, 
J. [éd.], Le Péloponnése. Archéologie et histoire (1999) 
195-228. 


D. Ceux qui «s’occupent de», qui 
«prennent soin de»: agents en epi- 


1. Les ÈmueAnTal peuvent étre des fonctionnai- 
res ordinaires, au service d’une cité, d’une tribu (cf. 
Demosth. 21 [Mid.], 13: oi Enıueinral TAG PLANE), 
ou d’une association (par exemple, des orgéons). 
Mais ils peuvent aussi constituer les membres d’une 
commission ad hoc, pour accomplir une tache pré- 
cise. Leur fonction est indiquée au moyen du verbe 
émuueheiobor ou du nom émuéAetæ. Cependant, 
ces termes peuvent aussi désigner l’action de tout 
autre magistrat. Dans la Cité des Lois, par exem- 
ple, ce sont les agoranomes qui «doivent prendre 
soin» (ëruuesheioOci) des sanctuaires et des fontai- 
nes de l’agora (Plat. nom. 6, 764b-c); et Aristote 
(pol. 6, 8, 1321b) qualifie d’Erıuereıaı toute une sé- 
rie de charges importantes dans la polis. 

On rencontre les épimélétes dans un grand 
nombre de cités, depuis le V? s. av. J.-C. jusqu'au 
III* s. ap. J.-C. Ces fonctionnaires interviennent 
dans plusieurs secteurs de l'activité et de la vie 
d’une ville. On connait des Erıueinrat des eaux, 
des fontaines, de l’éducation des enfants, des 
cheeurs, des gymnases, du theätre, du commerce, 
des ports, des arsenaux, etc. On donne aussi ce ti- 
tre aux envoyés dans les cités alliées ou dans les clé- 
rouquies. Dans le domaine des cultes, ils exercent 
aussi des fonctions multiples et variées. En régle 
générale, ils constituent cette large catégorie, dont 
parle Aristote, à savoir les épimélétes qui, avec les 
prétres, s'occupent du culte des dieux (239). Mais 
ils peuvent remplir, le cas échéant, une fonction 
définie, dont l'objet exact est souvent précisé par 
une expression qui accompagne leur titre. Ainsi à 
Athènes — où les épimélètes, qu’ils soient élus à 
main levée ou tirés au sort (voir infra), feraient par- 
tie des archai (238) -, on institue les «épimélètes 
des Mystères d’Éleusis», qui sont souvent honorés 
pour avoir bien accompli leur charge et assumé, à 
plusieurs reprises, eux-mêmes les dépenses (240. 
242). Cf. Demosth. 21 (Mid), 171: uvocnplov 
éruuennthv. Dans la même cité, on trouve aussi 
des épimélètes chargés des sacrifices offerts à Zeus 
Söter et ä Athena Söteira (243), les «epimelétai de la 
procession», pendant les Grandes Dionysies (241. 
244), les «épimélétes du Pirée» (oi év r@ Ileıpaxei), 
associés à la procession des orgéons de Bendis 
(245), ou encore des épimélétes attachés à des tri- 
bus, comme ceux de la tribu Érechthéis (Syll.3 911, 
vers 300-250 av. J.-C.). Le sanctuaire athénien 
d'Asclépios avait à son service des &rıneinral, 
mais ils sont attestés seulement à la fin du I** et au 
début du II? s. ap. J.-C. Leur activité et leur mode 
d'élection sont trés peu connus (Aleshire, 93-94). 
Comme d’autres agents, les épimélètes reçoivent 


aussi leur part pendant les sacrifices (cf. LSCG 30, 
règlement relatif au casuel, IV® s. av. J.-C.). Se- 
lon Vorateur Lysias (7, 29), les oliviers sacrés 
(uoplar èAatar) étaient confiés è un épimélète, 

En dehors d’Athènes, on peut, à titre d’exem- 
ple, signaler la présence des épimélètes dans le do- 
maine des cultes: — è Koronée (IG VII 2871: 
EMLLEANTHSG THs TavHYUEEWs); — 2 Thespies (selon 
Roesch, 201-202, celui qui porte le titre de vadv 
émieryntés serait un commissaire annuel chargé de 
l'entretien des temples de la cité); - à Oropos (IG 
VII 453: émuednrtng fepdv) et 246; — en relation 
avec le sanctuaire d'Apollon Ptóos et la célébration 
des Ptöia en Béotie (IG VII 4139, II* s. av. J.-C); 
— à Kalaurie (IG IV 841); — à Aigialé d'Amorgos, 
en relation avec la fondation de Kritolaos (247); 
à Olympie, où l’on trouve «un épiméléte des che- 
vaux», ainsi qu’un important magistrat adminis- 
tratif, appelé émueanrhc 'Olvuriac, menthe 
Awds ’Orvurtou, émpernryns tav tot Atéc, etc. 
(Olympia 39 [l. 34: tov émierAntav tav ine], 
65. 437. 568); — aux Mystéres d'Andanie: la ges- 
tion financiére des Mystéres est confiée à un 
émuerntys qui, à la fin des cérémonies, reçoit une 
copie des comptes, pour qu'il vérifie les recettes et 
les dépenses (LSCG 65, 48 sqq. [237]); - à Chios, 
associés à la phratrie des Klytidai (LSCG 118, vers 
335 av. J.-C.: les épimélétes ont la charge de faire 
graver, sur la stéle, les réglements des Klytidai, et 
d'ériger la stéle prés de l'entrée de leur oikos); — à 
Kos (248). 

A Delphes, à l'époque oü l'oracle était sous 
l'emprise de la Ligue Étolienne (à partir de 300 av. 
J.-C. environ), on connait un «épiméléte du sanc- 
tuaire et de la cité» (émpedntys Tod te Lepot sol 
rh rôéAoc), placé par les Étoliens à la tête de la 
ville de Delphes, une sorte de «gouverneur», doté 
de pouvoirs politiques et militaires (cf. Roussel, art. 
cit.). Plus tard, c’est l’ÉmuueAnthc (rod xouvob) rüv 
’Aupıxtıövov, connu surtout par les textes de 
l'époque impériale, qui s'occupe des intéréts du 
sanctuaire et régit les affaires matérielles du temple 
(cf. CID IV n95 138. 154; Syll.? 813). Mais la cité 
de Delphes peut également nommer une commis- 
sion d'épimélétes, pour qu'elle se charge, par 
exemple, des troupeaux du dieu (249) ou de la cé- 
lébration de fétes et de sacrifices en l'honneur de 
généreux donateurs (250). - Enfin, à Délos, les 
comptes des hiéropes nous font connaitre un type 
de commission chargée des travaux sacrés. Ces 
commissaires, qui apparaissent «depuis 305 au plus 
tard jusqu'à la fin du III° siècle» av. J.-C., portent 
le titre d’îruueAntat dans tous les documents pos- 
térieurs à 297 (mais il arrive qu'ils soient appelés 
ériorérar dans certains comptes antérieurs). Les 
épimélètes déliens, considérés comme des person- 
nages honorables et compétents, n'étaient pas dé- 
signés pour une période déterminée. Ils restaient 
en fonction jusqu'à l'achévement des travaux dont 
ils avaient la charge et, pendant ce temps, ils col- 
laboraient étroitement avec les hiéropes et l'archi- 
tecte (cf. 169). Mais ils étaient pleinement respon- 
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sables dans la réception et l'exécution des travaux, 
et ils pouvaient prendre des mesures et des déci- 
sions, sans étre obligés de les faire entériner par les 
hiéropes. Sur ces personnages importants, «au ju- 
gement sür et à l'honnéteté éprouvée», voir Vial, 
246-250. 256-257. 


2. Les émoréro sont également des magistrats 
ou des fonctionnaires qui président à certains tra- 
vaux, et qui œuvrent souvent collectivement, au 
sein d'une commission. Leur champ d'action dé- 
passe, bien entendu, le domaine des cultes. Mais, 
comme la dichotomie entre «sacré» et «profane» 
n'est pas opérationnelle dans les cités grecques, un 
épistate peut s'occuper conjointement des affaires 
aussi bien des hommes que des dieux — ce qui ca- 
ractérise par ailleurs l'activité des magistrats et 
fonctionnaires grecs, dans leur écrasante majorité. 
Ainsi, !’&rıor&rng Tav rpurdveov, le président des 
prytanes ä Athenes, au-delä de ses fonctions admi- 
nistratives, «garde les clefs des temples (Tác re 
xAsic v&c «àv iepéiv) où sont le trésor et les archi- 
ves de la cité, ainsi que le sceau de l’État» (Aris- 
tot. Ath. pol. 44, 1-3). À Mylasa, ville de Carie, 
on trouve un épistate qui supervise non seulement 
les travaux publics, mais aussi ceux qui concernent 
les sanctuaires, ou en général les bâtiments sacrés 
(251). Ailleurs, comme à Érétrie, sont mention- 
nés, plus précisément, les &nıordrau r@v tepóyv (des 
sanctuaires ou, peut-étre plus généralement, des 
affaires sacrées) (252), ce qui délimite, d'une cer- 
taine facon, leur champ d'action. Mais à Lindos, 
ce sont des magistrats majeurs, qui se renouvellent 
chaque année, avec des compétences et des pou- 
voirs significatifs. Ce sont eux qui proposent, par 
exemple, un décret important pour la création 
d'un fonds spécial destiné aux cultes, en particulier 
aux dépenses exigées pour l'organisation des sa- 
crifices et des fêtes (r&...eis Tac uolas xat 
ravaybpeıs dvaAmpara) (253). Enfin, à Délos, les 
épistates font la jonction, à cóté des hiéropes, en- 
tre le «privé» et le «public» (cf. les épimélètes d' Ai- 
gialé, 247). En effet, lorsqu'une personne fait une 
fondation, les intéréts du capital ainsi constitué ser- 
vent à financer des sacrifices, des fétes ou la confec- 
tion d'une offrande, qui est trés souvent un vase. 
Or, placé sous la surveillance de la Boulé, ce capi- 
tal est, en fait, géré par les hiéropes, alors qu'on 
confie «aux épistates élus» (rois émiorérauc Tote 
aipeBetow) la charge de célébrer les sacrifices et de 
faire réaliser le vase, sur lequel ils gravaient parfois 
leur nom (cf. Bruneau, Cultes 342-343). 

Mais revenons à Athènes, pour signaler deux 
importants collèges d’épistates, qui jouent un rôle 
essentiel dans les cultes d’Éleusis et de Brauron. 
Nous avons déjà noté la présence et les fonctions 
des hiéropes, en tant que corps d’officiels d’Éleusis 
(voir supra B.1, icportotot). Or, à còté de ce corps, 
on a créé un collége d'épistates, qualifiés, comme 
les hieropes, d’Enıorkrau "Ereuorvößev (IG P? 331), 
qui semblent avoir absorbé progressivement les 
prérogatives des hiéropes. Un important docu- 


ment, daté du milieu du V° s. av. J.-C., relate la 
création du collège des épistates (254). Un autre 
document, tout aussi fondamental, qui illustre 
l’activité des épistates, est une grande stèle inscrite 
sur les deux faces, qui nous livre les inventaires des 
années 408/407 et 407/406. Les épistates d’Éleusis 
y enregistrent tout ce qu’ils ont reçu des épistates 
précédents et, ensuite, tout ce qu'ils ont transmis 
aux épistates nouveaux (255). Un autre collége 
d'épistates athéniens est au service d' Artémis Brau- 
ronia et de son culte à Brauron et sur l’Acropole 
d'Athènes. Ils rédigent, eux aussi, des inventaires 
qui enregistrent les riches offrandes faites à la 
déesse, ainsi que les noms des donatrices: objets 
précieux d'or ou d'argent, objets en bronze ou en 
bois, mais aussi des miroirs, des bijoux, ou encore 
toute une série de vétements, les plus variés, que 
de nombreuses femmes dédient à Artémis, selon la 
coutume (256). 


3. Les émuvior sont presque exclusivement 
mentionnés dans les inscriptions. Une notice d'Hé- 
sychius (s.v.) les identifie aux hiéropes, ce qui ne 
correspond nullement à la réalité cultuelle, qui est 
toujours beaucoup plus complexe. Les epiménioi 
sont surtout présents dans des cités grecques d'Asie 
Mineure ou dans certaines iles. À l'image d'autres 
magistrats, ils sont généralement nommés pour un 
an, et ils sont investis de fonctions variées, selon 
les lieux et les époques, fonctions politiques, finan- 
ciéres, juridiques, religieuses, etc. À Milet, par 
exemple, ils constituent «une sorte de gouverne- 
ment de la cité, avec rotation mensuelle de la 
charge» (257). À Smyrne, sont cités les &rıunvior 
^c BouXfjc, qui reçoivent au prytanée des ambas- 
sadeurs venus de la cité de Magnésie (ISmyrna II 1 
n? 573, l. 30-31, peu après 243 av. J.-C.). Ils sont 
donc membres du Conseil, comparables aux pry- 
tanes athéniens, chargés sans doute de présider, 
pendant un mois, les séances du Conseil et de l'as- 
semblée. De ce point de vue, cf. le sens que revêt 
le verbe èriunvied@ dans un décret de proxénie 
d’Erétrie, ot l'on trouve «la mention d'une tribu 
exerçant la présidence mensuelle ou 'épiménie'» 
(Knoepfler, D., Décrets érétriens de proxénie et de ci- 
toyenneté, Eretria, Fouilles et recherches XI [2001] 75; 
cf. aussi BCH 17 [1893] 555: tòv eriunvisbovta Tv 
uva tov ‘Hoawy). 

Dans le domaine des cultes, ils ne remplissent 
pas obligatoirement des fonctions mensuelles, 
comme pourrait le suggérer l'étymologie de leur 
nom (ènt + why = mois), bien qu'ils puissent, le cas 
échéant, offrir des sacrifices chaque mois. Ils colla- 
borent parfois avec les prêtres, mais ils ne sont pas 
pour cela des « prêtres», des Priester (comme les dé- 
signe Particle de la RE). Pour illustrer leur activité 
cultuelle, on peut citer, à titre d’exemple: — les epi- 
ménioi de Minoa d’Amorgos, qui administrent les 
fonds qui constituent le trésor sacré (258); les epi- 
ménioi de Lampsaque, qui s’occupent des fétes et 
des sacrifices en l’honneur d’Asclépios (259); - les 
epiménioi de Samos (260); — ou encore ceux de 
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Kos, cités dans un règlement relatif aux Asclépieia 
(LSCG 159, III° s. av. J.-C.). Ces agents peuvent 
étre aussi associés à l'activité cultuelle d'une tribu 
(par exemple, à Méthymna [261]), ou d'une asso- 
ciation privée, comme celle fondée, à Kos, par un 
certain Diomédon, en l'honneur d'Héraclés: élus à 
raison de trois par an, parmi les descendants de 
Diomédon, ces epiménioi offrent des sacrifices avec 
le prétre (uetà tod iepéwc), tout en assumant de 
nombreuses tàches administratives et financières au 
sein de la fondation (LSCG 177; Syll.? 1106, vers 
300 av. J.-C.) On retrouve le méme nombre 
d’epiménioi dans une autre fondation, créée par un 
certain Poseidonios d'Halikarnasse, en l'honneur 
de Zeus Patróos, d' Apollon, des Moirai, de la Mère 
des dieux, ainsi que de ses propres parents, Posei- 
donios et Gorgis (262). Enfin, il faut rappeler, sans 
autre commentaire, la place importante qu'occu- 
pent les epiménioi dans le fameux testament d'Épik- 
teta à Théra (IG XII 3, 330; cf. Wittenburg, A., I 
testamento di Epikteta [1990]). 


BIBLIOGRAPHIE: Chavannes, F., DA II (1892) 699- 
708 s.v. «Epistatés»; Glotz, G., DA II (1892) 666—694 s.v. 
«Epimelétai»; Hauvette, A., DA II (1892) 694—695 s.v. « Epi- 
ménioi»; Kern, RE VI 1 (1907) 171-172 s.v. «’Eruueinrai 
t&v wuornplav»; Oehler, J., RE VI 1 (1907) 162-171 s.v. 
u Enıeintal»; Pierart, M., «’Ertıunvior de Milet», AntCI 
38 (1969) 365-388; Roussel, P., «Les épimélétes étoliens à 
Delphes», BCH so (1926) 124-134; Szanto, RE VI 1 (1907) 
178-179 s.v. «" Emuyfjytot». 


SOURCES LITTÉRAIRES 

238. Aischin. 3 (Ctes.), 14-15. — Toutes les 
charges, dit Eschine, que le peuple confére par 
élection à main levée, sont des magistratures, des 
archai (yewpovovrval &oyat); il en va de méme pour 


les charges conférées par le sort, celles qu'on ap- ` 


pelle xAqpocoi &oyot. 

239. (cf. 58) Aristot. pol. 6, 8, 1322b. - «Une 
autre forme de charge (èripérera) est celle qui 
concerne le culte des dieux (7) rrepì rode Beodc); on 
a, par exemple, des prêtres et des £EmiueAnral Tv 
nepil tà iepk, pour conserver les bâtiments exis- 
tants et restaurer ceux qui s'écroulent, ainsi que 
tout autre objet réservé au culte des dieux». 

240. Aristot. Ath. pol. 57, 1. - Le roi 
(BactAedc), tout d’abord, «s’occupe» (émmtedcitan) 
des Mystères, avec les épimélètes élus par le démos 
à main levée (6 SAu[oc ylerootovet), deux parmi 
tous les Athéniens (GE ’A@nvatwv dravtwv), un 
dans la famille des Eumolpides, un dans celle des 
Kérykes. — D’après ce passage d’Aristote, les épi- 
mélétes des Mystéres seraient donc au nombre de 
quatre. Cependant, dans trois inscriptions (cf. 
242), les épimélétes mentionnés ne sont que deux. 
Il existe une longue discussion entre spécialistes 
pour expliquer cette différence, et les solutions 
proposées sont diverses. 

241. Aristot. Ath. pol. 56, 4. — L’archonte 
«s'occupe» (ériueActvat) de diverses processions, 
dont celle des Grandes Dionysies, qu'il organise 
avec les épimélètes. Ceux-ci étaient autrefois élus 


à main levée par le détos (6 87,406 yetporévet), au 
nombre de dix, et ils payaient eux-mémes les dé- 
penses engagées pour la procession; maintenant 
(viv) il Jes tire au sort, un par tribu (Eva ig 
EXKOTNG PLAS xAnpot), et il leur donne cent mi- 
nes pour la préparation. Cf. aussi 244. 


SOURCES EPIGRAPHIQUES 

242. Athénes. Décret honorifique. - IG I/II? 
847. — 215/214 av. J.-C. - On fait l'éloge des deux 
émiperntal T&v wvotyptwy, ceux qui étaient nom- 
mes par un vote à main levée (yerporovnÂðévrtec) 
sous l’archonte Dioklès. Ils ont, entre autres, ac- 
compli tous les sacrifices, dont ils avaient la charge, 
en Phonneur de Déméter, de Korè et des autres 
dieux, mais aussi les thysiai lors des petits Mystères 
d’Agra; ils ont fourni, pour les Eleusinia, un tau- 
reau comme victime sacrificielle et ils ont distribué 
les viandes (&xpsavöumncev); ils ont rendu leurs 
comptes «selon les lois» et, surtout, ils se sont mon- 
trés généreux, en payant sur fonds propres (£x «àv 
ttov). Cf., dans des termes comparables, deux 
autres décrets honorifiques pour les (deux) épimé- 
létes des Mystères: IG I/II? 661 (283/282 av. 
J.-C.) et 807 (milieu du II° s. av. J.-C.). Cf. 240. 

243. Athénes. Décret honorifique. - IG II/II? 
676. — 277/276 av. J.-C. — Les épimélétes (formant 
une commission d'au moins treize membres) sont 
loués, parce qu'ils ont accompli les sacrifices pour 
Zeus Sótér et Athéna Sóteira et, avec le prétre, ils 
«se sont bien occupés et avec zèle ([xaAüc vol 
quAotiuo]c) des autres choses» (1.10—13). Peut-étre 
étaient-ils chargés aussi de «préparer le lit» et de 
«dresser la table» pour le festin offert aux divini- 
tés (1. 14-15: [xol tH¢ otpmoeug tHe xAl]yng xal 
hs x|[oo]uz[cso6 ths tparélnc]). Cf. au Pirée, 
IG H/I 783 (vers 204/203 av. J.-C.): les épimé- 
letes, associés au prétre du Zeus Sótér tod Zu 
Iletpouet, sacrifient aux mémes divinités, ainsi qu'à 
Asclépios, à Hygieia et aux autres dieux. 

244. Athénes. Décret honorifique. — IG II/IIP? 
896. — 186/185 av. J.-C. - Les Erupeinral Th 
rounng (au nombre de vingt-quatre), qui étaient 
élus par un vote à main levée (yetporovnfévrec) 
sous l’archonte Zôpiros, sont loués pour avoir ac- 
compli les sacrifices aux dieux, auxquels (on sa- 
crifie) «selon la coutume ancestrale» (roïc Osoïc oic 
rérptov Av), et pour avoir mené la procession, 
pendant les Grandes Dionysies, avec l’archonte et 
«avec beaucoup de zéle». Chacun des épimélétes 
est honoré d'une couronne d'or, en raison de sa 
piété envers les dieux et du zéle dont il a fait 
preuve envers la Boulé et le démos des Athéniens: 
eboeBeli]ag Evexa «7j; vpóc vobc Üsobo xoi | 
[e] Xovtutoc ths sis thy BouAv xal tòv Sfuov rdv 
"AOnvaiwy (L 34 sqq.). Cependant, une cité peut 
aussi désigner, comme épimélétes d'une proces- 
sion, d'autres personnes qui remplissent déjà une 
fonction précise: à Ilion, par exemple, les 
érimeAytal TH¢ Tous sont le prêtre de tous les 
dieux, l'agonothéte et le comptable (I.Ilion 52, 
25-26: fondation d'Hermias, II* s. av. J.-C.). 
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245. Le Pirée. Reglement des orgéons de Ben- 
dis. — IG I/II? 1283; LSCG 46; trad. et comm. 
Le Guen-Pollet, n° 7. — 1°° moitié du III° s. av. 
J.-C. — Il s’agit d'un décret des orgéons thraces du 
Pirée, qui décident d’organiser en commun avec 
les orgéons d’Athènes une procession d’Athènes au 
Pirée. À cette occasion, les «épimélètes du Pirée» 
ont la tâche d’accueillir (bmodéyeclou) les Athé- 
niens et de leur fournir «dans le Nymphaion des 
éponges, des bassins, de l’eau, des couronnes ainsi 
qu'un repas dans le sanctuaire, préparé comme 
pour eux-mêmes» (l. 16-20). Sur la convocation, 
par les épimélétes et les hiéropes, de l'assemblée des 
orgéons, pour débattre les «affaires communes», 
voir supra B.1, iepomotot, 157. Cf. aussi, sur les 
émuehntai rod iepod de Bendis, IG II/III? 1256, 
329/328 av. J.-C. 

246. Athènes. Décret honorifique. — Syll.? 298; 
IG VII, 4254. — 329/328 av. J.-C. — On fait l’éloge 
des épimélétes, élus (aipsÜfvvac) par un vote à 
main levee (ysıporovnd&vreg bnd roù duou), pour 
avoir pris bien soin de la fête d'Amphiaraos (à 
Oropos). On les honore d'une couronne d'or car 
ils se sont bien occupés et avec zèle (xoc xoi 
puoriuws èmeuexñünoav) de la procession et des 
concours (gymnique, hippique, etc.), ainsi que de 
toutes les autres choses relatives 4 la panégyris. 

247. Aigialé. Fondation de Kritolaos. - LSS 61; 
IG XII 7, 515. - Fin du II° s. av. J.-C. - L'inscr. 
contient les statuts d'une fondation faite par 
Kritolaos en l'honneur de son fils décédé Alexima- 
chos. Pour ce fils héroisé, honoré aussi d'une sta- 
tue, Kritolaos a légué la somme de 2000 drachmes 
pour la célébration d'une féte commémorative, 
avec procession, sacrifices et jeux. Ce sont deux 
épimélétes, élus par les prytanes parmi tous les 
Aigialéens, qui doivent gérer cet argent: ils aché- 
tent les victimes et ils sacrifient; ils distribuent de 
la viande et tout ce qu'il faut pour le deipnon des- 
tiné à tous les habitants d'Aigialé — parmi lesquels 
figurent en bonne place les éphébes — mais aussi aux 
étrangers et aux Romains présents; ils organisent 
enfin un grand banquet public (Gnuo@oiviæ) dans le 
gymnase, ainsi que le concours (&yv) avec le gym- 
nasiarque. Si un épimélète n’accomplit pas sa tâche, 
il doit payer mille drachmes au trésor public. - Ce 
texte constitue un bon exemple de l’imbrication 
souvent constatée entre le «public» et le «privé», 
entre la fondation d’un particulier et la présence 
active de la cité et de ses représentants. Sur ce sujet, 
voir: de Polignac, F./Schmitt Pantel P. (éds), Public 
et privé en Grèce ancienne: lieux, conduites, pratique, 
dans Ktèma 23 (1998) et Dasen, V./Piérart M. (éds), 
Kernos, suppl. 15 (2005). 

248. Kos. Réglement relatif à la protection du 
bosquet d'Asclépios. - LSCG 150; trad. et comm. 
Le Guen-Pollet, n? 18. - Fin du IV? s. av. J.-C. - 
Interdiction de couper les cyprés dans le bosquet 
sacré du temenos du dieu. Le coupable, qui doit 
payer une amende de 1000 drachmes, sera consi- 
déré comme impie et il sera dénoncé devant 
l'assemblée par les ämusAnrat rod tepéveoc, «en 


vertu de la loi sacrée et de celle qui releve des mas- 
troi» (magistrats chargés de contròles financiers). 

249. Delphes. Partie d’une longue inscr. rela- 
tive à un inventaire général de la fortune d'Apol- 
lon. — FDelphes II 4, 282, col. D, 20-26; CID IV 
119G. — II° s. av. J.-C. — Après avoir constaté cer- 
tains délits (&S.x)uara) commis aux dépens du 
sanctuaire d’Apollon Pythien (comme la dispari- 
tion de sommes importantes dans la caisse du 
dieu), on convoque une session amphictionique 
extraordinaire (vers 125 av. J.-C.) qui procéde 4 
un réexamen des biens du sanctuaire. La partie qui 
nous concerne ici porte sur l’évaluation du déficit 
des revenus des troupeaux sacrés. On constate, en 
effet, diverses anomalies dans la gestion du revenu 
provenant «des troupeaux et des bétes» (£x vOv 
dyehGv xai Bpeuuérwv) du sanctuaire. D’après les 
lignes 25-26, il semble qu’on jette la responsabi- 
lité du désordre sur les épimélètes, en tant que res- 
ponsables officiels chargés de veiller sur les trou- 
peaux sacrés: «Les épimélètes que le peuple de 
Delphes a fait comparaître (?) ont été jugés passi- 
bles de poursuites (?)» (trad. CID, p. 299). Mais le 
passage est assez mutilé. Sur cette importante 
affaire, cf. Daux, 372-386 («Le scandale de 125»). 

250. Delphes. Deux règlements datés de la 
méme année, relatifs aux fondations du roi Eu- 
mène II de Pergame et de son frère et successeur 
Attale I. - a. FDelphes III 3, 238; Pouilloux, 11, 
avec trad. et bref comm. b. Daux, 686-692; Pouil- 
loux, 13, avec trad. et bref comm. ; cf. FDelphes IU 
3, 87 fig. 9: base d'Attale II. — 160-159 av. J.-C. 
— Pour honorer les bienfaiteurs, la cité de Delphes 
institue des fêtes (Eumeneia, Attaleia), avec jeux, 
sacrifices, banquets. Les deux règlements font 
mention des épimélétes en des termes trés sembla- 
bles, mais c'est le second texte, relatif à la fonda- 
tion du roi Attale, qui nous donne une image plus 
compléte de leur activité: désignés par le vote 
parmi ceux que la majorité (oi x0AAol) aura pro- 
posés, les trois èruueAntat, nommés ainsi chaque 
année dans l'assemblée réguliére, « prétent serment 
comme les autres magistrats» (1. 36-39). Ces épi- 
mélétes doivent gérer l'argent envoyé à la cité par 
le roi, pour assurer le fonctionnement des écoles, 
mais aussi «pour les honneurs et les sacrifices (cic 
8£ «àc «tc xol Üvclac)» (1. 2-9); ils doivent sa- 
crifier trois bœufs adultes (Boc teAetovc), fournis 
par les citoyens à Apollon, Létó et Artémis, ainsi 
que les autres victimes «au nom du roi et en pro- 
clamant le nom de ce sacrifice: les Attaleia» (l. 
48-57); ils doivent organiser le banquet, en utili- 
sant les viandes sacrificielles «dans le repas public 
($auoBorvia) ainsi que quarante métrétes de vin» 
(l. 57-58). Enfin, comme il est bien précisé dans le 
premier réglement, les épimélétes doivent rendre 
compte aux mastroi (contrôleurs financiers), «étant 
responsables dans les mêmes conditions que tous 
ceux qui manient les fonds sacrés et publics (xa of 
tà ra. noßiepe wat Sau[éloux [yer]otCovtec), et 
qu’ils soient passibles des mêmes amendes confor- 
mément 4 la loi des mastroi» (1. 3-5). 
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251. Mylasa. Décret honorifique. — IMylasa 
106. — II/I** s. av. J.-C. - La tribu d'Otórkondeis 
honore un certain Antiochos, pour le travail ac- 
compli en tant qu'émorérnc Tv ispõv xal 
Snpoctwy Épyov. Il recoit une couronne d'or, car 
il a exercé, d’une manière digne (&Ëlwc), sa magis- 
trature, son &gy/, non seulement pour la tribu, 
mais aussi pour tout le démos. Cf. ILabraunda 2 n? 
56: érictatys mepl ta toya tod tepod (cf. Dignas, 
211-213). 

252. Erétrie. Réglement relatif aux Artémisia. 
- LSCG 93; IG XII 9, 189. — IV? s. av. J.-C. - 
Pour le grand sacrifice, accompli pendant la fête, 
les chóroi (divisions régionales) fournissent chaque 
année des animaux choisis (xpırd), des bœufs. Les 
épistates des hiera examinent les victimes selon la 
loi (l. 30-31: xpívetv ré Lepëo xat& tov vönLov), et 
«donnent [sc. des victimes] moyennant un prix» 
(émutcBobv) a celui des chéroi qui n'en a pas fourni 
(cf. Papabasileiou, ArchEph [1902] 106). 

253. Lindos. Création d'un fonds pour les cul- 
tes. — ILindos II 419; LSS 90; Migeotte, 121 n? 41 
(extraits) avec trad. partielle et comm. - 22 ap. 
J.-C. - Les épistates en fonction, dont faisait sans 
doute partie Hippias, l'initiateur du décret, «pro- 
posent à ceux qui désirent accroître le bien du peu- 
ple de Lindos et les honneurs de la déesse [ Athena 
Lindia], de promettre un montant d’argent de 
l'importance que chacun voudra...qu'ils remet- 
tent au prétre d'Athéna l'argent recueilli...et fas- 
sent transcrire sur une stéle de pierre les noms des 
souscripteurs, avec leurs patronymes, leurs démes 
et les montants qu'ils auront promis de verser... ». 
On stipule aussi que «les épistates successivement 
en fonction (roi £Emiolraraı tol cel Zu dpy& 
Éovvec]) » doivent inviter ceux des hiérothytes qui 
le désirent à exercer gratuitement leur fonction 
(voir supra B.2, tepoOdta, 197). Sur les hierota- 
miai, qui remettront au prétre d'Athéna l'argent 
versé, voir 230). Voir aussi Morelli, 85-86 et n. 3. 

‚254. Athenes. Décret relatif aux épistates 
d'Eleusis. - SEG 10, 24. — Entre 450 et 447 av. 
J--C. - On décide d'élire cinq hommes parmi tous 
les Athéniens, dont un fait fonction de secrétaire 
(mais leur nombre varie par la suite). Ces person- 
nes doivent préter serment entre les deux autels 
d'Eleusis (de Demeter et de Koré), et restent en 
fonction pendant une année (1. 17-18: &pyev Sè 
èn’ éviautd[v] dudcavtes petayod tolv Bopoîv 
*Edevotvt). Mais plus tard, ils peuvent parfois res- 
ter en poste pendant quatre ans. Ils ont comme de- 
voir essentiel de superviser les biens des deux dées- 
ses (yeépact), en accord avec le Conseil athénien. 

255. Athénes. Stéle relative aux compte rendus 
des «épistates à Éleusis». — (sur la premiére face) 
408/407 av. J.-C. — IG P? 313. - L. 2-3: &rıorarau 
"EAeuciwt. . «8e xapeA[&Qouev r9 10v TpOTÉPOY 
E [rto vocc ; (sur l'autre face) 407/406 av. J.-C.-IG 
F 314. — L. 2: [rédle mapédouev Enıoraraug Tolg 
veoıg. Ce que les épistates ont reçu de leurs précé- 
dents collègues concerne des sommes d’argent, des 
Vases et des objets précieux, une série d’offrandes, 


etc. Les épistates enregistrent également les recettes 
et les dépenses de leur propre année de gestion, ou 
encore un prêt consenti par le sanctuaire éleusinien 
à l’État athénien. 

256. Athènes. Inventaire des épistates d’Arté- 
mis Brauronia. — 343/342 av. J.-C. - IG I/II? 
1517. — Sont énumérés les ex-voto que les épista- 
tes ont transmis (mapédooaæv) à leurs successeurs. 

257. Milet. Décret de proscriptions. - Nomima 
1103; Rehm, A., Milet 16, 187. — V? s. av. J.-C. 
~ Le texte porte sur la condamnation au bannisse- 
ment pour meurtre de certains Milésiens. Les epi- 
ménioi «sont ici présidents de l'instance délibéra- 
tive...dont ils établisent l'ordre du jour...ils 
veillent à l'exécution des décisions de justice... ils 
sont responsables financiérement de tout manque- 
ment aux táches stipulées dans le décret» (Nomima 
I, 364). 

258. (= 43) Minoa d’Amorgos. Reglement 
émanant des Samiens établis 4 Minoa. — IG XII 7, 
237 (B); LSCG 103 A et B. — I* s. av. J.-C. - Le 
décret régle les statuts du culte de la Mére, réorga- 
nisé gráce à l'argent d'une fondation crée par une 
certaine Hégésarété. «Le démos des Samiens qui 
habite à Minoa» (l. 27-28) élit, dans la fonction 
d'epiménioi, deux citoyens (dbo «Ov moAXwOv), 
ayant au moins une fortune de 200 drachmes. Ils 
président aux Myrpéia — des fêtes qui comportent 
les mystères de la déesse et un banquet - et ils or- 
ganisent les sacrifices. Ils sont particulièrement 
chargés du recouvrement des intérêts payés par 
ceux «qui doivent de l’argent à la déesse». Car tout 
argent versé au trésor sacré (dont fait partie, en 
l'occurrence, le pelanos payé par ceux qui sacrifient 
avant l'initiation aux mystéres) est aussitót prété à 
intérêts, dont le montant est calculé par les epimé- 
nioi. Enfin, comme tous ceux qui manient de 
l'argent, les epimênioi sont contrôlés par d'autres 
magistrats financiers, qui sont ici les exetastai (cf. 
Delamarre, J., RA 29 [1896] 73-84; Fröhlich, 
254-255; sur le fragment A, restitué par L. Robert, 
voir REG 42 [1929] 20-23 et REG 46 [1933] 
438-442). 

259. Lampsaque. Réglement relatif à la féte des 
Asclépieia. - LSAM 8; CIG 3641 b. — II° s. av. 
J.-C. - Qualifiés d’erıumvio tüv ’AoxAnrıelav 
(l. 28), ces magistrats ont le devoir de sacrifier sur 
les autels du temenos (l. 29: [Buerw]sav Eri röv 
Bouvy tæv èv té tepéver). Ils sont nommés pour 
un an, pendant lequel ils désignent eux-mémes 
leurs successeurs (à raison d'un par tribu?). Ceux 
qui cherchent à se soustraire à ce devoir doivent 
payer une amende. Selon L. Robert (BCH 52 
[1928] 158-162), les &rıunvioı sont peut-être char- 
ges de «la confection d’une stele des citoyens qui 
assisteront 4 la féte». Sur le héraut sacré et les ké- 
rykes, dans cette inscription, cf. 223. 

260. Samos. Réglement relatif aux sacrifices. — 
LSCG 122. — III* s. av. J.-C. — Les epiménioi sont 
nommés, dans chaque chiliastys de la ville (tribu 
constituant un groupe de mille), pour organiser 
une féte appelée 7) év '"E»uxovioxt Buota. Les epimé- 
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nioi doivent assumer leur fonction (ëmiunvreveiv) 
en personne ou, en cas d’absence, transmettre leurs 
pouvoirs à des remplaçants. Les contrevenants sont 
passibles d’une amende de 200 drachmes. 

261. Méthymna. Décret honorifique de la tribu 
Aiolis. - IG XII 2, 505. — s.d. — La personne ho- 
norée d'une couronne d'or est Aristophane, ancien 
chef de la tribu (puAdpxnc). Pendant une cérémo- 
nie dans le sanctuaire d’Athéna, le héraut (xÿouË) 
proclame la couronne. Ensuite, les epiménioi en 
fonction lui présentent une agnelle qu’Aristophane 
sacrifie lui-même à Athéna, «pour la santé et le sa- 
lut des membres de la tribu» (1. 17-18: rèp 
Sytetag | [x]ol cornotalc] t&v cvpevdretay); cf. 
etiam IG XII 2, 506 et BCH 4 (1880) 439-440. 

262. Halikarnasse. Fondation de Poseidonios. — 
LSAM 72; Syll.3 1044. - III® s. av. J.-C. - Les trois 
epiménioi, élus chaque année parmi les descendants 
du fondateur, accomplissent, entre autres, des sa- 
crifices, distribuent les viandes en parts égales 
(ueptdac tous) aux présents et aux absents, gardent 
pour eux-mêmes les têtes et les pieds, vendent les 
peaux et rendent compte de leur activité devant le 
dêmos. 


E. Au service des temples: 
agents en naolneö- 


1. Les vaoroLol (vewrcorol, VEWTOLKL, varolet) — 
littéralement les «constructeurs de temples» — sont 
en général des magistrats chargés, certes, de l'édi- 
fication ou de la réparation des temples, mais aussi, 
de facon plus large, de l’intendance des bàtiments 
ainsi que de l’administration des finances sacrées. 
Ils sont absents d’Athènes (où l’on trouve surtout 
des hiéropes et des épistates), mais on les trouve en 
Béotie, en Asie Mineure, dans certaines iles, et 
surtout à Delphes où, cependant, ils n'apparaissent 
jamais comme des magistrats permanents (voir in- 
Jra). Ils sont presque toujours mentionnés au plu- 
riel, sauf dans de rares cas, comme à Priène, où il 
est question d’un vewröng, attaché au sanctuaire 
des divinités égyptiennes (LSAM 36), ou encore a 
Halikarnasse, dans un règlement relatif à la vente 
du sacerdoce d’Artémis Pergaia, ot un nedpoiés fait 
office de magistrat éponyme (LSAM 73, IIS s. av. 
J.-C., L 1: ['Erì viewrotov Xapubddov... cf. 36). 
Cela n’empéche pas la présence, dans la méme cité 
d’Halicarnasse, d’un college de naopes, appelés en 
l’occurrence oi vewrtota tiv Bediv (SEG 43, 713; 
cf. Dignas, 70). Ailleurs, on signale ce collège, par 
exemple: — à Arkesinè d’Amorgos, où les neépoiai 
sont les administrateurs du sanctuaire de Zeus Te- 
menités, responsables de la location des domaines 
du dieu (266); — à lasos, oà ils doivent s'occuper 
des offrandes à Zeus Megistos, «selon la loi (ou le 
réglement)» (267); — à Magnésie, pendant les cé- 
rémonies en l'honneur de Zeus Sósipolis, oà les neó- 
poiai reçoivent leur part de viande, à côté d’autres 
magistrats de la cité (LSAM 32; [Magn 98, 197-196 
av. J.-C., cf. aussi 221); — è Halasarna de Kos, dans 
un décret qui prescrit la préparation d’une liste des 





personnes ayant droit de participer aux cultes 
(268); — à Sardes, les neopoiai sont associés au culte 
d'Artémis (ISardis VII n? 1; pour une discussion 
détaillée de cette inscription, voir Dignas, 70 sqq. 
et son Appendix I). Ils sont surtout mentionnés 
dans plusieurs inscriptions d'Éphése, à caractére 
honorifique ou autre, où se manifestent leurs liens 
étroits avec Artémis et son culte; dans certains de 
ces textes, il est question, à l'époque romaine, 
d'une «assemblée des neopoiai/neópoiai » (IEphesos II 
419A: «755 ouva[yYovy jc] vv veorov[Gv]; III, 951 
ou 966: [rd iepldv ouveölpov...] veorordiv; cf. 
IMagn 362: tod ouveöplou r@v vewrouöv). En 
Beotie, les naopes sont fréquemment mentionnés 
dans une série d'inscriptions. Il s’agit de vaorouot 
fédéraux, chargés par les béotarques de la 
construction du temple de Zeus Basileus, à Léba- 
dée, qui a été décidée par la Confédération béo- 
tienne. Le devis de cette construction cite briéve- 
ment une «loi des naopes», qui ne saurait étre 
qu'une loi fédérale (269). Ces naopes béotiens, 
dont le róle pourrait étre comparé à celui des nao- 
pes de Delphes (voir infra), assurent le contróle gé- 
néral de cette entreprise: ils mettent les travaux en 
adjudication, ils veillent à la stricte exécution des 
clauses du contrat, ils infligent des amendes, etc. 
En cas de contestation, ils jugent à la majorité ab- 
solue, après avoir prêté serment (ôu6oavtec), et 
leurs décisions ont force de loi (tà è mixpiBévra 
xbpra Eorw). Sur cette activité importante, voir 
Roesch (1982) 290-292 avec références. 

Mais les naopes les plus renommés sont sans 
aucun doute les vaomotot amphictioniques, dont 
l'histoire se confond avec celle du sanctuaire de 
Delphes. D'aprés la description claire et détaillée 
qu'a donnée G. Roux de cette institution, les 
naopes amphictioniques forment une commission 
de cinquante personnes environ, recrutées dans les 
cités de l'Amphictionie, parmi les riches notables 
qui avaient exercé, dans leurs cités respectives, des 
fonctions publiques. Au nom, et sous le contróle, 
des hiéromnémons et de la cité de Delphes, ces 
naopes ont comme tache majeure la reconstruction 
du temple d’Apollon Pythien, après le séisme de 
373 av. J.-C. Ce ne sont pas des «techniciens», mais 
ils sont capables d’organiser des adjudications, de 
rédiger des contrats, de tenir une comptabilité 
complexe. Les v«omotoi possèdent à Delphes un 
local, le vaortottov, ainsi que des coffres de bois spé- 
ciaux fermant à clef, les Cdyaotpa, où ils enferment 
leurs «archives» (dossiers, devis, contrats, paie- 
ments, etc.). Lors de chaque pylée, ils tiennent leur 
assemblée générale, pendant laquelle ils font le bi- 
lan des travaux accomplis, ainsi que le programme 
des travaux à venir. Ils en informent aussi le Conseil 
amphictionique, encaissent les recettes et payent les 
dépenses. Les recettes sont encaissées par les naopes 
«de permanence mensuelle» (Ertıumvıelovreg). Sur 
les multiples aspects de cette activité riche et variée, 
voir l’ouvrage indispensable de G. Roux. Parmi les 
documents épigraphiques, cf. surtout FDelphes III 
5, 19 et 20; cf. 25 et 36. 
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2. Les vecxópot (v«oxópot, voxxópot, vrjoxópot, 
vetoxÓpot) sont des fonctionnaires dont le profil 
varie selon les lieux — à l'instar d'autres groupes 
d'agents, déjà examinés. Si l'on se fiait seulement à 
certains lexicographes (263), on aurait considéré le 
néocore comme «un serviteur d'ordre inférieur», 
comme «un sacristain», un balayeur de temples. 
Cette qualification est souvent utiliée par des 
modernes, qui ne manquent pas de citer le person- 
nage d'Ion comme le «modéle» du néocore, mal- 
gré l'absence de ce terme dans la tragédie homo- 
nyme d'Euripide (264). Cependant, méme la 
Souda nuance ce tableau: le néocore ne serait pas 
celui qui balaie le temple, mais celui qui «s'occupe 
de lui», qui lui donne une apparence belle et dé- 
cente (265). Pour le Platon des Lois (12, 953a), les 
néocores doivent, avec les prétres, offrir l'hospita- 
lité à des visiteurs étrangers et veiller à leur confort, 
en les accueillant dans des logements auprés des 
sanctuaires. La documentation épigraphique di- 
versifie, comme d'habitude, l'image de ces agents, 
en dotant parfois le néocore d'un rang élevé, ce qui 
a amené certains modernes à soutenir une théorie 
«évolutionniste»: le titre neókoros aurait désigné au 
début une personne de statut subalterne, avant de 
qualifier, plus tard, un fonctionnaire important (cf. 
Beurlier). Mais les sources, qu'elles soient littérai- 
res ou épigraphiques, nous dissuadent à nouveau de 
conclure à un «néocorat primitif» (comme l'appelle 
Beurlier) et à un «néocorat» plus «évolué». 

Certaines facettes de cette fonction apparaissent 
à travers quelques exemples. Détenteurs parfois des 
clefs du temple (cf. Aristeid. or. 1, p. 276 Dindorf: 
tag te SN xAeîc &vaxoulUety rdv vemxbpov), les 
néocores peuvent jouer un róle de gardiens et de 
surveillants comme, par exemple, à Arkesiné 
d’Amorgos (270) ou 4 Koropé (271). Dans l’hieron 
d’Amphiaraos 4 Oropos, le néocore occupe une 
place non négligeable, puisqu’il peut, semble-t-il, 
remplacer le prétre, lorsque celui-ci est absent du 
sanctuaire (272). A Magnésie, le néocore participe 
activement a la grande féte d’Artémis Leukophryéné 
(273). D’aprés certains documents épigraphiques, 
les néocores seraient responsables du mobilier du 
culte, comme à Lébèna de Crète (274), ou à Athè- 
nes (275). Ces objets pourraient être conservés dans 
le local des néocores, comme on le voit à Lindos, 
oü les y&Axsa xoi ci&osa. (les objets en bronze et 
en fer), appartenant au sanctuaire d’Athena Lindia, 
étaient gardés dans le vaxopeïov (LSS 90, 24; df. 
253). L'existence d’un tel bâtiment est aussi attes- 
tée A Epidaure (vaxopetov: IG IV? 1, 109, II, 127. 
142), à Délos (vewxbptov* IG XI 2, 144 B, L. 17), ou 
a Phanagoria du Pont (vewxopelov: LSCG 89, 4-5. 
25-26). Ailleurs, comme 4 Delphes, le néocore 
figure souvent, parmi les témoins, dans les actes 
d'affranchissement (par exemple: FDelphes III 2, 
128. 215. 223. 224. 226. 231—234. 236. 237. 243. 244 
etc.). Il exerce à vie, comme le prétre, et il est 
appelé une fois «le néocore d'Apollon» (SGDI 
2293, 29-30: xci [ó vs]o[x]ó[poc "A]xó |AAovoc 
’Atero[t]8ac; cf. Daux, 86. 434). 





Mais c'est à Délos que ces agents semblent avoir 
acquis un statut important, dés la fin du V? s. av. 
J.-C. En effet, dans une inscription datée de 
410/409, c'est-à-dire à l'époque amphictionique, 
on voit les néocores déliens (dont le nombre n'est 
pas précisé) intervenir, à côté des « Amphictions 
des Atheniens» dans la transmission de l’argent 
sacré (IDelos 93; IG B 1460). Or, comme les 
Amphictions, les vewxöpor AnAlov forment ici un 
collège, dont les membres sont qualifiés de 
ouvapyovtec. Ce sont donc des magistrats (archon- 
tes) et ce statut juridique ne semble pas avoir 
changé pendant l’Indépendance, ce qui montre, se- 
lon la juste remarque d'Homolle, que la néocorie 
ne saurait constituer un emploi «servile» (BCH 14 
[1890] 485). Ces néocores sont attachés à divers 
sanctuaires, comme le prouvent les comptes des 
hiéropes qui nous font connaître au moins cinq 
vewxopot, pendant la période de l'Indépendance de 
l'ile (314-166 av. J.-C.). Mais, aprés 166, à l'épo- 
que athénienne, ces agents ne sont plus mention- 
nés. Les néocores déliens résidaient vraisemblable- 
ment dans un bátiment du sanctuaire dont ils 
avaient la garde (cf. IG XI 159 À 45: rod oixfuaros 
ev ’Aoxanmtetwr ob 6 vewxdpog olxet). Ils tou- 
chaient aussi un traitement annuel, dont le mon- 
tant varie selon les époques, et pouvaient rester en 
fonction pendant des années. Grace 4 un décret de 
Délos, on pourrait avoir une idée du mode de 
désignation d’un néocore, ainsi que de ses droits 
sacrificiels (276). Sur les néocores de Délos, voir 
surtout Bruneau, Cultes 499-504. 

S'il est vrai que le néocore ne saurait étre doté 
d'un statut «subalterne», comme le veut l'opinion 
dominante, il n'est pas moins vrai que la néocorie 
a pris de l'importance au fil du temps, surtout en 
Asie Mineure. À Labranda, en Carie, le néocore 
et le prétre étaient co-responsables du culte de 
Zeus Labrandeus, et prenaient ensemble leurs déci- 
sions sur des questions essentielles concernant le 
sanctuaire (Dignas, 209-210). Cette association 
entre hiereis et nedkoroi est attestée aussi è Aizanoi 
(Phrygie), où l’on trouve également des archiereis 
et des archineókoroi attachés au culte impérial (Di- 
gnas, 188). Ailleurs, les néocores, qui appartenaient 
souvent à des familles illustres, faisaient des dépen- 
ses importantes pour honorer leur fonction, en 
construisant des temples, des autels, en consacrant 
des statues, etc. On fait leur éloge, en les couron- 
nant d'une couronne d'or et en érigeant leur sta- 
tue (cf. IMagn 94). Ou encore, on fait graver sur 
la pierre, en les fixant dans la mémoire, toutes les 
constructions qu'un néocore fait édifier, comme, 
par exemple, ó dı& Blou vewxópoç de Chalcis, loué 
pour les murs et l'enceinte qu'il a fait bátir autour 
du sanctuaire, pour les portiques et les salles de re- 
pas qu'il a fait construire, en souvenir de sa néo- 
corie (vewxopetav) et de celui de ses enfants (Syll. 
898, III° s. ap. J.-C.). Sur le terme vewxoo(e)ia/ 
vewxoptn, cf. Plut. de Is. et Os. 2, 351e; IG XIV 
1026, 6: xAutig Epya vewxopins. Mais ce mot, 
ainsi que le verbe vewxopéw, prennent une valeur 
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particulière dans quatre décrets promulgués par le 
Conseil et le Peuple de Thasos, en l'honneur d'une 
femme importante, nommée Épié. Les considé- 
rants du quatriéme décret sont trés significatifs 
pour la valeur qu'on accorde à la fonction du néo- 
core (277). A lire ces textes, on voit clairement 
que la néocorie constitue un service civique, une 
liturgie (Asıroupyia) qui comporte des dépenses, 
mais qui apporte aussi honneur et gloire à la per- 
sonne qui l'assume. - Sur les villes portant le titre 
de «néocore», cf, par exemple, Beurlier 56-59; 
Robert, L., RPh 41 (1967) 44-64, et le catalogue 
des cités «néocores» établi par Hanell. 


3. Les (&xopot, d'étymologie obscure, sont ha- 
bituellement identifiés, par la majorité des moder- 
nes, aux néocores et considérés comme des «servi- 
teurs subalternes», tout au moins «au début» (cf. 
Glotz, 1032: «de sacristain ou marguillier il ne 
tarde pas à devenir intendant ou économe»). Ce- 
pendant, comme l'avait déjà remarqué Hanell, le 
mot (&xopog n'est pas exactement synonyme du 
terme vecxópoc. D'autre part, on n'a pas une idée 
claire de la nature de leurs fonctions, ce qui nous 
invite à éviter les définitions trop tranchées. Les 
notices lexicographiques comportent méme des 
contradictions, ce qui n'est pas rare. Si la Souda 
(s.v.) traduit, entre autres, le mot C&xopos par 
Docagérae, «serviteur», pour un autre lexicogra- 
phe, le zakoros est plus honorable (oeuvétepov) que 
le neökoros (Reitzenstein, 394). Quant 4 Hésychius 
(s.v. taxopot), il pratique l'amalgame, en mettant 
sur le méme plan les zacores, les néocores et les 
prétres, en tant que personnes qui balayent le tem- 
ple (apd 7d tov vadv oupoby). 

Pour montrer la difficulté 4 définir le statut des 
zacores, qu'ils soient hommes ou femmes, deux 
exemples suffiront. Le premier concerne le zacore 
de l'Asclépieion d'Athénes, dont la présence est 
attestée dans les inscriptions à partir du I" s. av. 
J.-C. Or, le premier zacore connu est un météque, 
nommé Doriôn (IG II/II? 4466: [C]&xopoc 
yevopevo[c UR ] xoi Yyisia), alors que 
les zacores mentionnés pendant l'époque impériale 
(entre 80 et 212 ap. J.-C. environ) sont tous des 
citoyens athéniens, dont certains appartiennent à 
des familles riches et éminentes (cf. le médecin Só- 
zón, du déme de Sounion, qui a été aussi zacoros, 

. IG H/F 3798: iatedv, Caxopsvoavta). Le zacore 
d’Asclépieion assumait sa fonction pendant un an, 
à côté du prêtre d’Asclépios, mais rien n’est connu 
du mode de sa désignation, de ses devoirs ou de ses 
droits et privilèges. Cependant, ses tâches adminis- 
tratives et cultuelles devaient être assez importan- 
tes pour qu'il ait besoin des services d'un assistant, 
d’un ôrodxopoc, attesté au If s. ap. J.-C. (voir 
Aleshire, 58-60. 87-88). 

Le second exemple porte sur les relations entre 
prêtresses et femmes zacores, chez les orgéons de 
la Mère au Pirée. Selon les décisions prises dans 
l'assemblée des orgéons, la prétresse de la Mère, 

qui est tirée au sort, a le droit de désigner comme 


zakoros une femme choisie obligatoirement parmi 
les ex-prétresses de la déesse (278). Rien dans le 
texte ne laisse supposer que cette [&xopog soit une 
«sous-prétresse», comme on le dit parfois, qui agi- 
rait sous les ordres de la prétresse en titre. On 
pourrait, au contraire, remarquer que si les or- 
géons autorisent la désignation d'une zacore, c'est 
pour que cette femme «puisse accomplir la fonc- 
tion de zakoros et mener ensemble», avec la pré- 
tresse, «le sacerdoce» (B, 4-12 (ote Taxopedboar 
nal ouvdtelayayeiv wet’ adtyc... thy tepwodvny), 
comme si la présence et l'action d'une ex-prétresse 
expérimentée était indispensable pour la bonne or- 
ganisation du culte. Le besoin d'avoir, en la per- 
sonne d'une zacore, quelqu'un susceptible, le cas 
échéant, de guider la prétresse dans les activités 
cultuelles, explique peut-étre pourquoi la zacore 
Métrodóra, ayant rendu des services importants 
pendant sa charge annuelle, a été nommée par les 
orgéons Cdxopoc à vie. — Cette cohabitation entre 
zacores et prétresses, on la retrouve, par exemple, 
sur l’Acropole d’Athènes: tàc] huepéa[c] tàs èu 
moAeL xal t| ag Caxdeog (LSCG 3, 27-28; IG B 4, 
A et B: règlement relatif à la protection des tem- 
ples et des trésors de l Acropole, 485- 484 av. J.-C.). 
Cf. Plut. Cam. 30: iepsig v& xod Caxopor Oeüv. 

S'il est vrai que la fonction du zacoros n'est pas 
limitée «au culte de quelques divinités spécifi- 
ques, surtout étrangères», comme on le dit parfois 
(-Pollitt, 128), il n’est pas moins vrai que le (ou la) 
zacoros est un personnage important dans le culte, 
par exemple, d’Isis et de Sarapis. Dans de grands 
sanctuaires, on trouve méme plusieurs zacores, 
sous la direction d’un &gyt locopoc. À Athénes, Isis 
a dans son service un zacoros qui ne peut pas exer- 
cer cette charge une deuxiéme fois: wh e&éotw de 
Canopevew S[l¢ tH ab | 7H] (LSCG 50, 7-8, règle- 
ment relatif au culte d’Isis, 12 moitié du I° s. av. 
J.-C.). Sur le verbe zakoreuö, cf. IG I/II? 4771: 
Caxopevovt0s. . .Edxdprov; sur le verbe hypozako- 
reud, cf. IG VII 2523. 

Une derniére remarque: 4 Epidaure, le néocore 
et le zacore font partie du personnel de culte, à còté 
du prêtre et des naophylakes (écrit ici: vavpÜAuxec, 
IG IV 1547). Or, le terme vaopbAuxec, les «gar- 
diens de temples», est presque absent des inscrip- 
tions. Mais on le trouve dans deux textes bien 
connus: dans l’Iphigenie en Tauride d’Euripide, lors- 
que le Messager s'adresse aux «gardiens de temples 
et aux préposés aux autels» (v. 1284: à vaoqüAcxec 
Boot +’ émiorérou); et dans la Politique d' Aristote 
(58), quand l’auteur remarque que le culte des 
dieux exige parfois (dans des cités plus ou moins 
grandes) l'existence de multiples charges «distinc- 
tes du sacerdoce, comme des hiéropes, des gardiens 
de temples (vaoptbAaxec), des trésoriers des fonds 
sacrés» (sur ces derniers, voir supra C, icpotapiat, 
et 216). 


BIBLIOGRAPHIE: Beurlier, E., DA IV (s.d.) 55-59 
s.v. «Neocorus»; Bourguet, E., L’administration financiere du 
sanctuaire pythique (1915); Debord (1982) 435-436 (lieux et 
références concernant les néocores). 436-438 (les naopes); 
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K., RE XVI 2 (1935) 2422-2428 s.v. «Neokoroi 
(Nsoxópo) »; Oikonomos, G., «Na«ozotoi xoi Ecofvec», 
ArchDelt 7 (1921-1922) 258-346; Pollitt, J. J., «The Egyp- 
tian Gods in Attica: some epigraphical evidence», Hesperia 
34 (1965) 125-130; Reitzenstein, R., Geschichte der griechi- 
schen Etymologika (1897, réimpr. 1964); Roesch, P., Études 
béotiennes (1982); Roussel, P., Les cultes égyptiens à Délos du 
IIF au I siècle av. J.-C. (1916); Schulthess, O., RE XVI 2 
(1935) 2433-2439 s.v. «Newrotol»; Thompson, W. E., «The 
Neokoroi of Poseidon Hippios», Hesperia 40 (1971) 232-234; 
Walker, S., «A Sanctuary of Isis on the South Slope of 
Athenian Acropolis», BSA 74 (1979) 243-257. 


SOURCES LITTERAIRES 

263. Hesych. s.v. vewxöpog' 6 TOv vadv xocudiv* 
xopsiv Y&p vÓ calostw ÉAeyov. — Le néocore serait 
donc celui qui met en ordre (xoou&) et balaie 
(catow) le temple. 

264. Eur. Ion 112 sqq. — Ion balaie le temple 
avec des branches de laurier, répand de l’eau sur le 
sol, met en fuite les oiseaux qui nuisent aux offran- 
des, vide les vases d’or que la fontaine de Castalie 
a remplis d'eau. Plus loin (v. 794-795), le choeur 
qualifie Ion de «jeune homme qui balayait (cape) 
le temple». Cependant, Ion, qui fait l'éloge de son 
pére et nourricier Phoibos, a une haute idée de sa 
fonction: ma peine, dit-il, est glorieuse (xAetvòg è’ 
6 mévoc ot), car je rends mes services non pas aux 
hommes, mais aux dieux immortels (v. 125 sqq.). 
Cf. Motte, o.c. I.B. 

265. Suda s.v. x6pn'...vewxopos Zë ody 6 
capav tov vadv, TAX È Eriuerovpevog aùrod; et 
s.v. veaxdpoc’ 6 Tov vadv xocuéiv xal sdrpertiluoyv. 
Cf. Etym. m. s.v. veoxópoc, oà l'on associe le fait 
de balayer avec l'epimeleia. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

266. Arkesiné. Contrat de location des domai- 
nes de Zeus Temenités. - IG XII 7, 62; Pouilloux, 
35, avec trad. — IV? s. av. J.-C. - L. 1-7: «le pre- 
neur fournira aux vewreoixı des cautions süres..., 
et paiera le loyer chaque annde au mois de Thar- 
gelion...s’il ne paie pas, qu’il soit frappé par les 
vewrotar d'une amende égale à 50% du loyer, lui 
et ses cautions». C'est aussi devant les neópoiai que 
le preneur s'engage formellement pour une série de 
travaux: il certifiera par serment qu'il a fumé la 
terre conformément au contrat (l. 20-25), et c'est 
en leur présence qu'il fera les plantations (1. 29-32). 
Par ailleurs, les neöpoiai ont le droit de vendre les 
vignes coupées (l. 27-29), ou de planter des 
figuiers (l. 39-40). Comme c'est la régle dans ce 
type de documents, les nedpoiai sont menacés de 
lourdes amendes s’ils ne s’acquittent pas bien de 
leurs devoirs. - On retrouve les neôpoiai à Arke- 
sinè, dans un autre règlement interdisant l’héber- 
gement dans le sanctuaire d’Héra (LSCG 101, voir 
270). Ils sont chargés, en l’occurrence, de faire 
transcrire (sur une stèle) le décret et de le placer 
devant les portes du sanctuaire de la déesse. 
. 267. Iasos. Décret relatif à la prêtrise de Zeus 
Megistos. - LSAM 59; Le Guen-Pollet, n° 41 avec 
trad. et comm. — IV° s. av. J.-C. - La responsabi- 


lité des offrandes du sanctuaire incombe non pas au 
prétre, mais aux nedpoiai: 1. 9-10: èriutreodai Sì 
Tv avabnudtwy tobs vewmolag xaTd Tov vouov. 

268. Halasarna. Décret relatif à la constitution 
d'une liste des participants au culte d'Apollon et 
d'Héraclés. - LSCG 173; Paton/Hicks, 367; Syll.5 
1023. — Vers 200 av. J.-C. — Selon les mesures pri- 
ses, les personnes rentrant au pays de l’étranger 
doivent s’inscrire auprés des varotat (1. 29-37). Par 
ailleurs, les napoiai doivent payer, pour l'inscrip- 
tion de cette résolution, avec l’argent disponible 
des dieux, et rendre compte des sommes dépensées 
pour la gravure du décret «avec les autres dépen- 
ses» (l. 104-110). Sur un autre décret d'Halasarna, 
le naope en fonction s'appelle ó &v &py& vardac 
(LSCG 174; Syll. 793). Cf. ausi LSCG 172, sur 
les napoiai d'Halasarna dans le cadre du culte 
d'Aphrodite. 

269. Béotie. Loi fédérale relative à la construc- 
tion du temple de Zeus à Lébadée. - IG VII 3073; 
Syll.) 972. — Vers 220 av. J.-C. - L. 87-89: «et 
pour le reste, tout ce qui n'est pas inscrit dans le 
contrat, qu'il soit en conformité avec la loi des ka- 
toptai et celle des naopes (véuov...vaorotxdy) » 
(trad. Fröhlich, 178). 

270. Arkesine. Reglement interdisant l’héber- 
gement dans le sanctuaire d’Héra. - LSCG 101; IG 
XII 7, 2; Syll.? 981. — III* s. av. J.-C. - Selon ce 
décret, le néocore est chargé d'interdire aux étran- 
gers l'accés à l'Héraion; s'il manque à cette obliga- 
tion, il est puni d'une amende (dix drachmes par 
jour, payées à Héra). Sur les neópoiai dans ce régle- 
ment, voir 266. 

271. Koropè (Thessalie). Règlement relatif à 
la protection du sanctuaire d’Apollon. - LSCG 
84; Syll.? 1157. — Vers 100 av. J.-C. - Celui qui 
est institué dans la fonction du néocore (tov 
xaQeoté&evoy vewxopetv) doit rendre évident 
(roiv cuupavéc) aux yeux de tous (citoyens, ha- 
bitants, étrangers) qu'il est interdit de couper des 
arbres, ou d'introduire des troupeaux dans le sanc- 
tuaire d’Apollon Koropaios. Pour que tout le 
monde puisse prendre connaissance de ces déci- 
sions, le décret sera transcrit (sur une stèle) et placé 
devant l'entrée du neökorion (le local du neöcoros). 
— Dans deux règlements de Paros, le néocore joue 
un rôle comparable. Le premier est relatif à la pro- 
tection des arbres du sanctuaire (LSCG 111; IG 
XII 5, 108, fin du V° s. av. J.-C.): le néocore doit 
dénoncer le coupable aux theöroi. Le second texte 
porte sur l’interdiction de faire du feu dans le sanc- 
tuaire (LSCG 112; IG XII 5, 126, II° s. av. J.-C.): 
si quelqu’un enfreint les prescriptions, le néocore 
lui inflige une amende. 

272. (= 70) Oropos. Réglement relatif au culte 
d’Amphiaraos — IOropos 277; LSCG 69; Syll.3 
1004; Le Guen-Pollet, n° 40 avec trad. et comm. 
- IV® s. av. J.-C. - Le néocore doit s'occuper 
(èniueàctoða) du sanctuaire, conformément au 
règlement, ainsi que de ceux qui arrivent eis to hie- 
ron (1. 6-8). C’est en sa présence qu’on doit dépo- 
ser, dans le trésor sacré, la somme de neuf oboles, 
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si l'on veut étre soigné par le dieu (1. 20-24). Le 
néocore doit alors transcrire, sur une tablette de 
bois (n&reupov), le nom de celui qui fait l’incuba- 
tion, ainsi que le nom de sa cité, et les exposer dans 
le sanctuaire, pour que les voie quiconque le sou- 
haite. 

273. Magnésie. Décret relatif aux cérémonies 
célébrées à l'occasion de l'installation de la statue 
d'Artémis Leukophryéné. - LSAM 33 A et B; 
IMagn 100; Syll. 695. — 1° moitié du IT s. av. 
J.-C. — Ce sont le néocore et la prétresse d’Arté- 
mis qui doivent accomplir ensemble (cuvreAéoot) 
l'installation de la statue de la déesse dans le Par- 
thénon (eîg tòv IapBevéva), nom désignant la cella 
de son nouveau temple, ou l’édifice tout entier, se- 
lon les différentes hypothèses (cf. Reinach, Th., 
BCH 32 [1908] 499-513). À cette occasion, ils doi- 
vent aussi offrir un sacrifice qualifié de «très illus- 
tre» (émipaveorérn). La cérémonie aura lieu le six 
du mois d’Artémision — date de naissance de la 
déesse — et ce jour, appelé ’Iourfptx, sera consi- 
déré comme sacré pour l'éternité (eic «óv delt] 
xgóvov iep&v) et sera célébré par un sacrifice, une 
procession de femmes et par des chceurs de jeunes 
filles. Le néocore aura en plus la charge d’organi- 
ser ces chœurs qui chanteront des hymnes en 
l'honneur d'Artémis (A, l. 21-29; voir 224). 

274. Lébéna (Créte). Réglement (frs.) relatif à 
la transmission du mobilier du culte. - LSCG 144 
A-B; ICret I, XVII Lebena n? 2, 153-154. — IE? s. 
av. J.-C. - Il s'agirait du mobilier d'un temple 
d'Asclépios. Les objets mentionnés dans cet inven- 
taire seraient de deux sortes: «ceux qui ont été re- 
cus du néocore [v«xópoc] précédent», et les «ob- 
jets reçus ou acquis par le néocore pendant son 
service» (Sokolowski, p. 245). Le nakoros doit aussi 
effectuer la «dépense (Garévav) pour ce qui a été 
voté à partir des revenus du dieu», et rendre 
compte de cette opération (B, 5-9, cf. Fröhlich, 
394-395). 

275. Athénes. Inventaire d'objets du culte de 
Poséidon Hippios (deux frs.). - Woodward, A. M., 
Hesperia 32 (1963) 155-163; IG B 405 a-b. - 
413/2-412/1 (fr. 3), 407/6-406/5 (fr. b) av. J.-C. 
- Il s'agirait du recensement d'objets d'équipement 
sacrés (hiep& oxeve), fait par les néocores de Poséi- 
don Hippios, dans son sanctuaire du déme de Ko- 
lonos (selon l’éditeur, ils seraient quatre). Parmi 
ces objets, on note particulierement des couteaux 

* (udyarpar), des tables (roaneCau), des hydries etc., 
à savoir des objets qui servent aux sacrifices. Selon 
Thompson, cette stéle serait dressée sur l'Acropole 
d’Athènes, où l'on aurait transféré de Kolonos ces 
objets cultuels, pour des raisons de sécurité, au dé- 
but de l'occupation par les Spartiates du déme de 
Décélie (431). 

276. Délos. Réglement relatif aux droits du 
néocore. - LSS 52 A-B; IG XI 4, 1032; Le Guen- 
Pollet, n? 51, avec trad. et comm. — 181/180 av. 
J.-C. - Selon l'hypothése de P. Roussel (Cultes égyp- 

tiens 256), acceptée par Bruneau (503), ce décret 

instituerait la charge d'un néocore, qui pourrait 





être le veoxópoc du Sarapieion, mentionné pour la 
premiére fois en 179 av. J.-C. Il serait désigné par 
le sort (B, 6: «]àt Acyóvzt veoxópox), à la suite 
de trois xX7]pot (tirages), dont le premier porte, 
semble-t-il, «sur tous les [citoyens?...]» (B, 15- 
19). Ce néocore recevra, de la part des fidéles, et 
selon les cas, la cuisse (xwA7v) de chaque victime 
sacrifiée, une portion de viande (uepida xpe@v), de 
l'argent (?), ou des yég« (parts honorifiques), mais 
le texte est assez mutilé (B, 1-10). - À Pergame, le 
néocore, en tant qu’agent du culte, reçoit de la part 
des hiéronomes deux oboles pour chaque porc 
sacrifié, et une demi-obole pour chaque mouton 
(LSAM 12, 22-25: voir 232). 

277. (= 122 avec bibl.) Thasos. Quatre décrets 
honorifiques. — 1% s. av. J.-C. — Cf. surtout l. 42-54: 
«Il a plu au conseil et au peuple à l'unanimité: at- 
tendu qu’Épié fille de Dionysios. . .a rempli volon- 
tiers toutes les fonctions de néocore (vevewxópnxev 
uèv éxovtrhy nácac tg ve[wxopeta]s; cf. l. 35: TÈS 
te vemuopetag rr&cas), que dans toutes elle a mon- 
tré un zèle digne d’elle, envers les dieux et envers le 
peuple, et que pour la troisiéme fois maintenant elle 
est néocore d’Athéna (tf re ’Adnväı Telrov Aën 
vewxopet); alors que, cette liturgie étant dispen- 
dieuse, les femmes consentent avec difficulté à être 
néocores, Épié accepte par bienveillance envers le 
peuple, lorsqu'il n'y a pas de néocore, d'assumer 
cette charge (with vewxopyoety): plaise au conseil 
et au peuple de louer et d’agréer son empressement 
et sa piété; et qu’elle soit à vie néocore d’Athéna, 
chaque fois qu'aucune autre ne s'y engagera» (trad. 
Salviat). 

278. Pirée. Décrets des orgéons de la Mère. — 
LSCG 48. — Vers 183-182 av. J.-C. (A); vers 
175-174 av. J.-C. (B). — L. 13-14: xaBrotatw dè ÿ 
&el A«vyvovo« iéps[vx Ckxo] |pov x tæv teperdiv 
TOv Yeyevse())Gv m[o]óvspov. Cf. Ferguson, «Attic 
orgeones», 111—112. 


STELLA GEORGOUDI 


IV. The priesthoods of the Eleusinian 
cult of Demeter and Kore 


The main focus of the Eleusinian cult of Deme- 
ter and Kore was the Mysteries, an important 
Athenian polis festival which included an initiation 
promising a happy afterlife (279a). Its several 
priesthoods could only be held by members of 
specific gene (‘clans’, originally aristocratic kinship 
groups). The hierophant, the daduch and the 
priestess of Demeter and Kore were the most im- 
portant among these priests. The hierophantes (the 
one who shows the hiera, the sacred things), was a 
member of the Eumolpids (310). We do not know 
what the hiera were, but they were undoubtedly 
objects believed to have been handed to the 
Eleusinian princes by Demeter when she revealed 
the secret rites and founded the Mysteries (279b). 
The daduchos (torch bearer) was a member of the 
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Kerykes (314); the priestess of Demeter and Kore 
was provided by the Philleidai and at least one 
other genos (315). The most important among the 
gene involved in the Eleusinian cult were the Eu- 
molpids and the Kerykes, who controlled its ad- 
ministration in conjunction with, and in the con- 
text of the overall jurisdiction of, the Athenian 
polis, with the magistrate archon basileus being re- 
sponsible for the Mysteries (283. 283a. 304). Any 
adult member of the Eumolpids and the Kerykes 
could perform the initial instruction of an initiate 
for a fee regulated by the polis (300). 

Priests had their own area of competence and 
it was unlawful to perform a rite that belonged to 
the competence of another priest. In a dispute be- 
tween a hierophant and a priestess of Demeter and 
Kore the hierophant was punished because he had 
performed a sacrifice that belonged to the priest- 
ess at the Haloa (282) — a festival with an agricul- 
tural facet held at Eleusis only. For the Eleusinian 
priesthood also took part in other festivals at Eleu- 
sis besides the Mysteries and had a role outside 
Eleusis. Thus, the hierophant and the sacred her- 
ald announced the Proerosia, the ‘Before plough- 
ing’ offering: they issued a proclamation at the 
City Eleusinion inviting the Athenians to attend 
the Eleusinian Proerosia (308). We do not know 
what roles the Eleusinian priests played in the 
Lesser Mysteries at Agrai; they were involved in 
collecting fees from the initiates at the Lesser Mys- 
teries as they were at the Great Mysteries (300). 
Eleusinian priests also took part in other Athenian 
cults, not only in those of Demeter. For example, 
the hierophants and daduchs took part in the pro- 
cession at the Thargelia (311). 

As for the Mysteries, first the hiera were 
brought to the Eleusinion in Athens, accompanied 
by all the Eleusinian priests and priestesses. On the 
first day of the festival the hierophant and daduch, 
through the sacred herald, announced the Myster- 
ies in the Athenian Agora inviting those who 
wanted to be initiated and setting out the criteria 
of eligibility (they should speak Greek and have 
pure hands) (281. 298a). All the Eleusinian priests 
and priestesses took part in the procession which 
accompanied the hiera back to Eleusis along the Sa- 
cred Way together with Athenian officials and 
priests and priestesses of the other important cults 
and the crowd of initiates, with «the priestesses» 
carrying the hiera at the head of the initiates (302). 
These «priestesses» must have been the priest&s of 
Demeter and Kore, the hierophantis of Demeter 
and the hierophantis of Kore. 

The Eleusinian priests and priestesses received a 
share of proceeds from the harvests of the Rhari- 
an field (306). In the 2nd cent. A.D. they (and 
those of other Athenian cults and other polis 
officials) received a share in an endowment con- 
nected with the Eleusinian sanctuary (316). The 
hierophant and the daduch, who topped of the list, 
were in charge of the supervision of the endow- 
ment and probably also its distribution, which 





may have taken place at Eleusis during the Mys- 
teries. 

Hieronymy (see 320), in which the priest’s 
name is replaced with the name of the priesthood, 
first appeared in connection with the hierophant 
at the end of 4th cent. B.C. (307) but it was rig- 
orously observed from the 2nd half of the 2nd 
cent. B.C. Eventually it also became attached to 
other priests, the daduch, the sacred herald, the al- 
tar priest, the pyrphoros and the hierophantides. The 
hierophant, the daduch, the sacred herald and the 
altar priest and eventually also the pyrphoros had 
the privilege of sitesis at the prytaneion at least in 
later times (see e.g. 319). 

The hierophant was appointed for life. He 
was defined by his function of showing the hiera, 
a secret rite and a central part of the initiation. The 
hiera were kept in the Anaktoron (Palace), an in- 
ner chamber inside the Telesterion (Hall of Initia- 
tion) which only the hierophant could enter (288). 
At some point in the initiation the hierophant was 
inside the Anaktoron, which was closed, and his 
voice was heard from inside; then, the Anaktoron 
doors opened, and he emerged lit in brilliant light 
(320), and exhibited the hiera to the initiates with 
the help of the two hierophantides (296. 318). He 
also uttered secret things (280, cf. 320). At one 
point a reaped ear of corn was displayed in silence 
and the hierophant cried out «the Mistress has giv- 
en birth to a holy son, Brimo to Brimos» (292). 
He also sounded a gong while Kore was being in- 
voked (285). During part of the ceremonies he sat 
on a throne (294. 323). 

The hierophant practised chastity for a period 
before and during the Mysteries (287). Before the 
Mysteries he wrote out the announcement of the 
festival to be carried by the spondophoroi to the var- 
ious parts of the Greek world (309) — presumably 
creating different versions appropriate to individ- 
ual places. He also played a role in the cult of 
Plouton in Athens (307). 

His dress is sometimes referred to as stole (280. 
286. 289), so it was seen as something special. The 
hierophant, the daduch and the other Eleusinian 
priests and priestesses wore a myrtle crown (284). 
The most important element of the hierophant's 
and the daduch's costume was the strophion, a twist- 
ed piece of cloth worn on the head. The Eleusin- 
ian priesthood wore dark red or purple cloaks - at 
least when they were cursing Andocides, swinging 
their phoinikides to and fro (280). In the one cer- 
tain Attic representation of a hierophant (326) he 
has long hair and is wearing mantle, boots, 
strophion and myrtle wreath and holding a staff. 

The daduch was appointed for life. We do not 
know in which rites he provided light ~ clearly, 
given the name, his most important function; but 
lighting the darkness was an important function in 
the Mysteries. He used the fleece of Zeus in certain 
purifications, perhaps connected with the Myster- 
ies (297). He also had a role at the Lenaia, a festi- 
val of Dionysos, in which he urged the participants 
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to invoke the god (298b). He had a house in the 
sanctuary (306). He wore the strophion and the 
myrtle wreath and his dress is also sometimes called 
stole (289). In the one representation of a daduch 
not marked as mythological (324) a barefoot long 
haired man wearing chiton, decorated ependytes, 
strophion and wreath (probably myrtle) is holding 
a torch in each hand and leading an initiate. 

The priestess of Demeter and Kore was, 
together with the hierophant, the most important 
religious official of the sanctuary (305) — while in 
administrative matters it was the hierophant and 
the daduch that were the most important (305, ll. 
13-15) —, though the priestess also had a significant 
role in the cult’s administration (300). She carried 
the hiera at the head of the initiates with the other 
priestesses (302) and played a part in the initiation 
ceremony (301). She also had a role in the other 
Eleusinian festivals, certainly the Haloa (282), the 
Eleusinia (303) and the Thesmophoria (308). She 
had a house in the sanctuary (306). 

The hierophantis of Demeter and the hiero- 
phantis of Kore were undoubtedly the other 
priestesses who carrid the hiera in the procession 
together with the priestess of Demeter and Kore. 
The hierophantides assisted the hierophant in show- 
ing the hiera to the initiates, hence their name, but 
they could not enter the Anaktoron (296. 318). 
We cannot be certain which genos or gene had pro- 
vided the hierophantides. Their first attestation is in 
the middle of the 3rd cent. B.C. (284) but their 
office is unlikely to have been a later addition. For, 
first, they are almost certainly the priestesses oth- 
er than the priestess of Demeter and Kore said to 
be carrying the hiera in a decree of 421 B.C. (302); 
and second, they had almost certainly impersonat- 
ed Demeter and Kore in a rite central to the cult, 
and so likely to have been part of its early forms, 
the ‘sacred drama’, the representation of the story 
of Demeter and Persephone by priestly personnel 
(291. 290. 293). 

The sacred herald was a member of the 
Kerykes (314). Besides his role in the proclama- 
tions he also had a role in the initiation (286). He 
ordered silence (295), presumably at appropriate 
moments during the initiation and perhaps also 
during the procession. 

The Priest at the Altar (300) belonged to the 
Kerykes (314). All we know about his function is 
that he had something to do with an altar, and so 
with a sacrificial ritual. Sometimes his title is 
‘Priest at the Altars’, which suggests that he per- 
formed ritual duties at more than one altar. 

There were two or three exegetai Eumolpidon, 
*Expounders' of the ancestral law of the Eumolpids 
— one of the three types of Athenian exegetai, the 
other being the exegetes pythochrestos and the ex- 
egetes appointed by the demos. In the classical peri- 
od exegetai were probably not considered priests. 
The office Exegetai Eumolpidon was established in 
the ist half of the 4th cent. B.C. (304) - though 
Eumolpid exegesis was older. 





The phaidyntes (he who cleans and makes 
bright) is attested in a late archaic regulation (299). 
The name suggests that he was involved with the 
care of statues and sacred objects. When the hiera 
were brought from Eleusis to the Eleusinion in 
Athens the phaidyntes went to the Acropolis and 
notified the priestess of Athena Polias of their ar- 
rival (321). He is not mentioned among the priests 
of the Kerykes in the decree for Themistokles 
(314), so he may have been a Eumolpid. 

The pyrphoros (he who bears the fire) was a 
member of the Kerykes (314) and his name indi- 
cates that he tended the sacred fires. Traditionally 
the pyrphoros appears to have held also the priest- 
hood of the Charites and Artemis Epipyrgidia 
(314. 317). A pyrphoros appears also in other cults. 

The panages, the priest ho panages (all hallowed), 
was a member of the Kerykes (314). We do not 
know what his functions were but he had something 
to do with the Mysteries since he collected a fee 
from the initiates in a law of c. 460 B.C. (300). 

The lithophoros, stone carrier, referred to as 
the lithophoros of the sacred stone, was a member 
of the Kerykes (314). We do not know what the 
sacred stone was. 

The priest of the God and Goddess. The 
God and Goddess are almost certainly Hades and 
Persephone in their personalities as Underworld 
deities. One inscription (312) describes Lakratei- 
des as the priest of the God and Goddess and of 
Eubouleus, but the priest of the God and Goddess 
was not always also the priest of Eubouleus. This 
priesthood is not mentioned among the Kerykes 
priesthoods (314). 

The priestess of Plouton only appears in a 
sacred calendar of c. 330-270 B.C. (308), where 
she has a function in connection with the Thes- 
mophoria. Given the importance of Plouton in the 
Mysteries we deduce that she also had some role 
in the Mysteries. 

Hymnagogoi (those who lead the singing of 
hymns). Three hymnagogoi are mentioned among 
the priests of the Kerykes (314). They obviously 
led the hymn singing - presumably in the proces- 
sion and perhaps also in other parts of the ritual of 
the Mysteries. 

The name Iakchagogos (316) indicates that he 
carried or accompanied the statue of Iakchos in the 
procession. 

The priest of Triptolemos (322) is a later 
addition to the priesthood and was apparently 
added as an afterthought in the Eleusinian Endow- 
ment (316). 

The matic de’ “Eotiac, hearth initiate, is not a 
priest but a holder of a quasi sacred annual office. 
A child, male or female, was chosen by lot by the 
basileus each year to be initiated at public expense 
(304). This represented the symbolic initiation of 
the whole Athenian polis. From the 2nd cent. 
B.C. families of hearth initiates who could afford 
to dedicated a monument to the child in the 
Eleusinian sanctuary (see e.g. 313). 
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LITERARY SOURCES 

279. Hom. h. Dem. a. 480-482: promise of a 
happy afterlife for those initiated in the Mysteries; 
b. 474-476: Demeter revealed the secret rites to 
the Eleusinian princes and founded the Mysteries. 

280. Ps.-Lys. against Andoc. 51: The hierophant 
uttered secret things; the Eleusinian priests and 
priestesses cursed Andocides shaking their 
phoinikides, dark red or purple cloaks; the dress of 
the hierophant is called stole. 

281. Isokr. 4, 157: the hierophant and dadou- 
chos announced the Mysteries inviting those who 
wanted to be initiated, provided they spoke Greek 
and had pure hands. 

282. (Dem.) 59, 116-117: a hierophant was 
punished because he performed a sacrifice that be- 
longed to the priestess. 

283. Aristot. Ath. pol. 57, 1: the archon basileus 
is responsible for the conduct of the Mysteries; 
epimeletai were to be chosen by the demos, two 
from all the Athenians, one from the Eumolpids 
one from the Kerykes: cf. a. Ath. pol. 39, 2 on Eu- 
molpids and Kerykes taking care of, and manag- 
ing, the sanctuary. 

284. Istros, FGrH 334 F 29 (c. 250 B.C.): the 
hierophant, the hierophantides, the daduch and the 
other priestesses wore a myrtle crown. 

285. Apollod. of Athens, FGrH 244 F 110b 
(2nd cent. B.C.): the hierophant sounded a gong 
while Kore was being invoked. 

286. Plut. Alc. 22, 4: the impeachment against 
Alcibiades for mockery of the Mysteries; the cos- 
tume of the hierophant is called stole; Alcibiades 
and his friends impersonated the hierophant, the 
daduch and the sacred herald. 

287. Arr. discourses of Epiktetos 3, 21, 16 (1st-2nd 
cent. A.D.): the hierophant practised chastity (see 
Parker, Miasma 88 and n. 55 on when he did so). 
288. Ail. var. fr. 10 (2nd cent A.D.): only the 
hierophant was allowed to enter the Anaktoron. 


289. Athen. 1, 21d = Aischyl., TrGF II pp. 
66-67 T 103: Aeschylus had created tes stoles come- 
liness and dignity, which the hierophants and the 
dadouchoi envied and adopted for themselves. 

290. Clem. Alex. protr. 2, 12: Demeter and 
Persephone have become the heroines of a drama 
mystikon; and their wanderings, and rape and grief, 
Eleusis celebrates with torches. 

291. Tert. nat. 2, 7 (and-3rd cent. A.D.): 
« Why is the priestess of Ceres abducted, if it is not 
because Ceres suffered the same thing?» This clear- 
ly refers to a ritual performance in which a myth 
was acted out, and in which «the priestess of 
Ceres» is abducted, from which Tert. deduced that 
Demeter had herself been abducted. The priestess 
was in fact a joint priestess of Demeter and Kore, 
and his deduction was wrong. 

292. (Ps.-?) Hippol. ref. 5, 8, 39—40 attributes 
to a Naassene Gnostic the information that the 
Mysteries included a rite in which an ear of corn 
was displayed, as the hierophant cries out at night 
at Eleusis beneath a huge fire «the Mistress has giv- 
en birth to a holy son, Brimo to Brimos». 

293. Greg. Naz. or. 39, 4: «...Nor have we 
any abduction of some maiden nor does Demeter 
wander, nor brings in besides Keleous and Trip- 
tolemous and Dragons, and some things she does 
while others she suffers...» 

294. Eun. 475 (4th cent. A.D.) mentions the 
throne of the hierophant. 

295. Sopatros, Walz, Rhet. VIII p. 118 (4th cent. 
A.D.) says that the sacred herald ordered silence. 

296. Phot. s.v. hierophantides: the hierophantides 
exhibit the hiera to the initiates. 

297. Suda s.v. Dios kodion: the daduch used a 
Dios kodion in the purifications. 

298. Schol. Aristoph. Ran. a. ad 369: the hiero- 
phant and dadouchos announced the Mysteries in 
the Athenian Agora; b. ad 479: at the Lenaia the da- 
duch urged the participants to invoke Dionysos. 


EPIGRAPHICAL SOURCES 

299. Sacred regulations inscribed on two mon- 
uments (altars?) erected in the City Eleusinion 
510-480 B.C. (LSS 1; Jeffery 86-11); attestation of 
the phaidyntes. 

300. Law concerning the Mysteries (IG I3 6; 
LSS 3), of c. 460 B.C., which, among other 
things, regulated the fees paid by the initiates and 
decreed that the priestess of Demeter and Kore is 
to be in charge of a significant expense fund. 

301. Mid-sth cent. epigram (Hansen, CEG I 
no. 317) on the base of a dedication by Lysistrate, 
the priestess of Demeter and Kore, mentioning 
that she played a part in the secret telete. 

302. Decree of 421 B.C. (IG B 79) concerned 
with the reconstruction of a bridge over Rheitos: 
the priestesses carry the hiera and the marchers fol- 
low after. 

303. Nikomachos’ law code dealing with reli- 
gious festivals (LSS 10); Il. 60 ff. list sacrifices at 
the festival Eleusinia. 
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304. Law of the mid-4th cent. in the City 
Eleusinion (Clinton 2, 258-288) regulating certain 
aspects of the Mysteries and establishing the Board 
of the epimeletai of the Mysteries, the epimeletai to 
be chosen by the demos, two from all the Atheni- 
ans, one from the Eumolpids, one from the 
Kerykes; contains information about the appoint- 
ment of the hearth initiate, and the first mention 
of the exegetai Eumolpidon. 

305. Decree of 352 B.C. concerning land sa- 
cred to the Eleusinian goddesses (IG II/III? 204); 
Il. 58-60: the priestess of Demeter and Kore was, 
together with the hierophant, the most important 
religious official of the sanctuary; ll. 13-15: in ad- 
ministrative matters it was the hierophant and the 
daduch that were the most important. 

306. Account of the Eleusinian sanctuary by 
the epistatai (overseers), 329/28 B.C. (IG I/IIP 
1672), ll. 255-262: allotment of grain to the priests 
and priestesses; 1. 305: the daduch and the priest- 
ess had a house in the sanctuary. 

307. Inscription of the end of 4th cent. B.C. 
(IG II/IIP? 1934) listing the hierophant and the men 
he had chosen to set up the couch for Plouton and 
decorate the table according to the oracle. Early 
instance of hieronymy for the hierophant. 

308. The ‘sacred calendar’ of Eleusis, c. 330-c. 
270 B.C. (IG II/IIP 1363; LSCG 7; Dow/Healey), 
A 4-7: the hierophant and the sacred herald an- 
nounced the Proerosia, the ‘Before ploughing’ 
offering; B 21-24: the priestess of Demeter and 
Kore and the priestess of Plouton mentioned in 
connection with the Thesmophoria. 

309. Decree in honour of the hierophant 
Chairetios issued by the Eumolpids and the 
Kerykes, middle of 3rd cent. B.C. UG II/IP 
1235): before the Mysteries the hierophant wrote 
out the announcement of the Mysteries that was 
to be carried by the spondophoroi to the various 
parts of the Greek world. 

310. Decree issued by the Eumolpids honour- 
ing a hierophant and containing information about 
this priesthood, 148 B.C. (SEG 22, 124; new ed. 
Clinton, SO 24-27). 

311. Decree concerning the cult of Apollo, 
129/8 B.C. (LSS 14): ll. 34-36: the hierophants 
and dadouchoi took part in the procession at the 
Thatgelia. 

312. (= 325) Inscription on fr. relief, ca. 100 
B.C. («Lakrateides relief», Eleusis, Mus. $079 
(5287), found in the Eleusinian sanctuary; IG 
II/III? 4701; Clinton, MC 51-53 fig. 5-7), dedicat- 
ed by Lakrateides, described as the priest of the 
God and Goddess and of Eubouleus. 

313. Two parts of an inscription, end of 2nd 
cent. B.C. (IG II/IIP 347543476; Clinton, SO 124 
App. VI), on the base of a dedicatory monument 
set up for the hearth initiate Philistion by her fa- 
ther Dionysios of Halai. 

314. Decree in honour of the daduch Themis- 
tokles, 20/19 B.C. (new ed. Clinton, SO 50-52). 
Besides mentioning the achievements ofthis daduch 





it lists several of his predecessors in the office and 
contains a list of the priesthoods of the Kerykes. 

315. Dedication, 1st cent. A.D. (IG II/HP 
2954), showing that the Philleidai and at least one 
other genos provided the priestess of Demeter and 
Kore. 

316. The Eleusinian Endowment, a 2nd cent. 
A.D. document (IG II/HP? 1092; new ed. Oliver 
381-399) listing the recipients of a share in an en- 
dowment connected with the Eleusinian sanctu- 
ary, priests and priestesses of the Eleusinian cult 
and of other Athenian cults and also other polis 
officials. L. 56: The priest of Triptolemos appears 
to have been added as an afterthought. 

317. Inscription in one of the seats of the pro- 
hedria in the theatre of Dionysos, 2nd cent. A.D. 
(IG II/IIP? 5050) saying that it belongs to the priest 
of the Charites and Artemis Epipyrgidia who is al- 
so the pyrphoros. 

318. Inscription on a herm dedicated to Aelius 
Apollonius, the son of a hierophantid, 217/8 A.D. 
(IG II/IIP 3764): « . . .she revealed the teletai of the 
goddesses beside the anaktora of Deo.» 

319. A list of aeisitoi, those who had the priv- 
ilege of eating at the prytaneion, from 209-210 
A.D. (IG IL 1077). 

320. Epigram (IG H/H 3811; Clinton 4, 
49-50) at the base of the statue of the hierophant 
Apollonios (in office c. 215 A.D.) mentioning the 
emergence of the hierophant from the Anaktoron 
(ll. 1-2) and the custom of hieronymy (5-8). 

321. Decree concerning the Mysteries, c. 220 
A.D. (IG II/IIP? 1078) ll. 16-18: when the hiera 
arrived in Athens the phaidyntes goes to the Acro- 
polis and notifies the priestess of Athena Polias of 
their arrival. 

322. Inscription of the mid-3rd cent. A.D. (IG 
I/II? 3705) naming the only known priest of 
Triptolemos. 


REALIA 

323. A piece of the aediculum of a hierophantic 
throne in the Telesterion of Eleusis, Roman peri- 
od (IG H/IIP 3718; Travlos 1-16; Clinton, SO 44), 
inscribed 'Iegoo&vc [nc]. 


ICONOGRAPHICAL DOCUMENTS 

324. (= II 3 c Initiation 24*, V 2 b Cult instru- 
ments 1387, = LIMC IV Eumolpos 23) Stamnos, 
Attic rf. Eleusis, Mus. 636. Found in a tomb north 
of Eleusis’ city wall. - ARV? 1052, 23; Add? 321. 
— Ca. 435 B.C. - Eleusinian priest in a sacred pro- 
cession. The priest, a barefoot long haired man 
holding a torch in each hand, evidently a dadou- 
chos, solemnly leading a young initiate, wears a 
chiton, a decorated ependytes, a strophion and a 
wreath (probably myrtle). Cf. Miller, M. C., 
«The Ependytes in Classical Athens», Hesperia 58 
(1989) 317. Compare Clinton, MC fig. 31-32, with 
a representation of Iakchos. 

325. (= 312, = I 2 d Dedications, Rom. 724, = 
LIMC IV Eubouleus 2*, VII Suppl. Theos et 
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Thea 4) «Lakrateides relief». — Inscription with 
Lakrateides’ name as dedicant and priest of the 
God and Goddess and of Eubouleus. The priest ap- 
pears in flat relief in the background, partially ob- 
scured by the God. 

326.* (= LIMC IV Demeter 285*) Attic relief. 
Athens, 3rd Ephoria. Found in the N part of the 
Olympieion. — Clinton, SO 32-34 fig. 3; id., MC 
51-53. 139 no. 1 (Eumolpos) fig. 55. — 2nd cent. 
A.D. - A hierophant wearing strophion and myrtle 
wreath, scepter in his r. band, stalk of grain in his 
l, looking toward seated Demeter and standing 
Kore. Inscribed with a dedication to Demeter and 
Kore by the hierophant from the deme of Hag- 
nous: Becuogpdporor Beas ‘Ayvovoroc ispogdvine 
(AJA 64 [1960] 268 no. 1). 

327. Imperial portrait head. Athens, Tower of 
the Winds. - Balty, J. Ch., «Hiérophantes at- 


tiques d'époque impériale», in Mél. Ch. Delvoye 
(1982) 263-272. - Head wearing strophion and lau- 
rel (?) wreath; Balty thinks ofa hierophant because 
of the curious hair style; contra Clinton. (MC 
139-140 n. 11) who contests the identification since 
a laurel wreath is impossible for a hierophant, it 
must be myrtle. Cf. another head with the same 
attributes identified as the same hierophant by Bal- 
ty (Brussels, Mus. Roy. A 1927). 
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I. Définitions 


A. Prétres et haruspices dans les 
cités étrusques 


Si l'on excepte le cas particulier des haruspices, 
les prétres semblent avoir eu dans les cités étrus- 
ques une place et une fonction similaires à celles 
des prétres dans le monde romain. Assistant les 
rois, puis les magistrats, ils avaient pour fonction 
de régler les rapports de la communauté avec les 
dieux. Les termes qui les désignent, en particulier 
cepen/cipen, apparaissent dans la titulature de cer- 
tains magistrats, montrant que les sacerdoces pre- 
naient place dans le cursus officiel et qu'ils étaient 
généralement détenus par les membres des famil- 
les dirigeantes. Certains magistrats, comme les 
maru, semblent avoir eu également une fonction 
religieuse. Dans le cadre de la ligue étrusque, qui 
avait son siége au sanctuaire de Voltumna, un pré- 
tre fédéral était élu par l'ensemble des douze cités 
(Liv. 5, 1, 5-7). Ils sont vraisemblablement repré- 
sentés sur des scénes de sacrifice, sans que l’on 
puisse les identifier précisément (cf. une base de Pé- 
rouse, Mus. Naz. 634; voir Jannot, 140-143). 

L’originalité de la religion étrusque est néan- 
moins d'avoir donné naissance à une véritable 
«science» religieuse, la disciplina etrusca, codifiée 
dans les libri Etrusci (cf. ThesCRA II 3 a Purifica- 
tion, étr. I, III 6 a Divination, étr. I), dont linter- 
prétation était confiée aux haruspices, détenteurs 
d'un savoir-faire religieux fondé sur l'apprentissage 
de la disciplina. Ceux-ci étaient donc des spécialis- 
tes de l'art divinatoire, consultés tant par la cité que 
par les particuliers. La documentation les concer- 
nant montre qu'il s'agissait là encore de membres 
des familles dirigeantes, sensibles au prestige et au 
pouvoir qui s'attachaient à cet art divinatoire; il 
semble d'ailleurs qu'il se soit transmis de façon hé- 
réditaire, de méme que les livres, au sein des gran- 
des familles (Cic. fam. 6, 6, 3). 


B. Prétres et autres officiants dans 
les cultes romains 


Dans le monde romain, il n'existait pas de sé- 
paration entre la sphére du «religieux» et celle du 
«politique», mais deux domaines d'action complé- 
mentaires où s'exergait l'autorité de ceux que la 
communauté avait investis; c’étaient donc les dé- 
tenteurs de l'autorité qui étaient chargés de l'ac- 
complissement des rites. Parmi les officiants, il faut 
inclure non seulement les prétres à proprement 
parler (sacerdotes), mais également les magistrats, 
les officiers, les péres de famille ou les présidents 


de collége. Les fonctions sacerdotales ne nécessi- 
taient donc ni compétence spécifique, ni vocation 
spirituelle; elles n'étaient pas non plus universelles, 
et ne pouvaient s'exercer qu'au nom d'une com- 
munauté donnée (cité, collége, famille...), dans le 
cadre défini d'un culte précis. La pluralité des 
communautés présentes au sein du monde romain 
explique la diversité des situations religieuses et la 
nature variée des fonctions sacerdotales, notam- 
ment dans le cas de communautés étrangéres pro- 
gressivement intégrées dans la romanité. La plu- 
part des officiants étaient des hommes, libres et 
citoyens. Les femmes pouvaient assumer des fonc- 
tions sacerdotales, mais soit de façon subordonnée, 
en tant qu'épouses par exemple, soit en vertu d'un 
statut particulier, comme les Vestales, qui n'étaient 
ni des jeunes files, ni des matrones. Il existait 
également des sacerdoces proprement féminins, 
comme la prétresse de Cérés Aventine ou celle 
d’Isis, mais ceux-ci prenaient place dans des cultes 
d’origine étrangère, intégrés dans la cité romaine 
avec leurs pratiques propres. 

Parmi les acteurs du culte public, ceux qui por- 
tent le titre de «prétre» se distinguent néanmoins 
des autres acteurs du culte par leur organisation, 
leur recrutement, leurs insignes et différents privi- 
léges. Il n'existe pas une prétrise-type, mais l'auto- 
rité sacerdotale, à l'image du pouvoir politique, 
était morcelée entre différents prétres majoritaire- 
ment organisés en colléges ou en sodalités, à 
l'exception de quelques prétres attachés à un culte 
particulier, comme ceux de la Mater Magna. Qua- 
tre grands collèges majeurs (amplissima), le collège 
pontifical, celui des augures, celui des (quin)decem- 
viri sacris faciundis et enfin celui des epulones réunis- 
saient les principaux d’entre eux. Moins prestigieu- 
ses politiquement, les sodalités avaient en charge 
l'accomplissement de rituels spécifiques. Contrai- 
rement aux magistratures, les sacerdoces étaient 
viagers et n'étaient pas soumis à des limites d'áge. 
On notera toutefois que cette régle n'est valable 
que pour Rome, tandis que dans les cités de l'em- 
pire romain, les sacerdoces étaient souvent annuels, 
comme les magistratures. Les modalités du recru- 
tement étaient également différentes; les sacerdoces 
étaient pourvus par cooptation, sauf pour les qua- 
tre grands colléges, pour lesquels se mit en place 
progressivement un systéme mélant cooptation et 
élection devant les comices. Les prétres étaient in- 
dispensables à double titre: en tant que seuls dépo- 
sitaires du droit sacré, ils étaient nécessaires pour 
légitimer tout acte public; d'autre part certains 
prétres étaient en quelque sorte l'incarnation de la 
divinité dont ils étaient les ministres. 

Les prétres publics à Rome ne formaient donc 
ni une caste, ni un clergé; leur pouvoir politique 
était important jusqu'à la fin de la République, 
mais leur autorité religieuse ne leur donnait ni 
pouvoir d'initiative, ni pouvoir exécutif, qui 
étaient réservés aux magistrats. L'équilibre entre le 
pouvoir religieux des magistrats et les prérogatives 
des prétres, sans étre apparemment remis en cause, 
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fut profondément modifié sous l'Empire; par le 
contróle qu'il exergait sur le recrutement et le 
fonctionnement des grands colléges, et par la plé- 
nitude de son imperium, qui se traduisait par la pos- 
session permanente du droit de prendre des auspi- 
ces supérieurs à ceux de tous les autres magistrats, 
l'empereur se vit affranchi des contraintes tempo- 
relles qui pesaient sur les magistrats et devint le ga- 
rant de la pax deorum et son principal bénéficiaire. 

Le peuple participait également aux cultes pu- 
blics, non seulement en assistant aux rites, mais 
également en célébrant individuellement des fétes 
au nom de la cité. Certaines gentes célébraient des 
fétes communes dépassant le cadre strictement do- 
mestique; elles pouvaient également étre chargées 
d'entretenir des cultes publics, au nom de la cité, 
comme c'est le cas des Potitii pour le culte d'Her- 
cule à l'ara Maxima. Le fonctionnement sacerdotal 
dans les cultes privés ou semi-privés, comme les 
colléges, n'était pas fondamentalement différent de 
celui des cultes publics. 


BIBLIOGRAPHIE GÉNÉRALE: Beard/North, Priests; 
Beard/North/Price, RR; Bloch, R., La divination dans 
l'Antiquité (1984); Bouché-Leclercq, A., Histoire de la divi- 
nation (1882) (= Bouché-Leclercq, Divination); Briquel, 
D./Guittard, C. (éd.), La divination dans le monde étrusco- 
italique (1985) (Caesarodunum suppl. 52); Briquel, D., «La 
religion étrusque», dans Lehmann, Y. (dir.), Religions de 
PAntiquité (1999) 27-52; Clemen, C., Die Religion der 
Etrusker (1936) 36-55; Dumézil, RRArch; Fless, Opferdiener; 
Gordon, R., «From Republic to Principate: Priesthood, 
Religion and Ideology», dans Beard/North, Priests, 
179-198; id., « The Veil of Power: Emperors, Sacrificérs and 
Benefactors», dans Beard/North, Priests 201-231; Hoffman 
Lewis, M. W., The Official Priests of Rome under the Julio- 
Claudians. A Study of the Nobility from 44 B.C. to 68 A.D. 
(1955) (= Hoffman Lewis, Priests); Jannot, RelEtr; Latte, 
RR; De Marchi, A., Il culto privato di Roma antica (1886); 
Marquardt, K.J./Wissowa, G., Die rémischen Kultusaltertii- 
mer? (1885); id., Le culte chez les Romains (1889); La memoire 
perdue. Recherches sur l'administration romaine (1998) ; Pighi, 
G., De ludis saecularibus populi Romani Quiritium libri sex? 


(1965) (= Pighi, Ludi saec.); Price, Rituals; Rüpke, J., Domi: 


militiae. Die religiöse Konstruktion des Krieges in Rom (1990); 
id., Die Religion der Rómer (2001); id., Fasti sacerdotum. Die 
Mitglieder der Priesterschaften und das sakrale Funktionspersonal 
römischer, griechischer, orientalischer und jüdisch-christlicher 
Kulte in der Stadt Rom von 300 bis 499 n. Chr. (2004); Scheid, 
J., «Les prêtres sous les empereurs julio-claudiens», ANRW 
II 16.1 (1978) 610-654 (= Scheid, «Les prétres»); id, Romu- 
lus; id., «D’indispensables “étrangères”. Les rôles religieux 
des femmes è Rome», dans Schmitt-Pantel, P. (dir.), 
Histoire des femmes en Occident. I. L' Antiquité (1991) 405-437 
(= Scheid, «Indispensables étrangères»); id., «Le prêtre», 
dans Giardina, A. (éd.), L'homme romain (1992) 71-106 
(= Scheid, «Le prétre»); id., «Les archives de la piete. 
Réflexions sur les livres sacerdotaux», dans Demougin, S. 
(éd.), La mémoire perdue. A la recherche des archives oubliées, 
publiques et privées, de la Rome antique (1994) 173-185; 
id./Granino Cecere, M. G., Les sacerdoces publics équestres, 
dans L'ordre équestre. Histoire d’une aristocratie (II° siècle av. 
J--C.-IIF siècle ap. J.-C.) (1999) 97-189 (= Scheid/Granino 
Cecere, sacerdoces équestres); id., CFA; id., RR; id., Rel. et 
piété (2001); Schnegg-Kôhler, B.-U., Die augusteischen 
Säkularspiele (2002) (= Schnegg-Köhler, Ludi saec. aug.); 
Schumacher, L., Prosopographische Untersuchungen zur Be- 
setzung der vier hohen römischen Priesterkollegien im Zeitalter 
der Antonine und der Severer (1973) (= Schumacher, Prosopo- 





graphie); id., «Die vier hohen römischen Priesterkollegien 
unter den Flaviern, den Antoninen und den Severern 
(69-235 n. Chr.)», ANRW II 16.1 (1978) 655-816 (= Schu- 
macher, Priestkoll.); Scott Ryberg, Rites; Siebert, Instru- 
menta; Sini, F., Documenti sacerdotali di Roma antica I: libri 
e commentarii, (1981) (= Sini, Documenti); Szemler, G. J., 
The Priests of the Roman Republic, Coll. Latomus 127 (1972) 
(= Szemler, Priests); Turcan, RR I-H; Turcan, R., Cult. or.; 
Wissowa, Religion. 


SYLVIA ESTIENNE 


II. L'Italie préromaine 


Les haruspices de l’Étrurie indépendante 


Les haruspices étrusques passaient pour des spé- 
cialistes de la communication avec les dieux grâce à 
une divination inductive, appuyée par une techni- 
que d’interprétation des signes observés. Ils possé- 
daient, d’après les Anciens, un savoir pratique et 
théorique (disciplina) qui permettait de satisfaire et 
d’apaiser les dieux ou de connaître leur disposition 
d'esprit à l'égard des hommes (cf. ThesCRA III 6 a 
Divination, étr. pp. 53-54; II 3 a Purification, étr. I). 

Cet ensemble de connaissances s’appliquait aux 
foudres, aux foies de victimes et aux rites. A cha- 
cun de ces trois grands domaines d’activité corres- 
pondait une catégorie de livres sacrés: fulgurales, 
haruspicini, rituales (cf. Cic. div. 1, 72; of. ThesCRA 
III 6 a Divination, étr. II). Selon une légende tar- 
quinienne, ce savoir aurait été donné à l'origine 
aux aristocrates de Tarquinia par Tagés, un puer se- 
nex sorti de terre (2), puis se serait transmis dans 
les familles nobles, mais Végoia, une nymphe, au- 
rait aussi livré aux habitants de Chiusi des avertis- 
sements sur le partage des terres (Gromatici veteres, 
348-350; cf. Amm. 17, 10, 2; Serv. Aen. 6, 72). 

Ce que nous savons des haruspices vient pres- 
que essentiellement des Romains qui ont apprecie 
la variété des réponses divines transmises par les 
haruspices (cf. Cic. div. 1, 3). En effet, les Etrus- 
ques semblent avoir fourni plus de témoignages des 
instruments et du matériel des haruspices que des 
haruspices eux-mémes. Nous disposons surtout de 
stèles, sarcophages et monnaies, où l’identification 
des haruspices est malaisée. Si la présence d’un foie 
ou l'inscription des mots étrusque netsvif (7; Thes- 
CRA III 6 a Divination, étr. 10*-11*) ou latin ha- 
ruspex ne laissent pas de doute sur l’activité de la 
personne évoquée, d’autres critères sont difficiles à 
utiliser. Un couvre-chef en pointe et un long man- 
teau fermé par une fibule distinguent certes les de- 
vins du IV® au II® s. av. J.-C., mais les flamines de 
Jupiter portent également un manteau avec fibule 
(Paul. Festi 113, 15 L; Serv. Aen. 4, 262) et un cha- 
peau (Serv. Aen. 2, 683; 8, 664 et 10, 270; Gell. 
10, 15 et 17; Fronto epist. ad M. Caes. 4, 4 p. 67 
Naber). Le baton recourbé signale aussi davantage 
un pouvoir politique que religieux et le couteau 
présent sur des monnaies avec haruspice ressemble 
à la sescepita (Fest. 472-473 L.; Serv. Aen. IV, 262) 
des pontifes, des vierges, et à la nouacula. Avec la 
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conquéte de l'Étrurie par Rome, les codes icono- 
graphiques évoluent: un haruspice est représenté 
uelato capite, à la maniére romaine (cf ThesCRA II 
3 a Purification, étr. 21). De méme, l'identité 
d'haruspice n'est plus revendiquée à partir de la fin 
du II* s. av. J.-C. mais l'haruspice figure sous les 
traits d'Hélénos, d'Hector ou du Pédagogue, voire 
de Calchas dans des scénes mythologiques (13-14; 
ThesCRA II 3 a Purification, étr. 15). 

Faute d'abondantes sources étrusques, le témoi- 
gnage des auteurs latins se révèle donc précieux. Si 
la tradition qui fait de Rome une cité fondée 
Etrusco ritu, les développements sur l'origine grec- 
que ou sabine de l'haruspicine (5; Iustin. 38, 6, 7), 
et l'intervention de Tanaquil (Liv. 1, 34, 8-9) sont 
des inventions relativement tardives, on peut pré- 
ter plus de crédit à l'idée d'haruspices étrusques 
présents dans la Rome royale (3; cf. Plut. Publ. 13, 
1-3) et à l'utilisation du topos de l'enlévement du 
devin par Tite-Live lors du siége de Véies (4). 
L'importance attribuée par Rome aux avis des 
haruspices lors des guerres explique la présence 
d'haruspices étrusques auprés de militaires romains 
dés le IV? s. av. J.-C. (Liv. 8, 6, 12; 8, 9, 1; 23, 
36, 10; 27, 16, 15; 27, 26, 13-14; 31, 5, 7). Leur in- 
tervention satisfaisant les généraux romains, leur 
contribution a aussi été réclamée 4 Rome au III? s. 
av. J.-C. par le sénat en cas de prodiges concer- 
nant la cité (Liv. 24, 10, 13; 27, 37, 6-8; 39, 16, 7; 
42, 20, 4; cf. Cic. div. 1, 33; Plin. nat. 11, 186). Pour 
préserver leur pratique de dérives commerciales, 
les sénateurs se préoccupent de maintenir un ensei- 
gnement de l'haruspicine en Étrurie (1). 


BIBLIOGRAPHIE: Bloch, 39-75; Bloch, Divination 
97-125; Bloch, Prodiges 43-76; Bouché-Leclercq, Divination 
IV; Briquel, D., Les Etrusques: peuple de la différence (1993) 
165-185 = La civilisation étrusque (1999); Briquel/Guittard; 
eid., La divination dans le monde étrusco-italique (II) (1986) 
(Caesarodunum suppl. 54); Camporeale, G., Gli Etruschi. 
Storia e civiltà (2004); Capdeville, G., «Les livres sacrés des 
Etrusques», dans Oracles et prophéties dans l'Antiquité (1997) 
457-508; Clemen; Haack, M.-L., Les haruspices dans le 
monde romain (2003); Herbig, G., Religion und Kultus der 
Etrusker (1921); Heurgon, J., La vie quotidienne des Etrusques 
(1989) 279-293; Jannot, RelEtr 136—138; Latte, RR 157-160; 
Maggiani, A., dans Gli Etruschi. Una nuova immagine (1984) 
139-158; id., «Immagini di aruspici», dans Secondo congr. int. 
etrusco, Atti III (1989) 1557-1563; Müller, K. O./Deecke W., 
Die Etrusker II (1877) 1-18; Pfiffig, RelEtr 44-49; Ramelli, 
L, Cultura e religione etrusca nel mondo romano (2003); 
Roncalli, F., «Die Tracht des Haruspex als frühgeschichtli- 
ches Relikt in historischer Zeit», dans Die Aufnahme frem- 
der Kultureinflüsse in Etrurien und das Problem des Retardierens 
in der etruskischen Kunst (1981) 124-132; Thulin, C. O., «Die 
etruskische Disciplin» I-III, Göteborgs Högskolas Årsskrift XI, 
XII et XV (1905-1909); id., RE VII 2 (1912) 2431-2468 s.v. 
«Haruspices»; van der Meer, Liver (1987). 


SOURCES LITTERAIRES 

1. Cic. div. 1, 92. — «(...) du temps de nos an- 
cétres, (...) le sénat décréta avec raison que dix 
enfants de notables de chaque peuple d’Étrurie se- 
raient mis 4 l’étude de cette doctrine» (trad. G. 
Freyburger/J. Scheid). Cf. Val. Max. 1, 1. 





2. Cic. div. 2, so. — Tagés, prophéte de l'harus- 
picine. — Cf. Ov. met. 15, 553-559; Lucan. 1, 
635-637; Colum. 1, 342-345; Stat. silv. 5, 2, 1; 
Fest. 359 L.; Arnob. 2, 69; Amm. 21, 1, 10; Serv. 
Aen. 2, 781. 

3. Liv. 1, 55, 5-6. — «Cette découverte (d'une 
téte humaine dans les fondations du Capitole) an- 
nonçait, à n’en pas douter, que ce lieu serait au 
sommet de l'empire et à la téte du monde; ainsi 
prophétisérent les devins, tant ceux de la ville que 
ceux qu'on fit venir d'Etrurie.» (trad. G. Baillet, 
CUF). Cf. Dion. Hal. ant. 4, 59-61, Plin. nat. 28, 
15, Serv. Aen. 8, 345, Zonar. 7, 11, qui soulignent 
la ruse d'Olénus Calénus. Pour une version abré- 
gée, cf. Plut. Cam. 31, 4, Arnob. 6, 7 (Olus Vul- 
centanus), Isid. orig. 15, 31. 

4. Liv. 5, 15, 4-12; $, 17, 1. — Un haruspice 
véien explique aux Romains l'élévation du niveau 
du lac d' Albe. - Cf. Diod. 14, 93, 2-5; Dion. Hal. 
ant. 12, 10-13; Plut. Cam. 4, 1-4. 

5. Dion. Hal. attt. 2, 22, 3. - «Romulus décida 
en outre que dans chaque tribu, un devin serait pré- 
sent aux sacrifices. Nous, nous appelons cet homme 
hiéroscopos, et les Romains qui ont conservé partiel- 
lement son ancien nom le nomment haruspex.» 
(trad. V. Fromentin/J. Schnibele). Cf. Cic. rep. 2, 
9, 16 (un augure par tribu). 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

6. Inscr. d'Arnth Apries à Tarquinia. - ET Ta 
1. 174. — IV? s. av. J.-C. - L'bomme est trutnut 
(spécialiste de la foudre). 

7. Inscr. de provenance inconnue décrivant un 
homme tenant des viscéres. - ET Vt G. 1. — IV* 
ou III° s. av. J.-C. - L'homme est natis, déforma- 
tion peut-étre de netsvif, examinateur d’entrailles. 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 
Peinture 

8.* Peinture de la tombe Golini II. Orvieto, 
Mus. Naz. D’Orvieto (Poggio del Roccolo di Set- 
tecamini). — Pittura etrusca a Orvieto (1982) 24-25 pl. 
18; Steingraber, PittEtr N. 33. — 3° quart duIV°s. av. 
J.-C. - Un homme coiffé d'un couvre-chef et vétu 
d'un manteau conduit un bige. Cf. ET Vs, 7. 20. 

9.* Cratére. Chiusi, Mus. Naz. 63129. De 
Chiusi. - Bruni, S., in La civiltà di Chiusi e del suo 
territorio. Atti XVII Conv. di Studi Etruschi ed Ita- 
lici, Chianciano Terme 1989 (1993) 282-289 pl. 9; 
Rastrelli, A., dans M. Torelli (éd.), The Etruscans 
(2000) n? 150. — V? s. av. J.-C. - Un vieillard avec 
un báton se penche vers un autel. 


Reliefs 

10.* Sarcophage en nenfro. Tarquinia, Mus. 
Naz. 1898. De Tarquinia. - Pallottino, M., NS 
(1943) 227-228; Herbig EtrSark n° 126 pl. 17a («une 
femme»); Maggiani, «Immagini di aruspici» 1559- 
1560 pl. 1 c-d. — Fin IV® - début III* s. av. J.-C. - 
Un homme étendu, vétu d'une tunique et d’un 
manteau fermé par une broche, coiffé d’un béret, 
porte un rouleau à la main. Cf. ET Ta 1. 142. 














































































70 2.2. PERSONNEL OF CULT/PERSONNEL DE CULTE, ROM. 



































à \ ped 
hin x ap 
SITIO ICRI IIR IOS x 


exc 


DD D 0 20 4 


11.* Couvercle d’urne en albätre. Chiusi, Mus. 
Naz. 63003 (753). Provenance inconnue. - 
Thimme, J., StEtr (1957) 142, urne 3; Maggiani, 
«Immagini di aruspici» 1561-1562 pl. 3 a-b. — Fin 
III* s. av. J.-C. - Un homme est allongé, semi-nu 
et coiffé d'un couvre-chef. 

12.9 (= III 6 a Divination, etr. 136*) Caisse 
d'urne. Florence, Mus. Arch. 5774. De Volterra. — 
Körte, Rilievi II pl. 99, 4; Maggiani, A., Caesaro- 
dunum Suppl. 53 (1986) 29; Maggiani, «Immagini 
di aruspici» 1562 tav. 3 c. — Fin II° s. av. J.-C. - 
Un personnage, vétu d’un manteau, portant un 
couvre-chef et un bàton entre les mains, regarde 
sur sa g. un édicule abritant un vase. 

13. (= II 6 a Divination, étr. 7*, = LIMC I 
Alexandros 249, IV Helenos 7, VII Kassandra I 
20a, Priamos 10) Caisse d’urne. Volterra, Mus. 
Guarnacci 236. De Volterra. -— Brunn, Rilievi I, 
XI, 25 et p. 16; Körte, G., Göttinger Bronzen 
(1917) n° 4 pl. 5 e; Davreux, J., La légende de la 
prophétesse Cassandre d’après les textes et les monu- 
ments (1942) 109-110 n° 20 fig. 8; Cateni, G./Fia- 
schi, F., Le urne di Volterra e l’artigianato artistico 
degli Etruschi (1984) pl. 19; Steuernagel, D., Men- 
schenopfer und Mord am Altar (1998) n° 113 pl. 25, 
1. — Fin II° s. av. J.-C. - Hélénos, coiffé d'un cha- 
peau et tenant un baton, s'appréte à s'élancer 
contre Páris; aux cótés d'H., Cassandre armée 
d'une hache. Cf. Cic. div. 1, 89. 

14. Caisse d'urne. Autrefois à Battaglia Terme 
(Pd), Castello del Catajo, 859. Provenance incon- 
nue. — Brunn Rilievi I, LT, 8a. — Fin II8 s.—I s. av. 
J.-C.? - Le Pédagogue, coiffé d'un couvre-chef 
conique, est agenouillé derriére Achille attaquant 
Troilos. 


Ronde bosse 

15.* Urnes funéraires. a.* Berlin, Staatl. Mus. 
Sk 1261. De Chiusi. - Rumpf, KatSkulptBerlin I 25 
pl. 25; Riis, P. J., Tyrrhenika (1941) 117 B 25; Cris- 
tofani, M., Statue-cinerario chiusine di età classica 
(1975) n° 26 pl. 4, 2; Roncalli, F., JdI (1980) 
253-258 fig. 17-18. — Fin du V* s. av. J.-C. - Un 
chapeau est posé sur un livre placé aux pieds d'un 
homme allongé. - b. Paris, Louvre MA 2348. De 
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Chiusi. - Briguet, M. F., MEFRA 87 (1975) 
143-211; Cristofani, M., o.c., n? 27 pl. 5. — V* s. 
av. J.-C. - La partie supérieure, notamment le 
chapeau, provient en réalité d'anciennes restaura- 
tions, dont l’urne a été débarrassée aujourd'hui. 

16. Statuette de bronze. Vatican 12040. De la 
rive droite du Tibre. — Kórte, o.c. 13, 10-11 pl. 4; 
Helbig4 II, 329; Cristofani, BrEtr 272 n° 60; EE n° 
190. — II° s. av. J.-C. — Inscription ET Vs 3. 7. 

17.* Statuette de bronze. Rome, Villa Giulia 
24478. - Helbig* III 2667; Pallottino, M., Mus. naz. 
Etrusco (1980) 219-220; Cristofani BrEtr 73; EE n° 
191. — III* s. av. J.-C. - Un homme est coiffé d'un 
couvre-chef et vétu d'un manteau fermé par une 


fibule. 


Monnaies 

18. AE, as, semis, quadrans, sextans et onces, 
Étrurie septentrionale (Arezzo, Cortone ou Chiu- 
si). — Haeberlin, E. J., Aes grave. Das Schwergeld 
Roms und Mittelitaliens einschliesslich der ihm vor- 
ausgehenden Rohbronzewährung (1910) I 273-275 II 
pl. 91, 12-16; 92, 1-4; 96, 12. — 300-250 av. J.-C. 
— Av.: téte d'homme coiffé d'un couvre-chef 
pointu. Rv: objets sacrificiels. 


Relief 

19. Anse de vase à bec, bronze. Arezzo, Mus. 
Arch. 11151. Provenance inconnue. — Zaccagnino, 
C., dans The Etruscans, cat. expo. Venise (2000) 
150. — Fin V* s. av. J.-C. - Un homme, nu, avec 
un couvre-chef (?) et un manteau sur un genou, 
est représenté de profil, le bras accoudé sur la cuisse 
dr. et la main sous le menton. 


MARIE-LAURENCE HAACK 


HI. Rome: cultes du peuple romain 


1. Les grands colléges 


a. Collége pontifical (pontifices, flamines, 
flaminica, rex sacrorum, regina) 
Les membres du collège pontifical 
Le collège pontifical comptait naturellement 
parmi ses membres les pontifes; on ne leur connait 
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pas de titre plus précis sous la République, si ce 
n'est la mention unique de Tite-Live pontifex pu- 
blicus populi Romani (Liv. 8, 9, 4). A partir de la 
fin du III s. ap. J.-C., les pontifes seront désignés 
dans les inscriptions par l'expression pontifex maior 
(CIL X 1687; AE 1945, 21 [2 CIL VI 41316], aprés 
285; AE 1895, 119, entre 293 et 305); celle-ci per- 
mettait de distinguer ces prétres des pontifices Solis 
créés par Aurélien (270-275) (Wissowa, Religion, 
522; Szemler, 339; Halsberghe, Sol, 138-148). Vers 
340 apparait une autre appellation des pontifes, 
pontifices Vestae (CIL X: 1125), dans laquelle est mis 
en valeur le lien existant entre les pontifes et le 
culte de Vesta (cf. infra, b). Pour la premiére fois, 
ce lien apparaît dans le titre méme des simples 
pontifes et sera utilisé réguliérement dans les do- 
cuments épigraphiques, alors qu'il était déjà pré- 
sent dans certaines expressions littéraires d'époque 
augustéenne caractérisant, rétrospectivement, le 
grand pontife César (Ov. fast. 5, 573. Voir aussi 
fast. 3, 699 et met. 15, 778). 

D'autres prétres appartenaient également au 
collége pontifical: les pontifes mineurs, dont le ti- 
tre complet semble avoir été pontifex minor publico- 
rum p(opuli) R(omani) sacrorum (CIL XI 1421) ; le rex 
sacrorum et son épouse, la regina; les trois flamines 
majeurs (flamen Dialis, flamen Martialis, flamen 
Quirinalis) et leurs épouses, les flaminiques; les 
douze flamines mineurs trés vraisemblablement 
(flamines de Cérés, Vulcain, Portunus, Flora, Car- 
mentis, Pomona, Falacer, Furrina, Palatua, Vol- 
turnus et deux flamines dont les divinités ne nous 
sont pas connues); les Vestales (Macr. Sat. 3, 13, 
10-11; cf. Wissowa, Religion 501; Ross Taylor; 
Szemler, c. 336-340; Van Haeperen, 80). 

Selon Festus (198 L.), la hiérarchie des prétres, 
visible lors des banquets (cf. Macr. Sat. 3, 13, 
10-11), était la suivante: le rex venait en téte, suivi 
des flamines de Jupiter, de Mars et de Quirinus, 
alors que le grand pontife occupait la derniére po- 
sition. Ce classement refléte vraisemblablement un 
état ancien de l'ordo sacerdotum. Toutefois, durant 
les trois derniers siécles de la République et sous 
l'Empire, flamines et rex sacrorum sont soumis à 
l'autorité du grand pontife et de ses collégues. 

Le rex sacrorum et les flamines majeurs, qui de- 
vaient étre patriciens (Cic. dom. 38; Liv. 6, 41, 9), 
étaient en effet choisis par le pontifex maximus sur 
la base d'une liste de trois noms, établie vraisem- 
blablement par les pontifes (22), et étaient ensuite 
inaugurés, par un augure, devant les comices 
calates. On ignore tout de la procédure de choix 
des flamines mineurs, qui, sous la République, 
étaient plébéiens et qui, durant l'Empire, appar- 
tenaient à l'ordre équestre. Ils étaient vraisembla- 
blement choisis par le pontifex maximus, comme 
les aminés majeurs, mais ne faisaient sans doute 
pas l'objet d'une inauguration. Ces prêtres étaient 
également soumis à la puissance disciplinaire du 
pontifex maximus, qui pouvait leur imposer une 
amende s'ils refusaient de lui obéir (Val. Max. 1, 
1, 2; 22). 


Rex sacrorum et flamines majeurs devaient néces- 
sairement avoir une épouse, 4 laquelle ils devaient 
avoir été unis par l’ancien rite de la confarreatio 
(Gaius inst. 1, 112), tout comme d’ailleurs leurs pa- 
rents. Leur sacerdoce était celui d'un couple plutót 
que celui d'un individu, comme l'atteste le cas du 
couple du flamen Dialis (Gell. 10, 15, 1-32): celui- 
ci ne pouvait divorcer sans se démettre de son sa- 
cerdoce; de méme, 4 la mort de son épouse, il ces- 
sait d’étre flamine. En outre, selon Plutarque, le 
flamen Dialis ne peut accomplir un certain nombre 
de cérémonies en l’absence de sa femme (Plut. 
quaest. rom. 50). Le roi des sacrifices et son épouse 
constituent comme un vestige des temps anciens où 
le roi occupait effectivement la téte de l'Etat. De 
ce roi tout puissant, le rex sacrorum n'a conservé que 
quelques attributions rituelles. Il est en outre exclu 
de toute charge politique (22). 

Les flamines représentent le dieu dont ils por- 
tent, chacun, le nom: ils assistent ainsi aux cérémo- 
nies cultuelles qui lui sont dédiées, et ce, passive- 
ment, semble-t-il, dans la plupart des cas (27; cf. 
ThesCRA I 2 a Sacrifices, rom. 254). On peut les 
considérer comme «l'incarnation d'une fonction 
divine» (Scheid, Rel. et piété [2001] 61). Les quinze 
flamines sont ordonnés selon une hiérarchie corres- 
pondant à celle de leurs dieux (Fest. 144 L.; 198 L.). 

Les auteurs évoquent surtout le flamine de Ju- 
piter et son épouse. D'aprés Plutarque (quaest. rom. 
111), le flamen Dialis est «comme une statue vivante 
et sainte» du dieu. Un grand nombre de prescrip- 
tions rituelles et d'interdictions sont attachées à ce 
sacerdoce (Gell. 10, 15, 1-32; Plut. quaest. rom. 
109-112). Ce flamine manifeste son rapport à la di- 
vinité jusque dans son vétement et dans ses attitu- 
des quotidiennes. Il est cottidie feriatus (tous les 
jours en contexte férié); tout travail doit cesser à 
son passage. Sa coiffe (albogalerus) est constituée de 
la peau d’une victime sacrifiée à Jupiter et surmon- 
tée d’un apex, petit bâton entouré de laine, qu’il 
ne peut enlever. Ses vêtements doivent être privés 
de tout lien, de tout noeud; il ne peut prêter ser- 
ment, c'est-à-dire, se lier: son dieu est en effet le 
maitre de tout serment et ne peut donc accepter 
un lien. Tout contact avec la mort, «qui s'oppose 
radicalement au ciel jovien» lui est interdit, qu'il 
s’agisse de la vue d'un cadavre ou de la consom- 
mation des féves, aliment à la connotation funeste. 
Par ailleurs, il ne pouvait manger de farine ou de 
viande crue, «comme s'il ne pouvait consommer 
que des aliments finis, “civilisés” » (Scheid, Rel. et 
piété [2001] 56-57), propres au sacrifice. Son com- 
portement le met en relation avec le domaine des 
dieux. Le flamine est attaché au sol même de 
Rome, qu'il ne peut quitter plus d'une nuit. Il a le 
droit à la chaise curule et à la toge prétexte; il peut 
siéger au Sénat et accéder aux magistratures mais 
il lui est interdit de voir une armée ou de monter 
à cheval: ces prescriptions renvoient le flamine à la 
sphére de souveraineté de Jupiter, tout en le dis- 
tinguant de la sphére guerriére de Mars. Quant à 
la flaminica, elle porte des souliers en peau de vic- 
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time sacrificielle et un vétement, le flammeum, de 
couleur rouge feu, couleur de la foudre de Jupiter 
(Paul. Festi 82 L.). À certains moments de l'année, 
tandis que les mariages sont prohibés, la flamini- 
que ne peut se peigner (en mars, durant les danses 
des saliens Ov. fast. 3, 393-398; durant la premiere 
quinzaine de juin Ov. fast. 6, 227-234) ou doit 
prendre le deuil (durant le mois de mai Plut. 
quaest. rom. 86). Le «couple flaminal met donc en 
communication la cité et la puissance souveraine 
de Jupiter, et il l’enracine 4 Rome» (Scheid, Fla- 
mine 221). Auguste, puis Tibère, prirent quelques 
mesures en vue d’assouplir les règlements attachés 
au flaminat de Jupiter. 

Les pontifes, dont le nombre augmenta de 5 a 
16/17 entre le début du III° s. et le I° s. av. J.-C., 
étaient élus. Ces prétres conservent et contròlent les 
traditions religieuses et participent également aux 
célébrations qui relèvent de leur sacerdoce. Durant 
l'exercice de leur fonction, les pontifes portaient, 
comme les magistrats, la toge prétexte, dont ils se 
voilaient la téte quand ils sacrifiaient (25). 


Fonctionnement 

Les pontifes se réunissaient, sous la direction du 
pontifex maximus, pour prendre des décisions, soit 
qu'une question leur ait été posée (23), soit qu'ils 
aient voulu communiquer un avis au Sénat ou aux 
magistrats (Liv. 34, 44, 1-3). Flamines et rex sacro- 
rum pouvaient assister à ces réunions. Si, en ma- 
tière de scrupule religieux individuel, la réponse 
d'un seul prêtre suffisait, les pontifes devaient être 
au moins au nombre de trois dans les autres cas, 
afin que leur décision soit reconnue «par le peuple 
romain, par le Sénat et par les dieux eux-mémes» 
(20). Contrairement à une opinion encore répan- 
due, les pontifes ne sont pas les simples conseillers 
du pontifex maximus: tout avis, tout décret appa- 
rait comme émanant du collége, de l'ensemble des 
pontifes; inversement, l'avis du seul grand pontife 
ne suffit pas pour s'imposer. 

Les membres du collége pontifical ou une partie 
d'entre eux s'assemblaient également dans le cadre 
de cérémonies religieuses. Les sources permettent 
parfois d'observer ou de supposer une association 
entre les divers types de membres du collége (pon- 
tifes-flamines; pontifes-flamines-vestales; pontifes- 
vestales). Les pontifes ont vraisemblablement sou- 
vent occupé le róle actif dans la célébration, tandis 
que le(s) flamine(s) présent(s) y aurai(en)t assisté 
passivement, représentant le(s) dieu(x) dont il(s) 
porte(nt) le nom. Dans certains cas toutefois, les 
flamines ont pu jouer un rôle actif. 

À partir d'Auguste, tous les empereurs seront 
grands pontifes, réunissant en leurs mains la pléni- 
tude des pouvoirs civils et religieux. Il semble que 
les «bons» empereurs aient respecté le mode de 
fonctionnement du collège, même s’il est évident 
que leur avis s'imposait. En son absence, le grand 
pontife impérial se faisait représenter par un mem- 
bre du collége, le promagister, dont la charge était, 
semble-t-il, annuelle. 





Les lettres de Symmaque et des inscriptions at- 
testent que les pontifes continuèrent à se réunir du- 
rant les dernières décennies du IV® s., à une époque 
donc où les empereurs étaient chrétiens et très rare- 
ment présents à Rome. À cette époque, la prise 
d’une décision pouvait susciter des débats et néces- 
siter plusieurs réunions. Les pontifes, semble-t-il, 
s'étaient alors répartis les tâches mensuellement; il 
est possible que tel ait déjà été le cas auparavant. En 
376, l'empereur Gratien refusa la toge sacerdotale 
que lui apportérent les pontifes lors de son séjour à 
Rome (Zos. 4, 36), avant de prendre, en 382, des 
mesures à l'encontre des sacerdoces publics romains. 


Fonctions du collége pontifical 

Les compétences pontificales peuvent étre ré- 
parties en deux grandes sphéres: d'une part, ces 
prétres remplissaient une fonction d'experts reli- 
gieux; d'autre part, les membres de ce collége par- 
ticipaient à un certain nombre de rites publics. 


— Expertise en matière de droit sacré 

Les avis et décrets pontificaux étaient destinés 4 
diverses catégories d’institutions et de personnes: 
Sénat et magistrats, prétres publics, assemblées po- 
pulaires, simples particuliers. Les annonces et les 
décrets des pontifes adressés au Sénat et aux magis- 
trats apparaissent, d'une part, destinés à maintenir 
ou à rétablir la pax deorum, la bienveillance des 
dieux pour la ville. Par des avis préventifs, ils 
peuvent éviter que cette pax ne soit troublée, en 
prescrivant par exemple la répétition, totale ou 
partielle, d'une cérémonie mal exécutée (23). 
Quand la bonne entente avec les dieux a été rom- 
pue, comme le manifestent, par exemple, des pro- 
diges, les pontifes consultés recommandent les cé- 
rémonies qui permettront de la restaurer. D'autre 
part, les pontifes gérent les conflits de «propriété» 
qui peuvent surgir entre la sphére du sacré et celle 
du profane, qu'il s'agisse de biens immobiliers ou 
mobiliers. Ces prétres peuvent ainsi étre appelés à 
se prononcer sur la validité de la dédicace d’un tem- 
ple (21) ou d'un autel à un dieu mais également sur 
le caractére sacré d'objets ou encore sur les biens dus 
à une divinité lors d’un vœu. La destruction de sé- 
pultures, res religiosae appartenant aux Mänes, qui 
ont été construites sur un terrain public, nécessite 
également leur intervention (Cass. Dio 48, 53, 
4-6). Les prêtres publics pouvaient également être 
amenés à consulter les pontifes (cf. pour les arvales, 
Scheid, Romulus, 604-610; id., CFA, 23). 

Selon une opinion encore communément ré- 
pandue aujourd’hui, le grand pontife convoquait et 
dirigeait les comices curiates réunis pour l’inaugu- 
ration du roi des sacrifices et des flamines, pour un 
certain type d'adoption, l'adrogation, pour les tes- 
taments, pour la detestatio sacrorum. Un examen 
serré des sources permet de confirmer l'analyse faite 
par Bleicken (446—480): rien ne permet d'affirmer 
que le grand pontife ait présidé ces assemblées; au 
contraire, il apparaît plutôt que celles-ci, comme 
tous les autres comices, étaient dirigées par un ma- 
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gistrat supérieur. Les pontifes toutefois jouaient un 
róle d'experts devant ces comices. 

C'est le peuple qui était le destinataire des an- 
nonces mensuelles faites par le rex sacrorum: ce der- 
nier lui annonçait les fêtes régulières du mois, même 
après que le calendrier fût publié en 304 av. J.-C. 
Outre cette compétence, le collège pontifical était 
responsable de l'intercalation d'un mois supplémen- 
taire, tous les deux ans théoriquement, afin de faire 
coincider l'année civile avec l'année naturelle, et ce 
jusqu'à la réforme du calendrier par César. 

Les pontifes pouvaient également étre interro- 
gés par de simples particuliers. Les exemples trans- 
mis par nos sources se rapportent essentiellement à 
deux grands types de questions: les unes sont re- 
latives à la «gestion du temps sacré»: quelles sont 
les activités permises ou prohibées durant les jours 
de fétes? Quelles sanctions frappent le contreve- 
nant? D'autre part, ces exemples concernent des 
questions relatives aux pratiques funéraires (Cic. 
leg. 2, 57) et au droit des tombeaux: est-il permis 
de déplacer un cadavre, de réparer un tombeau par 
exemple (24)? 


— Participations aux rites religieux publics 

Le collége pontifical exerce une main-mise pres- 
que exclusive sur l'accomplissement des rites régu- 
liers traditionnels liés au cycle naturel: c'est-à-dire 
les fétes liées à la croissance des céréales, à la ges- 
tion des biens produits, aux travaux des champs et 
à l'élevage (Van Haeperen, 345-363). De méme, les 
prétres de ce collége participent, comme acteurs 
principaux ou comme simples assistants, à un grand 
nombre de fétes liées au cycle civique, qui sont sou- 
vent considérées comme commémorant un événe- 
ment «historique » (ead., 363-388). Signalons que les 
couples sacerdotaux rex-regina et flamen Dialis- 
flaminica exercent des fonctions rituelles réguliéres, 
liées à l’organisation du temps: tandis que le rex sa- 
crifie 4 Junon avec un pontife mineur lors des ca- 
lendes, dans la Curia Calabra, la regina offre, le 
méme jour, une victime 4 Junon dans la Regia. 
Lors des ides, le flamine de Jupiter sacrifie 4 son 
dieu, en présence des pontifes; quant 4 la flamini- 
que, elle lui offre une victime a chaque nundine. 

Les pontifes pouvaient aussi assister un magis- 
trat accomplissant des actes religieux particuliers, 
en lui dictant les formules exactes, par ex. lors de 
la formulation d’un voeu extraordinaire ou de la 
consécration d’un édifice (cf. 119). Les prétres de 
ce collége prenaient également part à certaines des 
cérémonies extraordinaires dictées par les circons- 
tances, par ex. à la suite de prodiges inquiétants 
nécessitant une expiation. Sous l'Empire, les mem- 
bres du collège pontifical participeront aux vœux 
et aux sacrifices réguliers et extraordinaires créés 
pour l’empereur et pour sa famille (27; cf. Thes- 
CRA I 2 a Sacrifices, rom. 254). 


BIBLIOGRAPHIE: Beard et Gordon dans 
Beard/North, Priests; Bleicken, J., «Kollisionen zwischen 
sacrum und publicum. Eine Studie zum Verfall der altrómi- 
schen Religion», Hermes 85.(1957) 446-480; Dumézil, 


RRArch; Halsberghe, G. H., The Cult of Sol Invictus, EPRO 
23 (1972); Ross Taylor, L., «Caesar's Colleagues in the 
Pontifical College», AJPh 63 (1942) 385-412; Scheid, J., «Le 
flamine de Jupiter, les Vestales et le général triomphant», Le 
temps de la réflexion 7 (1986) 213-230; Scheid, Rel. et piété? 
(2001); Scheid/Granino Cecere; Szemler, G. J., RE suppl. 
XV (1978) 331-396 s.v. «Pontifex»; Van Haeperen, F., Le 
college pontifical (3° s. a.C.—4* s. p.C.). Contribution à l'étude 
de la religion publique romaine (2002) ; Wissowa, Religion. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

20. Cic. har. resp. 12. — « Existe-t-il un scrupule 
religieux si grand dont nous ne soyons pas libérés 
dans nos hésitations et dans nos peurs religieuses les 
plus grandes par la réponse et la parole du seul P. 
Servilius et du seul M. Lucullus [qui sont tous deux 
pontifes]? À propos des cérémonies publiques, des 
grands jeux, du culte des dieux pénates et de no- 
tre mère Vesta, à propos de ce même sacrifice qui 
est fait pour le salut du peuple romain, ce que trois 
pontifes ont décidé, cela a toujours paru au peuple 
romain, au Sénat et aux dieux immortels mêmes, 
assez saint, assez auguste, assez religieux. » 

21. Liv. 27, 25, 7-9. - (pour l’annde 208 av. 
J.-C.) «Marcellus (...) avait, 4 Clastidium, voué 
un temple à Honos et Virtus; or, les pontifes l'em- 
péchaient d'en faire une dédicace, car, selon eux, 
il n’était pas conforme aux prescriptions rituelles 
qu'une seule cella füt dédiée à deux dieux; si, en 
effet, elle était frappée par la foudre ou si quelque 
prodige s’y produisait, il serait difficile de le conju- 
rer, faute de savoir auquel des deux dieux serait 
adressé le sacrifice: on ne sacrifiait pas, en effet, 
d'aprés les prescriptions rituelles, à deux dieux, 
sauf pour des dieux déterminés, avec une seule vic- 
time.» (trad. P. Jal, CUP) 

22. Liv. 40, 42, 8-11. - (pour l'année 180 av. 
J.-C.) «Quand on pourvut au remplacement de 
Cnaeus Cornélius Dolabella comme roi des 
sacrifices, un conflit éclata entre le grand pontife 
Caius Servilius et le duumvir navalis Lucius Corne- 
lius Dolabella, auquel le pontife ordonnait de se 
démettre de sa charge, afin qu'il püt l'installer dans 
ses fonctions. 9. Le duumvir refusant de le faire, le 
pontife lui infligea une amende pour ce motif et, 
comme Dolabella avait fait appel, on débattit de la 
question devant le peuple. 10. Plusieurs tribus 
avaient déjà été appelées dans l’enceinte du vote et 
elles demandaient que le duumvir obéit au pontife 
et qu’on lui fit remise de son amende s’il se démet- 
tait de sa charge quand il se produisit un signe cé- 
leste défavorable de nature a interrompre les comi- 
ces. A la suite de ce signe, un scrupule religieux 
empécha les pontifes de consacrer Dolabella. 11. Ils 
consacrérent Publius Cloelius Siculus, dont le nom 
avait été proposé en deuxiéme position.» (trad. C. 
Gouillart, CUF) 

23. Liv. 41, 16, 1-2. — (pour l'année 176 av. 
J.-C.) «Les Féries latines eurent lieu trois jours 
avant les nones de mai; comme, au cours de celles- 
ci, le magistrat de Lanuvium, en frappant une 
victime, n'avait pas prié pour le peuple romain des 
Quirites, on eut des scrupules religieux. Comme 
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on avait rapporté la chose au sénat et que celui-ci 
avait renvoyé l’affaire au college des pontifes, 
ceux-ci deciderent, les Féries latines n’ayant pas été 
célébrées réguliérement, de les faire recommencer 
et d'obliger les habitants de Lanuvium, par la faute 
desquels elles étaient recommencées, à fournir les 
victimes.» (trad. P. Jal, CUF) 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

24. CIL X 8259 (Terraccina) (= ILS 8381, = 
FIRA I, n? 63). - (Autorisation pontificale relative 
au déplacement d'un cadavre pour réparer une 
tombe) « Aux dieux Mánes. Le collége des pontifes 
a décrété que, si ces choses qui sont contenues dans 
le libelle sont telles, il lui agrée de permettre (?) de 
retirer la jeune fille de la chapelle dont il s’agit et 
de l'y déposer à nouveau selon ce qui a été prescrit 
et de restituer le texte de l'inscription et sa forme 
ancienne, une brebis noire ayant été préalablement 
offerte comme piaculum pour le travail à faire». 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

25.* (2 I 1 Processions, rom. 101, I 2 c Fumi- 
gations 57, II 4 c Musique, rom. 32) Rome, Ara 
Pacis Augustae, frise extérieure sud, marbre. — Scott 
Ryberg, Rites 43-48, pl. 12. 13 fig. 23 a. b. 24 a. b; 
Koeppel, G. M., BonnJbb 187 (1987) 115-126 n° 
15-26 cat. 5-6 fig. 9-11; Billows, R., JRA 6 (1993) 
80-92; Fless, Opferdiener 48-51; Rehak, P., JRA 14 
(2001) 285-288 fig. 1—3. — 13-9 av. J.-C. - Proces- 
sion montrant aux cótés de l'empereur Auguste, 
précédé de licteurs, un groupe de prétres apparte- 
nant au collége pontifical, parmi lesquels quatre 
flamines aisément identifiables gráce à leur apex; on 
les identifie généralement comme les trois flamines 
majeurs accompagnés du flamen Iulialis. 

26. Relief fr., marbre. Rome, Mus. Naz. Rom. 
De Rome, exédre nord.des thermes de Dioclétien. 
- Hartwig, P., RM 19 (1904) 23-37 pl. 3-4; Koep- 
pel, G. M., BonnJbb 184 (1984) 51 sq.; Torelli, M., 
dans Urbs (1987) 563-582 fig. 1. - Epoque domi- 
tienne. - Devant un temple, identifié comme ce- 
lui de Quirinus gráce aux figures du fronton, se 
tient de profil un flamine. 

27. (= 12 Sacrifices, rom. 113, = LIMC II 
Ares/Mars 283*) Base, marbre. Rome, forum, in 
situ. - L’Orange, H. P., RM 44 (1929) 188-193; id., 
RM 53 (1938) 1-34; Scott Ryberg, Rites 117-119 pl. 
41 fig. 61 a-b; Veyne, P., REL (1960) 306-322; 
Koeppel, G. M., ANRW II 12.1 (1982) 505; id., 
BonnJbb 190 (1990) n° 13-16. 32-38; Fless, Opferdie- 
ner 111 n° 45 (biblio. ad loc.) — 303 ap. J.-C. — Scéne 
de sacrifice commémorant la célébration des Decen- 
nalia; le flamine de Mars apparait entre la figure de 
Mars et le foculus où le sacrifiant verse une libation. 


FRANGOISE VAN HAEPEREN 


b. Die Vestalischen Jungfrauen 

(virgines Vestales) 

Die virgines bzw. sacerdotes Vestales, so wohl die 
ursprüngliche Bezeichnung (vgl. Gell. ı, 12, 13), 


waren die einzigen weitgehend selbstständigen 
Staatspriesterinnen römischer Tradition. Sie stell- 
ten allerdings kein eigenes collegium, sondern wa- 
ren Teil des collegium pontificium. Nach der Legen- 
de wurden sie von Numa, dem zweiten König der 
Stadt, gleichzeitig mit den anderen sacerdotes publi- 
ci eingeführt (28; Liv. 1, 20; Gell. 1, 12, 10; Ov. 
fast. 6, 259; Plut. Rom. 22, 1). 

In historischer Zeit dienten stets sechs Prieste- 
rinnen gleichzeitig, für die Spätantike ist wahr- 
scheinlich von einer Erhöhung der Zahl auf sieben 
auszugehen (Expositio totius mundi, Riese 120; 
Ambr. epist. 10, 73, 11). Sie wurden im Alter von 
6-10 Jahren vom pontifex maximus rituell ergriffen 
(captio). Dabei hatten sie cine ganze Reihe von 
weiteren Voraussetzungen zu erfüllen, die im we- 
sentlichen garantierten, dass die Priesterinnen 
rechtlich frei und kultisch rein waren (29). Eine 
wahrscheinlich ins mittlere 3. Jh. v. Chr. zu da- 
tierende lex Papia regelte die Wahl: Die zukünfti- 
ge Priesterin wurde in einer Volksversammlung 
(contio) aus einer vom pontifex maximus getroffenen 
Vorauswahl von 20 alle Voraussetzungen erfüllen- 
den Kandidatinnen ausgelost. Eine Reihe von Be- 
stimmungen zur Befreiung von der Wahl (29) 
zeigt, dass prinzipiell jedes Mädchen, das die Vo- 
raussetzungen erfüllte, eine eventuelle Auslosung 
anzunehmen hatte. In spätaugusteischer oder früh- 
tiberischer Zeit wurde eine Neuregelung einge- 
führt. Von nun an konnte die lex Papia auf Senats- 
beschluss hin ausser Kraft gesetzt werden, wenn 
dem pontifex maximus eine passende Kandidatin an- 
geboten worden war, die dann im Senat zur Pries- 
terin erkoren wurde (29). Mit der captio schied die 
Vestalin aus der väterlichen Gewalt aus und wur- 
de zur Person sui iuris (29; Gaius 1, 130; Ulp. 10, 
5). Sie befand sich in einer ganz besonderen, nur 
diesem Priestertum eigenen familienrechtlichen Si- 
tuation und ist nicht mehr Teil ihrer adgnatischen 
Familie. Damit verlor sie die Möglichkeit, ein Er- 
be intestat anzutreten oder weiterzugeben. Sie er- 
langte aber das ius testamenti faciundi. Die Prieste- 
rin unterstand keinerlei tutela und verfügte frei 
über ihren Besitz. Alle diese Bestimmungen sind 
nach der antiken Überlieferung bereits im 12- 
Tafelgesetz enthalten. Es scheint wahrscheinlich, 
dass sie bei der Gründung der Institution festgelegt 
wurden, da erst siè die Voraussetzungen zum frei- 
en kultischen Handeln der Jungfrauen für die ge- 
samte Gesellschaft schufen. Sie sind nicht als 
Ehrenrechte aufzufassen, wie sie in der antiken 
Literatur und der modernen Forschung stets be- 
zeichnet werden, sondern vielmehr als Grundvo- 
raussetzung für die Wirksamkeit der vestalischen 
Opfer und Gebete. 

Mit der sakralen Würde sind weitere Privile- 
gien und Ausnahmeregelungen verbunden: Ihnen 
stand ein ius testimonii dicendi zu (Gell. 7, 7, 2; Ka- 
ser, M., RE V A 1 [1934] 1025 s.v. «testimonium»), 
sie waren von der Pflicht zum Schwur befreit 
(Gell. 10, 15, 31). Eine Ausnahme bestand für den 
Fall, dass eine Vestalin einem zum Tode Verurteil- 
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ten auf dem Weg zur Richtstätte begegnete: Be- 
stätigte sie die Zufälligkeit des Treffens unter Eid, 
wurde die Strafe nicht vollzogen (Plut. Num. 10, 
5). Ihnen eignete auch eine absolute Unantastbar- 
keit (sanctitas) und sie wurden in der Öffentlich- 
keit von einem lictor begleitet (Plut. Num. 10, 3. 
5-6; Cass. Dio 47, 19). In der Ausübung ihrer kul- 
tischen Pflichten besassen sie ein Vorrecht, auch 
tagsiiber mit dem Wagen durch Rom zu fahren 
(Tac. ann. 12, 42; Prud. Symm. 2, 1086). Im Thea- 
ter und im Amphitheater war eine spezielle Loge 
für sie reserviert (Cic. Mur. 73; Suet. Aug. 44; Ar- 
nob. 4, 35). Der bei Servius (Aen. 11, 206) über- 
lieferte Begräbnisplatz innerhalb der Stadtmauern 
ist wahrscheinlich allein auf die wegen Unkeusch- 
heit zu Tode verurteilten Priesterinnen (vgl. das 
folgende) zu beziehen. 

Die Vestalinnen verpflichteten sich, mindestens 
30 Jahre lang den Staatskult zu pflegen. Nach Ab- 
lauf ihrer Amtszeit stand es ihnen frei, zurückzu- 
treten und ein bürgerliches Leben zu führen (28; 
Plut. Num. 10, 4; Plut. Publ. 8; Gell. 7, 7, 1-4). 
Seit ältester Zeit stand ihnen ein stipendium publi- 
cum zu, mit dem sie persönliche und den Kult be- 
treffende Auslagen bestritten (Liv. 1, 20). Weitere 
Einnahmen stammten aus der Verpachtung des 
Tempelgutes, aus dem Einzug von Grabstrafen so- 
wie von Legaten und Schenkungen. 

Die Vestalinnen waren vor allem der Göttin 
Vesta verpflichtet, in deren Heiligtum sie wohn- 
ten (vgl. Scott, R. T., LTUR I [1992] 138-142 s.v. 
«Atrium Vestae»; id., LTUR V [1999] 125-128 s.v. 
«Vestae, aedes»). Im Krankheitsfall verblieb die 
Priesterin nicht dort, sondern wurde auf Antrag 
der pontifices der Pflege der matronae übergeben 
(Plin. epist. 7, 19, 1—2). Die Vestalinnen hatten ein 
strenges Keuschheitsgebot zu befolgen. Ihre sexu- 
elle Abstinenz galt als Grundvoraussetzung für ih- 
re priesterlichen Handlungen. Der Verlust der 
Keuschheit (= incestus) wurde als eine grosse Ge- 
fahr für das Gemeinwesen aufgefasst und hart be- 
straft. Die schuldige Priesterin wurde lebendigen 
Leibes in einer unterirdischen Kammer in der Nä- 
he der Porta Collina begraben. Nur so konnte, 
nach antiker Vorstellung, der Götterzorn beigelegt 
und der Götterfriede wiederhergestellt werden 
(28; Plin. epist. 4, 11, 7-9; Plut. Num. 10, 10-13). 
Die Priesterinnen unterstanden der Aufsichts- 
pflicht und der Gerichtsbarkeit des Kollegiums der 
pontifices, das auch für incestus-Anklagen zuständig 
war. 

Die Gruppe der Priesterinnen ist durch eine 
hierarchische Strukturierung nach Lebensalter ge- 
prägt. Einige Aufgaben waren allein den drei oder 
den beiden ältesten vorbehalten (Serv. ecl. 8, 82; 
Pighi, Ludi saec. 157 IV 9-10). Der ältesten Vesta- 
lin, der virgo Vestalis maxima, kam die herausra- 
gendste Stellung zu, was im Laufe der Kaiserzeit 
immer mehr hervorgehoben wird (30-31). Die 
Priesterinnen rekrutierten sich aus den Ober- 
schichten, vor allem aus dem Senatorenstand. Ei- 
ne für das Jahr 5 n. Chr. überlieferte Öffnung für 


Töchter Freigelassener im Ritterstand ist wohl nur 
als punktuelle Massnahme zu verstehen (Cass. Dio 
55, 22, 5). Zumindest lassen sich in der Folge kei- 
nerlei Auswirkungen auf die Zusammensetzung 
der Gruppe festmachen. Den Vestalinnen standen 
persönliche Sklaven und vom Staat besoldetes 
priesterliches Hilfspersonal zur Seite. Für die Kai- 
serzeit sind neben den bereits erwähnten lictores 
auch aeditui Vestae (CIL VI 5745. 8711), die mit der 
Aufsicht des Tempels betraut waren, antescholarii 
virginum (CIL VI 14672) zum Einzug der Grabstra- 
fen, ficlores virginum Vestalium, denen wichtige ad- 
ministrative Aufgaben zukamen (CIL VI 2134. 
2136. 2137. 32412. 32418. 32419. 32423) sowie ein 
sacerdos virginum Vestalium, dessen Aufgaben unbe- 
kannt bleiben (CIL VI 2150), belegt. 

Die Vestalinnen trugen eine ganz charakteristi- 
sche Tracht, deren wichtigste Elemente eine 
Zopffrisur, um den Kopf drapierte Binden (infu- 
lae), deren Enden in Schlaufen auf Brust und Rü- 
cken fallen (vittae), ein weisses Untergewand, eine 
Stola und ein weisser Mantel darstellen. Beim Op- 
fer trugen sie ein purpurverbrämtes Kopftuch, das 
auf der Brust mit einer Fibel zusammengehalten 
wurde (suffibulum) (32-34; ThesCRA II 4 a Ban- 
kett, róm. 90). 

Ihre Hauptaufgabe war das Bewachen des 
heiligen Feuers im Tempel der Vesta, dessen 
Schicksal aufs Engste mit dem Schicksal Roms ver- 
bunden wurde. Es wurde als Symbol des Wohler- 
gehens der Stadt aufgefasst und sein Verlóschen als 
Vorzeichen unabwendbaren Unglücks für das Ge- 
meinwesen verstanden. Darüber hinaus hatten sie 
zahlreiche weitere religióse Verpflichtungen. Sie 
stellten an drei über das Jahr verstreuten Termi- 
nen (9. 6; 15. 9; 15. 1) aus Salz und Speltschrot die 
mola salsa her, die für jedes öffentliche Opfer un- 
abdingbar war (Serv. ecl. 8, 82). Die Vestalinnen 
waren aber auch nachweislich an sieben traditio- 
nellen, jährlich zu feiernden Festen beteiligt 
(Parentalia, Fordicidia, Parilia, Argei, Consualia, 
Opiconsivia, Fest der Bona Dea). An vier weiteren 
Zeremonien ist ihre Beteiligung mit an Sicherheit 
grenzender Wahrscheinlichkeit zu postulieren 
(Vota des 1. und 3. Januars; Erneuerung des Feu- 
ers am 1. März; Vestalia). Seit augusteischer Zeit 
wurden sie auch systematisch in die mit dem 
Kaiserhaus verbundenen Feste und Rituale einge- 
bunden (vgl. 32 zur Verbildlichung eines entspre- 
chenden Anlasses). 

Soweit bekannt, waren sie an keinem der Feste 
beteiligt, die mit dem Wachstum und dem Reifen 
der Ernten zu verbinden sind. Hingegen findet 
man sie an den Opfern der mit dem Speichern der 
Ernte verbundenen Consualia und den Opiconsivia 
an der Seite des flamen Quirinalis (Tert. de spect. 5) 
beziehungsweise des «sacerdos publicus» (Varr. ling. 
6, 21), in dem wohl der pontifex maximus zu erken- 
nen ist. Auch an den zwei wichtigsten Ritualen, 
welche die Zucht der Herden betreffen, kam den 
Vestalinnen eine Aufgabe zu. An den Fordicidia 
verbrennt die virgo Vestalis maxima die Kälberföten 
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der zuvor durch die pontifices und die curiones ge- 
opferten Kühe (Ov. fast. 4, 629-640). An den Pa- 
rilia geben die Priesterinnen suffimenta, ein Räu- 
chermittel, zur Purifikation des Volkes aus (Ov. 
fast. 4, 731-734). 

Im Rahmen des Zyklus der Bürgerfeste kamen 
ihnen ganz unterschiedliche Rollen zu. Am 1. und 
3. Januar legten sie an der Seite der anderen Pries- 
terschaften und der Magistrate die vota für den 
Staat und den Herrscher ab (Cass. Dio 51, 19, 7). 
An den Parentalia ist ein Opfer ihrerseits belegt, 
ohne dass genau bekannt würde, worin es bestand 
(InscrIt XIII 2, 408-409). An den Feierlichkeiten 
des 1. Marzes mussten neben den flamines, dem rex 
und den curiones auch die Vestalinnen beteiligt ge- 
wesen sein, handelt es sich doch um das Datum der 
Erneuerung des Staatsherdes (Ov. fast. 3, 135-145; 
Macr. Sat. 1, 12, 6; Solin. 1, 3, 5). An den Argei 
kam ihnen die Hauptaufgabe des Rituals zu: sie 
warfen in Anwesenheit der pontifices, Pratoren und 
weiterer Biirger die Strohpuppen von der Briicke. 
Den pontifices oblag bei dieser Gelegenheit das vor- 
angehende Opfer (Dion. Hal. ant. 1, 38, 3; Ov. 
fast. s, 621 f.; Paul. Festi 14 L.). Die Rolle der 
Jungfrauen am Hauptfest ihrer Göttin, den Vesta- 
lia, an dem die Matronen zum Tempel pilgerten, 
ist vollständig unbekannt, aber sie war ohne Zwei- 
fel zentral (Varr. ling. 6, 32; Ov. fast. 6, 219-640; 
Fest. 466 L.; Symm. epist. 2, 59). Auch an der 
nächtlichen Feier für Bona Dea findet man die 
Vestalinnen neben den Matronen wieder. Hier 
vollbringt die Gattin oder Mutter des obersten 
Magistraten das Opfer pro populo in Anwesenheit 
der Priesterinnen (s. Abschnitt III.4.c, Matronae). 
Eine ganz ähnliche Situation bietet sich an den 
ludi saeculares dar (s. Abschnitt III.4.c, Matrona). 

Darüber hinaus waren die Priesterinnen auch an 
ausserordentlichen Ritualen beteiligt; nachweisbar 
sind in erster Linie lustrationes, bei denen sie neben 
Magistraten, Priestern und weiteren Bürgern er- 
schienen sowie Zeremonien innerha]b des Kollegi- 
ums der pontifices (Tac. hist. 4, $3; Lucan. 1, $97 
ff.; Plin. nat. 15, 77; Cass. Dio 48, 19, 4; Macr. 
Sat. 3, 13, 11). 

Die Liturgie der Kaiserfeste lässt sich weniger 
gut fassen; in jedem Fall wird mit ihnen der Auf- 
gabenbereich der Vestalinnen um manche regel- 
mässige und ausserordentliche Zeremonie erwei- 
tert, wobei vor allem vota und supplicationes zu 
erwähnen sind. Erneut treten sie dabei in der Re- 
gel neben weitere politische und religiöse Wür- 
denträger; allein der Kult der vergöttlichten Livia 
wurde nach der Überlieferung ausschliesslich den 
Vestalinnen übertragen (vgl. Mekacher 2). 


BIBLIOGRAPHIE: Beard, M., «Re-Reading (Vestal) 
Virginity», in Hawley, R./Levick, B., Women in Antiquity. 
New Assessments (1995) 166-177; Beard, M., «The Sexual 
Status of Vestal Virgins», JRS 70 (1980) 12-27; Cancik-Lin- 
demaier, H., «Kultische Privilegierung und gesellschaftliche 
Realität», Saeculum 41 (1990) 1-16; Koch, C., RE VII A 2 
(1958) 1718-1776 s.v. « Vesta»; Lanciani, R., NSc (1883) 434- 
487; Lovisi, C., « Vestale, incestus et juridiction pontificale 


sous la république romaine», MEFRA 110 (1998) 2, 699-735; 
Mekacher, N., «Weg vom Herd? Zur Integration der 
Vestalinnen in die Kaiserfeste des frühen Prinzipates», in 
Bielman, A./Frei-Stolba, R./Bianchi, O. (éds.), Les femmes 
antiques entre sphère privée et sphère publique (2003) 153-172; 
Mekacher, N., Die Vestalischen Jungfrauen in der römischen 
Kaiserzeit. Palilia 15 (2005, im Druck) (= Mekacher 2); 
Mekacher N./Van Haeperen, F., «Le choix des Vestales, mi- 
roir d'une société en évolution (III* s. a.C.-I® s. p.C.)», 
RHR (2003) 63-80; Münzer, F., «Die rómischen Vestalin- 
nen bis zur Kaiserzeit», Philologus 92 (1937) 47-67. 199-222; 
Scheid, J., «Le flamine de Jupiter, les Vestales et le général 
triomphant. Variations romaines sur le thème de la figura- 
tion des dieux», Le temps de la réflexion 7 (1986) 213-230. 


LITERARISCHE QUELLEN 

28. Dion. Hal. ant. 2, 64, 5-69. - Behandlung 
der Vestalinnen im Rahmen der Schilderung der 
Kultstiftungen des Königs Numa. 64, 5: Charak- 
terisierung der Vestalinnen als Bewacherinnen des 
heiligen Feuers, benannt nach der Göttin Vesta, 
deren Kult sie dienten. 65-66, 6: Ausführliche 
Schilderung einiger kontrovers diskutierter Punk- 
te des Vestakultes. Insbesondere geht es um folgen- 
de Fragen: Wann wurde der Tempel gegründet? 
Wieso setzte man Jungfrauen als Hüterinnen des 
Feuers ein? Was genau befindet sich im Tempel 
der Vesta? 67, 1-2: Besprechung der Anzahl der 
Vestalinnen, der Art der Wahl, ihres Wohnsitzes, 
ihrer Verpflichtungen und ihrer Organisation. Er 
erwähnt die Möglichkeit zu einem Rücktritt nach 
30 Jahren. 67, 3-5: Schilderung der Vorrechte und 
Strafen für Vergehen, insbesondere bei incestus. 
68-69, 3: Vorstellen der Legenden, nach denen die 
Göttin selbst zu Gunsten von zu Unrecht des in- 
cestus angeklagter Priesterinnen eingegriffen habe 
(Aemilia und Tuccia). Vgl. auch Plut. Num. 9, 9- 
11, 3 für einen weitgehend parallelen Bericht. 

29. Gell. 1, 12. — Kapitel zu spezifischen As- 
pekten des rechtlichen Status der Vestalinnen: 1, 
12, 1-5: Voraussetzungen für die Wahl: Beide El- 
tern müssen leben; die Kandidatin darf keinerlei 
körperliche Behinderung aufweisen; weder sie 
noch ihr Vater durften emanzipiert sein, ihre 
Eltern mussten frei geboren sein und ehrbare Ge- 
werbe ausüben; der Wohnsitz der Eltern hatte in 
Italien zu liegen. 1, 12, 6-8: Gründe für eine Be- 
freiung von der Wahl: Die Schwester einer Vesta- 
lin, die Tochter eines flamen, eines augur, eines 
quindecemvir, eines septemvir, eines Saliers oder ei- 
nes fubicen sacrorum, eines Paares, das das ius trium 
liberorum erlangt hatte sowie die Braut eines ponti- 
fex waren entschuldbar. ı, 12, 9: Die wichtigsten 
Statusänderungen nach der Wahl werden beschrie- 
ben: Sie wird ohne emancipatio und ohne capitis de- 
munitio aus der väterlichen potestas befreit und er- 
langt das ius testamenti faciundi. 1, 12, 10-12: Die 
Evolution im Wahlmodus wird beschrieben. 1, 12, 
13-17: Es folgt eine Spekulation zur Bedeutung 
des Begriffes captio, bei der auch die Formel zitiert 
wird, die der pontifex maximus bei der Ergreifung 
der Vestalinnen spricht. 1, 12, 18: Hier werden Re- 
gelungen zum Erbrecht und zum Testierrecht der 
Priesterinnen geschildert. 1, 12, 19: Der letzte Ab- 
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schnitt diskutiert die Bedeutung der bei der captio 
verwendeten Bezeichnung amata für die Neuge- 
wählte. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

30. CIL VI 32413 (Rom, Atrium Vestae, Inv. 
12491); Mekacher 2, Katalog 1.B; 1. — Viertel 3. 
jh. n. Chr. - Kleine Basis für Terentia Flavola: 
«Für Terentia Flavola, virgo Vestalis maxima, von 
Gnaeus Statilius Menander, fictor virginium Vestali- 
um, alumnus des Gnaeus Statilius Cerdo, fictor vir- 
ginum Vestalium». 

31. CIL VI 32416 (Rom, Atrium Vestae, Inv. 
12477); Mekacher 2, Katalog 1.B. - 257 n. Chr. - 
Statuenbasis für Flavia Publicia: «Für die àusserst 
verehrungswürdige und gottesfürchtige Flavia Pu- 
blicia, virgo Vestalis maxima, die in allen Stufen des 
Priestertums mit frommem Geist den Altären al- 
ler Götter und dem ewigen Feuer Tag und Nacht 
diente und im Alter verdientermassen an diese 
Stelle gelangte. Bareius Zoticus mit Flavia Vere- 
cunda [stiften diese Ehrung] wegen ihrer ausser- 
ordentlichen Wohltätigkeit und Vortrefflichkeit 
ihnen gegenüber.» 

Für vergleichbare Inschriften: CIL VI 2127- 
2145. 324309-32426; vgl. auch IG III/IP? 3532- 
3533; IG XII 5, 920B; CIL VI 2146-2148. 


BILDZEUGNISSE 

32. Relief, Marmor. Ara Pacis Augustae, Al- 
tarwangenfries. Rom, Via di Ripetta; 1937/38 in 
Rom unter dem Pal. Fiano aufgefunden. - Koep- 
pel, G. M., BonnJbb 187 (1987) 141-143 Nr. 8 Abb. 
32; 154 (Lit.); Settis, S., in Kaiser Augustus und die 
verlorene Republik. Ausstellung Berlin (1988) 400 ff.; 
Mekacher 2, Nr. R1. - 13-9 v. Chr. — Prozession 
von sechs Vestalinnen, alle in Mantel und suffibu- 
lum. Ihnen schreiten ein lictor und ein Togatus vo- 
ran; ein weiterer lictor folgt. Die Priesterinnen tra- 
gen rituelle Gegenstände, erkennbar ein 
kugelförmiges Gefäss und ein simpuvium. 

33.* (= LIMC II Athena/Minerva 227, V Hes- 
tia/Vesta 25) Vorderseiten-Relief einer Statuenba- 
sis, Marmor. Sorrent, Mus. Correale 3. — Rizzo 
(1932) 7-109 Taf. 2; Fraschetti, A., ARG 1 (1999) 
177-179; Cecamore, C., «Le figure e lo spazio sul- 
la basi di Sorrento», RM 111, 2004 (im Druck); 
Mekacher 2, Nr. R3. — Spätaugusteisch. — Sechs 
Vestalinnen in Mantel und suffibulum vor einer 
thronenden weiblichen Gestalt, zweifellos Vesta. 
Im Hintergrund eine Portikus und ein Rundtem- 
pel, in dessem Inneren eine Statue mit Helm, 
Schild und Speer zu erkennen ist. 

34. Portratstatue einer Vestalin. Rom, Mus. 
Naz. Rom. 639. Vom Atrium Vestae. - Helbig* II 
Nr. 2303; Talamo, E., in MusNazRom I 1 (1979) 
269-270 Nr. 165; Fittschen K./Zanker, P., Kat. der 
römischen Porträts in den Capitolinischen Museen und 
den anderen kommunalen.Sammlungen der Stadt Rom 
III (1983) 92-93 zu Nr. 134 g; Mekacher 2, Nr. Ps. 
= Hadrianisch. - Beine ab Hüfte weggebrochen, 
ebenso beide Unterarme. Körpertypus folgt einem 


weitverbreiteten Figurenschema für weibliche 
Porträtstatuen in griechischer Bildsprache; trägt 
Ärmelchiton und Mantel. Der Typus ist allerdings 
insofern abgeändert, als die Priesterin in vollem 
Ornat wiedergegeben ist: Ihre Haare werden von 
parallel um den Kopf geführten, schnurartigen 
Binden fast vollständig verdeckt, vom Nacken 
kommen beidseits des Halses je zwei Schlaufen der 
vittae nach vorne. Über dem Kopf liegt das suffibu- 
lum mit reich verzierter Fibel auf Brust. 


NINA MEKACHER 


c. Augures publici populi Romani Quiritium 
Les augures publici populi Romani Quiritium (CIL 
VI 503. 504. 511. 1449; cf. Varro ling. 5, 33) consti- 
tuent l'un des quatre colléges sacerdotaux majeurs 
(cf. CIL VI 1233). Les noms «augur» et «augurium» 


se rattachent, ainsi que auctor, auctoritas, augustus, 


au verbe augere (augmenter). Ils indiquent «le ré- 
sultat acquis et concret de l'augmentation», c'est- 
a-dire le «plein de force» (Dumézil [1957] 142). 
L'augure est celui qui s'informe auprés des dieux de 
la présence ou de l'absence de ce «plein de force», 
qu’il aperçoit dans les signes célestes envoyés par 
Jupiter (interpretes Iovis optimi maximi, Cic. leg. 2, 
20). Les étymologies anciennes expliquent les mots 
augur comme avem gerere, c’est-a-dire celui qui 
«gére» les signes des oiseaux (Paul. Festi 2 L.). 


Histoire du collége 

Selon Cicéron (rep. 2, 9), le collège a été créé 
par Romulus et Rémus et amplifié par Numa. Se- 
lon Tite-Live (4, 4, 2), c'est Numa, premier roi à 
être inauguré (Liv. 1, 18, 7), qui fonde le collège. 
La légende d’Attus Navius, célèbre augure de 
l'époque de Tarquin l’Ancien, raconte le premier 
épisode de divination privée et met en évidence 
l'importance de la prise des auspices pour toute dé- 
cision politique (Liv. 1, 36, 6). Dans l'imaginaire 
des Romains, la divination par le vol des oiseaux 
et la création du collége des augures est donc liée 
à l'origine de leur propre ville, et donc de leur his- 
toire. Le dernier auteur à parler des augures est Ar- 
nobe (4, 35), qui leur reproche de participer aux 
jeux. Des inscriptions du IV? s. ap. J.-C. attestent 
encore l'existence d'un augur publicus p. R. Q.; une 
loi de 357 ordonne 4 la science divinatoire de se 
taire (Cod. Theod. 9, 16, 4; Cod. Iust. 9, 18, 5), mais 
elle se réfère peut-étre aux augures privés. Le col- 
lège disparaît avec les autres corporations sacerdo- 
tales à la fin du IV? s. ap. J.-C. 


Structure et recrutement du collège 

De trois à l’origine (Cic. rep. 2, 9; of. Liv. 10, 
6, 7 qui rapporte ce nombre aux trois tribus ori- 
ginelles), le nombre des augures passe à seize sous 
l'empire (Cass. Dio 42, 51, 4); des membres sur- 
numéraires pouvaient étre ajoutés (Cass. Dio 49, 
16; 51, 20). Les augures étaient à l'origine cooptés; 
l'action de recrutement est indiquée en général par 
le verbe legere (Liv. 3, 32, 3; 45, 44, 3). Elle se com- 
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pose de trois pbases: la nomination (Cic. Phil. 2, 
4), la cooptation (Cic. Brut. 1; cf. Liv. 40, 42, 13; 
Gell. 1, 12, 15-17) et l'inauguration (Cic. Brut. 1; 
Liv. 27, 36, 5; 30, 26, 10; 33, 44, 3; Suet. Cal. 12). 
Les textes font parfois référence à un banquet, in- 
diqué comme cena aditialis et auguralis, c'est-à-dire 
le repas d'entrée en charge, offert par l'augure qui 
vient d'étre élu à ses collégues (Cic. ad fam. 7, 26, 
2; Varr. rust. 3, 6, 6; Plin. nat. 10, 45). Les recher- 
ches prosopographiques (cf. Scheid) indiquent que 
les augures sont cooptés soit avant soit aprés avoir 
eu la questure, mais toujours avant le consulat. 

Des modifications importantes dans la compo- 
sition et le recrutement du collége interviennent 
avec la lex Ogulnia (300 av. J.-C.): le nombre des 
membres est fixé 4 neuf (Liv. 10, 6, 7), dont qua- 
tre patriciens et cing plébéiens (Liv. 10, 6, 6; 10, 
9, 2; Lyd. mag. 1, 45). Aprés une premiére tenta- 
tive en 145 av. J.-C. (Cic. Lael. 96), la lex Domi- 
tia modifie en 104/103 av. J.-C. le mode de recru- 
tement des grands colléges sacerdotaux: les 
candidats désignés par les colléges sont soumis au 
choix d’une assemblée populaire avant d’étre 
cooptés (Rhet. Her. 1, 20; Suet. Nero 2). En 82, une 
loi abroge le contröle par les comices, revenant 4 
l'ancienne forme de cooptation (Cass. Dio 37, 37, 
1) et augmente aussi le nombre des augures, qui 
passe à quinze (Liv. perioch. 89). La lex Atia en 63 
av. J.-C. revient aux dispositions populaires de la 
lex Domitia et augmente encore le nombre des 
membres, qui passe à seize (Cass. Dio 42, 51, 4). 
Depuis Auguste, l'empereur a le privilége de nom- 
mer lui-même les candidats aux prêtrises, dont les 
augures (Suet. Claud. 22; Plut. Otho 1, 4; Cass. 
Dio 53, 17). 

On n'a pas de renseignements certains sur la 
structure hiérarchique du collége. Le prétre le plus 
ancien avait peut-étre la position la plus éminente; 
un passage de Plutarque pourrait faire allusion à un 
magister, inconnu par ailleurs (Plut. Numa 7, 5; cf. 
Wissowa, Religion 495; Linderski, 2154 n. 26). Les 
membres du collége votaient par ordre d’ancien- 
neté (37). 

La charge d’augure est viagére et ne peut étre 
révoquée (Plut. quaest. rom. 99; cf. Plin. epist. 4, 8), 
sauf dans des cas exceptionnels comme celui de 
Sextus Pompée (Cass. Dio 68, 36; 54). Elle est 
compatible avec d’autres charges religieuses (Liv. 
29, 38, 7; 30, 26, 10; Suet. Cal. 1, 12; Cass. Dio 
52, 51; CIL III 2975; VI 1578. 31755; VIII 7030; X 
409. 5061). Cependant, le probléme du cumul des 
charges semble se manifester de facon plus impor- 
tante dans l'antiquité tardive (CIL VI 1778-1779, 
cf. Wissowa, Religion 493). 


Priviléges, revenus 

Comme tous les prétres, ils peuvent étre dis- 
pensés du service militaire. Accordé occasionnelle- 
ment, le privilége d'exonération du tribut public 
(vacatio muneris public) pour les prêtres semble 
s'étre institutionnalisé par la suite (Cic. Brut. 117). 
Néanmoins en 196 av. J.-C., les augures et les 





pontifes se voient obligés par les questeurs de ver- 
ser rétroactivement un tribut, malgré leur appel 
aux tribuns de la plébe (Liv. 33, 42, 4). Les augu- 
res peuvent soustraire leurs filles au sacerdoce de 
Vestale (Gell. 1, 12, 6). Les augures disposaient de 
terres prés de Véies, dont le collége tirait des reve- 
nus (Fest. 204 L.), ainsi que de terrains sur le Ca- 
pitole (Oros. 5, 18, 27). 


Activites cultuelles 

Les actions divinatoires de la compétence des 
augures sont la prise des auspices et les inaugura- 
tions (pour de plus amples détails, voir ThesCRA 
III 6 a Divination, rom.). Pour accomplir ces ri- 
tes, les augures doivent étre exempts de toute tare 
physique, y compris de plaies occasionnelles (Plut. 
quaest. rom. 73). La prise des auspices sert à s'assu- 
rer du consensus des dieux pour des actions futu- 
res, comme l'entrée en charge des magistrats, la 
décision des assemblées populaires, le début d'une 
bataille (36); les augures étaient chargés d'interpré- 
ter à cet effet cinq types de signes: les caelestia aus- 
picia (la foudre et le tonnerre), les signa ex avibus 
(le vol des oiseaux), les auspicia ex tripudiis ou pul- 
laria (auspices tirés de la façon de manger des pou- 
lets), les pedestria auspicia (mouvements des qua- 
drupèdes et des reptiles), les signa ex diris (signes 
fortuits, par exemple un bruit pendant l'auspica- 
tion ou le bégaiement de l'auspicant); la procédure 
de la prise des auspices a changé au fil du temps; 
de l'observation du vol des oiseaux, on est passé à 
celle de poulets élevés en cage. La prise des auspi- 
ces est accomplie non pas directement par les 
augures, mais par les magistrats qui ont le droit 
d'observer les signes (spectio, cf. Varro ling. 6, 82; 
Cic. Phil. 2, 81). Les augures, dépositaires de la 
disciplina, du savoir technique (Cic. leg. 2, 20-21), 
contrölent qu’aucun vice de forme n’intervienne 
dans cette procédure et relévent l’éventuelle pré- 
sence de signes oblatifs, c’est-à-dire des signes qui 
se manifestent, sans avoir été demandés. Ils ont la 
faculté de les annoncer (nuntiatio) au sénat, mais ne 
peuvent pas influencer celui-ci ultérieurement dans 
sa décision d'intervenir. Cependant, le sénat tient 
souvent compte de leurs indications pour éviter 
des catastrophes annoncées: par exemple, si lors de 
l'élection d'un magistrat, les augures relévent et 
annoncent un vice (vitium), le sénat peut décider 
de le faire démissionner (Liv. 4, 7, 3). Leur pou- 
voir n'est donc pas négligeable (36). 

Les inaugurations sont des procédures sembla- 
bles à la prise des auspices, qui ne concernent pas 
un événement temporaire, mais un changement 
définitif. On demande l'approbation des dieux 
pour l'emplacement d'une ville ou d'édifices pu- 
blics (pour la fondation de Rome, cf. Liv. 1, 6, 4; 
5, $2, 2; pour le temple de Iupiter Capitolinus, cf. 
Liv. 8, 5, 8; pour la formule de l'inauguration, cf. 
Varro ling. 7, 7-8) ou sur le choix de personnes 
auxquelles on veut attribuer des charges religieu- 
ses à vie (les rois, cf. Liv. 1, 18, 7; les prétres: le 
flamen. Dialis: Liv. 27, 8, 4; 41, 28, 7; le flamen 
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Martialis: 29, 38, 6; 45, 15, 10; le flamen Quirina- 
lis: 37, 47, 8; le rex sacrorum: 27, 36, 5; le pontifex 
maximus: 40, 42, 8; les augures: Cic. Brut. 1; cf. 
Fest. 462 L.). Ils sont peut-étre consultés pour les 
auspices d'investiture des magistrats (Dion. Hal. 
ant. 2, 6, 2). 

Les augures accomplissent aussi des rites mal 
connus, comme l'augurium salutis, un acte divina- 
toire pour l'entrée en charge des consuls, pratiqué 
seulement durant les périodes de paix totale, pour 
assurer le succés du peuple romain pendant l'an- 
née à venir (Cic. div. 1, 105; Fest. 152 L.); les 
augures font alors un sacrifice sur l'Arx qui doit 
rester secret (Paul. Festi 14-15 L.). Tout aussi 
mystérieux, l'augurium canarium, c'est-à-dire le 
sacrifice d'un chien, fait pour les moissons (Serv. 
georg. 4, 424; cf. Linderski, 2222), semble impli- 
quer d’après son nom l'intervention des augures, 
de méme que les vernisera auguria, rituel également 
inconnu par ailleurs. 

Ils peuvent intervenir pour modifier le carac- 
tére religieux de certains lieux, objets ou procédu- 
res. Le mot religio indique un scrupule religieux 
qui empéche les hommes d'accomplir certaines ac- 
tions, puisqu'elles sont contraires à la volonté des 
dieux. Les augures ont la faculté de lever ce scru- 
pule, de déclarer que des actions, méme contraires 
à ce qui se pratique d'habitude, ne provoquent pas 
la colére divine (Liv. 4, 31, 4). 

Dans tous ces différents rites, les augures inter- 
viennent entre une décision prise et sa réalisation. 
Par exemple, pour les inaugurations des prétres, ils 
interviennent juste aprés la cooptation et avant 
leur entrée en charge. 


Livres 

Appelés libri, commentarii ou acta, les livres au- 
guraux sont des protocoles annuels où l’on enre- 
gistre chaque séance et décision prise par le collège, 
ainsi que les noms des membres du collège (cf. Gio- 
vannini). Ces livres comprennent des decreta (dé- 
crets pris à la suite d’une observation) et des res- 
ponsa (réponses à une question préalable), qui 
constituent le droit augural public, ius augurale pu- 
blicum (cf. Cic. div. 2, 73; nat. deor. 2, 4; Fest. 
298-299 L.; 428 L.; Serv. Aen. 3, 537; 5, 738; 8, 
95; 9, 20); ces décisions sont prises soit par l’en- 
semble du collège, soit par un seul augur. On ne 
sait pas combien de membres devaient étre présents 
au minimum pour approuver un décret (cf. Lin- 
derski, 2154). 

Ils devaient contenir les traces de tous les chan- 
gements apportés à la constitution romaine, puis- 
que aucune dérogation ne pouvait étre admise sans 
l'avis des augures. Dans ces livres étaient peut-étre 
aussi expliquées des formulations obscures de prié- 
res ou de notions, comme le démontre un passage 
de Festus (152 L.), qui évoque un terme, marspe- 
dis, clarifié dans une explication des augures (in ex- 
planatione auguriorum). Les passages concernant la 
disciplina et les rites étaient réputés secrets (recon- 
diti) (35; cf. Plut. quaest. rom. 99, 287 d-e). 





Habits, insignes 

L’augure porte un manteau (trabea) orné de 
bandes de couleur pourpre et écarlate (de purpura 
et cocco) (Serv. Aen. 7, 612). Pour la prise d’auspi- 
ces, il se tient téte voilée, velato capite (Liv. 1, 18, 
7; cf. 39-41). L’insigne principal de la charge est 
le lituus, un bâton recourbé et sans nœuds (Liv. 1, 
18, 7), attribué 4 Romulus (Cic. div. 1, 30), dont 
l'augure se servait lors des cérémonies (Serv. Aen. 
7, 187). Il portait également une lampe découverte 
et qui devait rester sans couvercle (Plut. quaest. 
Rom. 72). 


BIBLIOGRAPHIE: Bouché-Leclercq, A., DA (1877) 
550-560 s.v. « Augures»; Bouché-Leclercq, Divination IV 
180-285; Briquel, D., NPauly I (1996) s.v. «Augures» 
279-281; Catalano, P., Contributi allo studio del diritto augu- 
rale I (1960); Dumézil, G., «Remarques sur augur, augustus», 
REL 35 (1957) 126-151; Giovannini, A., «Les livres augu- ' 
raux», dans La mémoire perdue. Recherches sur Padministration 
romaine (1998) 103-122; Hoffman Lewis, Priests, Linderski, 
J., «The libri reconditi», HSCP 89 (1985) 207-234; Linderski, 
J., «The Augural Law», ANRW II 16.3 (1986) 2146-2312; 
Marquardt, J., Staatsverwaltung III (1885) 397-409; Momm- 
sen, Th., Staatsrecht? I (1887-1888) 76-116; Regell, P., Frag- 
menta auguralia, Progr. Hirschberg (1882); Scheid, «Les 
prétres»; Schumacher, Prosopographie; Schumacher, Priester- 
koll. 655—816; Sini, Documenti; Szemler, Priests; Valeton, I. 
M. J., «De modis auspicandi Romanorum», Mnemosyne 17 
(1889) 275-325. 418-452; 18 (1890) 208-263. 406-546; id., 
«De iure obnuntiandi comitiis et conciliis», Mnemosyne 19 
(1891) 75-113. 229-270; id., «De inaugurationibus Romanis 
caerimoniarum et sacerdotum», Mnemosyne 19 (1891) 
405-460; Wissowa, G., RE II 2 (1896) 2313-2344 s.v. « Au- 
gures»; Wissowa, Religion, 523-534. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

35. Cic. dom. 39. — «J'en arrive aux augures; 
sans fouiller dans leurs livres secrets (reconditi), sans 
avoir l'indiscrétion d'approfondir le droit augural, 
je sais ce que j'ai appris avec le peuple, ce qui a été 
souvent répondu dans les assemblées. Ils estiment 
sacrilége de tenir des comices quand on a pratiqué 
l'observation du ciel» (trad. P. Wuilleumier, 
CUF). L’expression libri reconditi n’indique pas un 
type particulier de livres, mais souligne simple- 
ment le caractère inaccessible des livres auguraux. 

36. Cic. leg. 2, 31. - « Quoi de plus frappant que 
de voir une délibération commencée suspendue 
aussitôt si un seul augure prononce: « À une autre 
fois» (alio die). Quoi de plus prestigieux que de 
pouvoir décréter que des consuls abdiqueront leur 
charge? Quoi de plus délicat et grave que de don- 
ner ou de refuser la permission de s'adresser au peu- 
ple ou à la plébe? Plus encore, abolir des lois illé- 
galement votées, comme le furent la Loi Titia, en 
vertu d'un décret du collége des augures, ou les lois 
Liviae, sur l'avis de Philippe, à la fois consul et au- 
gure? Et ainsi, tant à l'intérieur qu'aux armées, rien 
de ce qu'a exécuté un magistrat ne pourra étre 
ratifié par quiconque sans étre couvert par l'auto- 
rité des augures.» (trad. G. de Plinval, CUF) 

37. Cic. Cato 64. — «Les membres commencent 
à donner leur avis par rang d'áge, et non seulement 
ceux qui ont une dignité supérieure, mais ceux 
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mémes qui détiennent le pouvoir cédent le pas aux 
augures plus ágés.» (trad. P. Wuilleumier, CUF) 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

38. CIL VI 1976. — Fragment des fastes des au- 
gures (de 87 av. J.-C. à 7 ap. J.-C.) trouvés sur le 
forum romain. 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

39.* AV aureus, AR denier, Afrique, Q. 
Cornuficius, 42 av. J.-C. - Crawford, RRC 
509/1—5 pl. 61; Turcan, RR II 22 n? 26 pl. 14. - 
Rv. Un augure couronné par Junon Sospita. L'au- 
gure a la téte couverte et tient un lituus dans sa 
main dr. Q. CORNVFICI AVGVR IMP. 

40.* AR denier, C. Marius, 13 av. J.-C. - RIC 
I? 77 n? 398; Turcan, RR II 22 n? 27 pl. 15. — 13 
av. J.-C. - Av. Téte d'Auguste à dr.; derriére 
l'effigie, un lituus. Rv. Auguste debout de face, en 
toge et voilé, tient dans une main le lituus, de l'au- 
tre un simpulum. 

41.* Autel, marbre. Florence, Off. 972. De 
Rome, autel du vicus Sandaliarius. — Scott Ryberg, 
Rites 60-61 pl. 16 fig. 31; Mansuelli, ScultUff I 
204-205; Hermann, Altäre 85-88; Hano, M., 
ANRW II 16.3 (1986) 2339; Turcan, RR II 2, n° 
20 pl. 11. - 2 av. J.-C. — Face ant.: au centre Au- 
guste en augure, vétu de la toge, velato capite, te- 
nant le lituus dans sa main dr., un poulet qui bec- 
quette à ses pieds. À sa dr., tourné vers lui, un 
homme en toge, velato capite, à sa g. une femme, 
téte voilée et tenant une patére, se tourne égale- 
ment vers le personnage central. Au-dessus des 
trois personnages, cf. CIL VI 448: «Sous le trei- 
ziéme consulat de l'empereur César Auguste et le 
consulat de M. Plautius Silanus». Dans une tabula 
ansata, sous les pieds des personnages: «D. Oppius 
Laso, affranchi d'une femme, D. Lucilius Salvius, 
affanchi de Decimus, L. Brinnius Princeps, affran- 
chi d'une femme, L. Furius Salvius, affranchi de 
Lucius / magistri du vicus Sandaliarius». 


FRANCESCA PRESCENDI 


d. Quindecimviri sacris faciundis populi Romani 

Les duumviri, qui deviennent au cours de l’his- 
toire decemviri puis finalement quindecimviri sacris 
faciundis populi Romani, constituent l’un des quatre 
collèges sacerdotaux majeurs (Cass. Dio 53, 1, 5). 
Leur nom indique le nombre de membres (qui 
passe successivement de deux 4 dix puis 4 quinze) 
et leur activité, 4 savoir l’accomplissement de cer- 
tains rites. Tite-Live décrit davantage leur fonction 
(43) en mettant en valeur leur róle dans la consul- 
tation des livres sibyllins et de la destinée de Rome 
(il les qualifie à ce propos d'«interprétes»), dans le 
culte d'Apollon et d'autres cérémonies. 


Histoire et structure du college 

Selon la légende, Tarquin le Superbe institue 
deux gardiens (duumviri des oracles sibyllins 
(Dion. Hal. ant. 4, 62). Wissowa (535) de son cóté 


suppose que le collége se constitua à une époque 
plus tardive: pendant les premiers siècles de l’his- 
toire romaine, il n’existait, selon lui, aucun collége 
fixe, mais les deux personnes étaient désignées oc- 
casionnellement, 4 chaque fois qu’il y avait néces- 
sité de consulter les livres sibyllins. 

En 367, avec les lois liciniennes, le nombre des 
membres du collége passe à dix (decemviri) et le sa- 
cerdoce est ouvert aux plébéiens (Liv. 6, 37, 12; 
43). En 114 av. J.-C., le nombre de membres est 
encore de dix (Val. Max. 8, 15, 12). C'est Sylla qui, 
en 82 av. J.-C., augmente probablement le nom- 
bre de membres à quinze. Selon Servius, cepen- 
dant, ils sont quinze jusqu'à Sylla, puis vont 
jusqu'à compter soixante membres (Aen. 6, 73). La 
premiére mention de quinze membres remonte à 
Cicéron (fam. 8, 4, 1). À l'époque de César est 
ajouté un membre supplémentaire, sans que pour 
autant le collége change de nom: les quindécem- 
virs sont donc seize à cette époque (Cass. Dio 42, 
51, 4; 43, 51, 9). À l'époque impériale, le collège 
compte aussi des membres extraordinaires (supra 
numerum, Cass. Dio 51, 20, 3). 

L'empereur Julien consulte les livres sibyllins 
(Amm. 23, 1, 7). La présence des quindécemvirs 
est attestée par des inscriptions jusqu'en 340 ap. 
J.-C. (CIL VI 1690-91. 1694), on peut supposer 
que le collége a existé au moins jusqu'en 400 ap. 
J.-C., lorsque Stilicon fit brüler les livres sibyllins 
(cf. infra). 

À la tête du collège figurent deux magistri, tant 
que le collège est composé de dix membres. Aux 
jeux séculaires de 236 av. J.-C., il y avait un ma- 
gister patricien, M. Aemilius, et un plébéien, M. 
Livius Salinator (cf. Pighi, 40). Quand le collège 
passe à 15 membres, les magistri sont cinq (cf. supra 
à propos des jeux séculaires d' Auguste). Aprés Au- 
guste, il ne subsiste probablement plus qu'un seul 
magister, l'empereur, ainsi qu'un ou plusieurs pro- 
magistri (ILS 4175; CIL X. 6422). 

La charge de quindécemvir est compatible avec 
d'autres charges religieuses. Un quindécemvir peut 
étre à la fois sodalis Titius et sodalis Augustalis (Suet. 
Galba 8), sodalis Flavialis (CIL XI 1430), fetialis 
(CIL X 6658) par ex. Le recrutement était fait par 
cooptation jusqu'en 103 av. J.-C. À partir de cette 
année-là, les quindécemvirs furent élus par le peu- 
ple (Vell. 2, 12, 3). À la période impériale, c'est 
l'empereur qui détermine l'élection par le sénat et 
la cooptation des membres du collége (Suet. Claud. 
22). Comme tous les autres prétres, les quindécem- 
virs sont dispensés de service militaire et disposent 
de biens fonciers près du Capitole (cf. supra, 
IH.1.c). 


Activités cultuelles 

Aprés l'apparition de prodiges funestes (faetra 
prodigia: Liv. 22, 9, 8) qui se manifestent surtout 
par des catastrophes naturelles (Liv. 21, 62, 6), le 
sénat ordonne aux quindécemvirs de consulter les 
livres (Varro rust. 1, 1, 3; 42). À propos de la pro- 
cédure de consultation, nous ne disposons d'aucune 
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information süre. Les quindécemvirs recherchaient 
probablement les vers sibyllins à mettre en relation 
avec le prodige et, au moyen d'acrostiches (42), ils 
formulaient la réponse que l'un d'entre eux, au 
nom du collége, présentait par la suite au sénat 
(Frontinus aquis 7, 5; cf. Scheid, «Livres sibyllins», 
et Libermann). Cette réponse ne constituait pas une 
prévision du futur, mais l'indication des rites qui 
pouvaient expier le prodige (Liv. 42, 2, 5). Des 
prétres (pontifes) ou d'autres représentants de la 
communauté (matrones, magistrats) et, plus sou- 
vent, les quindécemvirs méme avaient la tache de 
mettre en pratique ces prescriptions à Rome et dans 
les alentours de la ville. Les rites étaient à la fois des 
sacrifices expiatoires (cf. par ex. le sacrifice à Junon 
Regina: Liv. 27, 37-38; à Junon Lucina: Liv. 37, 
3), des lectisternes, des supplicationes, des jeux vo- 
tifs ou l'instauration à Rome de nouveaux cultes 
d'origine étrangére (comme celui d'Asclépios im- 
porté d'Epidaure: Liv. 10, 47, 6; celui de la Mére 
des Dieux, importé de Pessinonte: Liv. 29, 10, 4-6; 
celui de Cérés importé d'Enna: Cic. Verr. 4, 49, 
108). Les informations concernant la Mère des 
Dieux révèlent que les quindecemvirs, une fois le 
nouveau culte établi, pouvaient continuer 4 s’occu- 
per des certaines pratiques rituelles: ils se chargent 
de l'ablution de la statue de la déesse (Lucan. 1, 
599-600), participent parfois au taurobole (CIL V 
497—499. 501. 508), conférent les insignes sacerdo- 
taux aux prétres de la déesse, les sacerdotes quinde- 
cimvirales dans les provinces (CIL X 3698, cf. infra 
3.d Prétres de la Mater Magna). 

Les jeux votifs établis à la suite de la consulta- 
tion des livres sibyllins sont les ludi Apollinares 
(Liv. 25, 12), les ludi Tauri (Serv. Aen. 2, 140) et 
les ludi Tarentini, qui devinrent ensuite les ludi sae- 
culares (Zosim. 2, 1). À propos de ces derniers, 
nous savons que les quindécemvirs fixaient la date 
de leur célébration (Zosim. 2, 4, 2) et qu'ils ac- 
complissaient les rites préliminaires (47. 49; Zo- 
sim. 2, 5, 1-3) ainsi que les sacrifices pendant le dé- 
roulement méme des jeux (1-3 juin) (49). À 
l'époque impériale c'était surtout l'empereur, dans 
sa fonction de magister (président) du college, qui 
accomplissait les rites (45-46; Zosim. 2, 5, 1-3). Il 
pouvait partager ou non cette tâche avec d’autres 
magistri (cinq aux jeux séculaires d'Auguste, cf. 
Schnegg-Köhler, Ludi saec. aug. 201-215). 

La recherche scientifique a longtemps considéré 
les quindécemvirs comme les promoteurs des cul- 
tes et des rites étrangers, surtout d'origine grecque 
(cf. Bouché-Leclercq, Marquardt, Wissowa). Il 
faut mentionner à ce propos un passage fondamen- 
tal de Varron (ling. 7, 88), qui affirme que tous les 
Sacrifices des quindécemvirs sont accomplis «à la 
maniére grecque» (ritu Graeco). Cette affirmation 
renforce l'idée d'un lien particulier existant entre 
les quindécemvirs et l'hellénisation de Rome. Or 
les récentes études de J. Scheid (Scheid, «Graeco 
ritu»; id., «Nouveau rite») permettent de poser le 
problème de façon différente: les quindécemvirs 
sont impliqués à chaque fois que les livres sibyllins 


entrent en jeu, mais les solutions qu’ils prescrivent 
et accomplissent ne se résument pas à l'introduc- 
tion de cultes étrangers ou à l'accomplissement de 
rites «à la maniére grecque», elles comprennent la 
célébration de tout type de rite expiatoire, dont 
certains sont trés rares, comme les sacrifices hu- 
mains (Liv. 22, 57, 6; Plin. nat. 28, 3, 12). 


Livres 

Les livres sibyllins sont écrits sur un support de 
lin (Symmach. epist. 4, 34, 3) en grec et en vers 
hexamètres (Tibul. 2, 5, 15-16). Le nombre total 
de vers ne dépassait pas les trois mille (cf. Scheid, 
«livres sibyllins»). 

Ces livres étaient réputés avoir été achetés par 
Tarquin l’Ancien ou Tarquin le Superbe à une Si- 
bylle (Varro ant. fr. $6a. c Cardauns [= Lact. inst. 
1, 6, 10-11; Serv. Aen. 6, 72]; Gell. 1, 19); dépo- 
ses dans le temple de Jupiter Capitolin, ils sont de- 
truits lors de l'incendie de 83 av. J.-C. (Dion. Hal. 
ant. 4, 62); aussi le sénat envoya-t-il en 76 av. 
J.-C. une ambassade à Samos, en Sicile, en Italie 
et en Afrique pour rassembler les vers sibyllins et 
reconstituer les oracles officiels (Dion. Hal. ant. 4, 
62; Lact. de ira 22, 6). En 12, Auguste soumet les 
livres à une révision et les transfére dans le temple 
d'Apollon Palatin (Suet. Aug. 31; Verg. Aen. 6, 
71—73; Serv. Aen. 6, 72). En 19 ap. J.-C., Tibére 
procéde à une nouvelle révision (Cass. Dio 54, 17). 
En 32 ap. J.-C., le quindécemvir Caninius Gallus 
propose d'accepter un autre livre comme authen- 
tique (Tac. ann. 6, 12). En 363 ap. J.-C., les livres 
se trouvent encore dans le temple d'Apollon 
(Amm. 23, 3, 3), mais en 400 ap. J.-C. ils seront 
détruits par Stilicon (Rut. Nam. 2, 52). 

Les décemvirs sont considérés comme les inter- 
prètes des livres (Cic. div. 1, 4). Ils disposaient d’as- 
sistants publics pour les consulter (Dion. Hal. ant. 
4, 62) ou de deux Grecs qui les aidaient à les lire 
(Zonaras 7, 11; contra Wissowa 536). Le contenu des 
livres était tenu secret (Dion. Hal. ant. 4, 62; Val. 
Max. 4, 1, 13). On ignore si les Carmina Marciana, 
trouvés en 213 av. J.-C., étaient de la compétence 
des quindécemvirs (contra Wissowa, 536, n. 6). Ils 
étaient déposés avec les livres sibyllins dans le tem- 
ple d'Apollon (Liv. 25, 12; Serv. Aen. 6, 72). 

Les quindécemvirs, comme les autres colléges, 
ont légué des documents d'archives, les commenta- 
ri, dans lesquels sont répertoriées leurs activités, 
comme leurs édits et leurs décrets (Cens. nat. 17, 
9; CIL VI 2312). Ils devaient aussi tenir des fastes 
dans lesquels étaient enregistrés les membres du 
collège (cf. Liebermann). 


Habits, insignes 

Ils portent généralement une toge prétexte et une 
couronne de laurier (coronati laurea praetextatique, 
Liv. 27, 37, 13), mais pour certains rites, ils revétent 
une tunique spécifique, avec des franges, la tunica 
fimbriata (cf. 49-50); ainsi, lors des jeux séculaires, 
l'empereur qui officie en tant que quindecemvir, porte 
la toge prétexte pour la praefatio des sacrifices qu'il 
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préside, mais passe ensuite la tunica fimbriata pour 
Pimmolatio (Pighi, 84; Scheid, « Déchiffrer les mon- 
naies», 24-25; 46). Dans le cadre du «rite grec», ils 
officient la téte découverte. Leur insigne est le 
trépied, souvent décoré de symboles apolliniens 
(dauphin, laurier, corbeau, 44; cf. 48. 50). 


BIBLIOGRAPHIE: Bernstein, F., Ludi publici: Unter- 
suchungen zur Entstehung und Entwicklung der öffentlichen 
Spiele im republikanischen Rom (1998); Bloch, G., DA s.v. 
«Duumviri» 426-442; Bouché-Leclercq, Divination IV 
286—317; Boyancé, P., «La science d'un quindécemvir au I** 
s. aprés J.-C.», REL 42 (1964) 334-346; Boyce, A. A., «The 
Developpement of the Decemviri Sacris Faciundis», TAPhA 
69 (1938) 161-187; Hoffman Lewis, M. W., «The College 
of Quindecemviri (Sacris Faciundis) in 17 B. C.», AJPh 73 
(1952) 289-294; Hoffman Lewis, Priests; Liebermann, G., 
«Les documents sacerdotaux du collège sacris faciundis», 
dans La mémoire perdue. Recherches sur l'administration romaine 
(1998) 65-74; Linderski, J., NPauly X (2001) s.v. « Quinde- 
cimviri sacris faciundis» 713-714; MacBain, B., Prodigy and 
Expiation: a Study in Religion and Politics in Republican Rome 
(1982); Pighi, Ludi saec.; Radke, G., RE XXIV (1963) s.v. 
«Quindecimviri sacris faciundis» 1114-1148; Scheid, «Les 
prêtres»; Scheid, J., «Graeco ritu: A Typically Roman Way 
of Honoring the Gods», HSCP 97, 1995 (1998) 15-31; 
Scheid, J., «Nouveau rite et nouvelle piété. Réflexions sur 
le ritus Graecus», dans Graf, F. (éd.), Ansichten griechischer 
Rituale (1998) 168-182; Scheid, J., «Déchiffrer des mon- 
naies. Réflexions sur la représentation figurée des jeux sé- 
culaires», dans Auvray-Assayas, C. (éd.), Images romaines 
(1998) 13-35; Scheid, J., «Les livres sibyllins et les archives 
des quindecemvirs», dans La mémoire perdue. Recherches sur 
l'administration romaine (1998) 11-26; Schnegg-Köhler, Ludi 
saec. aug; Schumacher, Prosopographie; Schumacher, Priester- 
koll.; Siebert, Instrumenta; Szemler, Priests; Wissowa, Reli- 


gion, 534-549. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

42. Cic. div. 2, 111-112. «Cet oracle [scil. les 
livres sibyllins] n'est pas l'oeuvre d'une personne en 
extase. Sa facture méme révéle, car elle trahit la 
technique et le travail plutót que l'inspiration et 
l'émotion; on y trouve aussi des acrostiches qui 
consistent à former un sens avec les initiales de cha- 
que vers, prises à la suite [...]. Tout cela renvoie 
à un esprit concentré plutót que possédé [...]; 
nous gardons la Sibylle bien à l'écart et cachée, de 
sorte que, conformément à la tradition des ancé- 
tres ces livres ne soient méme pas lus sans l'ordre 
du sénat et servent à nous débarrasser des craintes 
superstitieuses plutót qu'à les susciter.» (trad. G. 
Freyburger/J. Scheid). Cf. Dion. Hal. ant. 4, 62. 

43. Liv. 10, 8, 2. — «Parmi les décemvirs, char- 
gés de l'accomplissement des rites, interprétes des 
vers de la Sibylle et des destinées de ce peuple, pré- 
sidant au sacrifice d'Apollon et à plusieurs autres 
cérémonies, nous voyons des plébéiens. On ne 
commit aucune injustice envers les patriciens 
lorsqu'on augmenta, en faveur des plébéiens, le 
nombre de ces ministres de la religion, qui d'abord 
n'étaient que deux.» (trad. d'aprés A. A. J. Liez/ 
N. A. Dubois/V. Verger) 

44- Serv. Aen. 3, 33. — La partie supérieure du 
trépied des quindecemvirs est ornée d’un dauphin. 
Le dauphin est porté en procession la veille du sa- 
crifice accompli par les quindécemvirs. Ce sym- 


bole indique qu'ils sont les prétres des livres sibyl- 
lins, puisque la Sibylle est prétresse d'Apollon et 
que le dauphin lui est consacré. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

45. Compte rendu épigraphique des Ludi saecu- 
lares de 17 av. J.-C. - Pighi, Ludi saec.; Moretti, 
L., RendPontAcc 55-56 (1982-1984) 361-379; 
Scheid, « Déchiffrer des monnaies» 13-35 ; Schnegg- 
Köhler, Ludi saec. aug. 24-34. 79. 117. 201-244. — 
Ce compte rendu comprend plusieurs édits et dé- 
crets du collége portant sur la préparation de la féte 
et les rites eux-mêmes: (C, 1. 5-8) Auguste agit 
avec le collège des quindecemviri s. f. en tant que ma- 
gister; (D, E, F, G, H, I, K, L, M); de même il pré- 
side les sacrifices nocturnes aux Moires (1. 90-91), 
aux Ilithyes (1. 115-116) et è Tellus (1. 134-135) ainsi 
que les sacrifices diurnes 4 Jupiter (1. 103), 4 Apol- 
lon et Diane (l. 139). Auguste est assisté par M. 
Agrippa. cf R. gest. div. Aug. 22, 2. 

46. Compte rendu épigraphique des Ludi sae- 
culares de 204 ap. J.-C. — Pighi, Ludi saec.; Scheid, 
0. C. 45. — Septime-Sévère, en tant que quindecem- 
vir, préside les mémes rites, assisté par Géta et Ca- 
racalla. Lors de la phase préliminaire du sacrifice, 
pour la praefatio, il officie en toge prétexte; pour 
l’immolatio, il revêt la tunica fimbriata (acta Va, 1. 48; 
Pighi, 84, 162). 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

47.* AV aureus, Rome, Auguste, 16 av. J.-C. 
— BMC Emp I 16 n? 85 pl. 3, 8; RIC P? 350; Giard, 
BN I 330; Scheid, o.c. 45, 16 fig. 2. — Rv. Scéne 
de distribution des suffimenta: un togatus (vraisem- 
blablement Auguste en tant que président des 
quindécemvirs), assis sur un banc, tend quelque 
chose à deux togati debout devant lui. 

48. AV aureus, Rome, Vitellius, 69 ap. J.-C. 
— RIC I 222. 225 pl. 14, 246. — Rv. Trépied avec 
un dauphin au-dessus et un corbeau en dessous, 
avec la légende XV VIR SACR. FAC. 

49.* AE dupondius, Rome, Domitien, 88 ap. 
J.-C. - BMC Emp II 390 n? 411 pl. 77, 7; 395 n? 
430 pl. 78, 11; Giard, BN 5313; Scheid, o.c. 45, 19 
fig. 8. - Rv. L'empereur, vêtu d'une tunica 
fimbriata, tend une patère vers un autel quadran- 
gulaire sur lequel brûle une flamme. L’image re- 
présente peut-étre le sacrifice aux Moires. D’autres 
rv. de la méme série représentent les sacrifices 4 
Terra et aux Ilithyes. 

50.* Base de candélabre 4 reliefs, marbre. Pa- 
ris, Louvre MA 358. — Turcan, RR II 21 n? 26 pl. 
12. — Sur une des faces est représenté, debout sur 
une petite estrade, un homme vétu d'une tunique 
dégageant le haut du corps et le bras dr., chaussé 
de calcei et couronné de feuillage (laurier?). Il tend 
la main dr. vers un petit autel cylindrique à trois 
pieds allumé. L'association avec des symboles apol- 
liniens (laurier; corbeau et trépied représentés sur 
les autres faces) conduit à identifier un quindecem- 
vir sacris faciundis. 


FRANCESCA PRESCENDI 

















2.4. KULTPERSONAL/PERSONALE DI CULTO, ROM. 83 


e. Septemviri Epulones 
Histoire du collége et nombre de membres 

Dernier des quatre grands colléges sacerdotaux, 
chronologiquement et hiérarchiquement, le collège 
des tresuiri epulones fut créé en 196 av. J.-C. De trois 
initialement, le nombre de ses membres fut ensuite 
porté à sept, sans doute sous Sylla, puis à dix sous 
César (Cass. Dio 43, 51), mais leur dénomination 
dans les sources postérieures reste celle de septemuiri 
epulones sans que cela préjuge du nombre réel de 
membres du collège (cf. Scheid, 626). Sur les ins- 
criptions, ils sont généralement désignés comme 
Vlluir epulonum, plus rarement comme sacerdos 
Vlluir epulonum (CIL VII 5249. 7978) ou simple- 
ment septemuir (CIL VI 1397. 1416). 


Structure et fonctionnement 

On ne connait pas la structure interne du col- 
lége. Les épulons restent étroitement dépendants 
des pontifes, qui leur ont transmis une partie de 
leur charge (51); c'est à ces derniers en effet de 
trancher en cas de probléme (52) et en cas d'ab- 
sence de tous les épulons, ce qui n'était pas rare, 
l'organisation des banquets sacrés leur revenait 
(Cass. Dio 43, 41; 48, 32). 


Recrutement et statut social 

Comme les autres grands colléges, les épulons 
sont recrutés à vie par cooptation, puis, probable- 
ment, à partir de 104/103 av. J.-C., selon un sys- 
téme électif mitigé, abrogé vers 80 av. J.-C., puis 
à nouveau en vigueur à partir de 63 av. J.-C. Seuls 
sept épulons sont connus pour la République 
(Szemler, 172-174), contre prés d'une centaine 
pour l’Empire (Scheid, 616; Schumacher, 691- 
697). Le septemvirat était réservé aux membres de 
l’ordre sénatorial; si le rôle du tribun de la plèbe 
Caius Licinius Lucullus, qui fut à l'initiative de la 
création de cette prétrise et qui en fut également 
un des premiers membres (53), rapproché de la 
création des ludi plebeii (51; cf. ThesCRA II 4 a 
Banquet, rom. I.A.B.3, epulum Iouis) a conduit à 
y voir une prétrise réservée aux plébéiens au moins 
sous la République (Mommsen, Rómische Forschun- 
gen 1 [1864] 90; contra Bardt, 32), l'étude prosopo- 
graphique a montré que ce n'était plus le cas à par- 
tir de Sylla (Szemler, 173; Hoffman Lewis, 56-61; 
Schumacher, 691-697); il semble en revanche que 
cette prétrise ait été plus facilement accessible pour 
les homines noui (Scheid, 630. 638—639). 


Activités cultuelles 

La raison d'étre de ces prétres est de prescrire, 
d'annoncer et d'organiser les banquets sacrés (Fest. 
68 L.), en particulier de l'epulum Iouis (51; cf. Aug. 
civ. 6, 7; cf. ThesCRA II 4 a Banquet, rom.); un 
passage de Cicéron laisse néanmoins penser que la 
charge de ces banquets ouvrait 4 de plus larges pré- 
Togatives concernant les cérémonies religieuses cé- 
lébrées à l'occasion des jeux (52). Une monnaie du 
milieu du I" s. av. J.-C. pourrait représenter un 
épulon en train d'installer rituellement le lit de pa- 


rade destiné à un convive divin et attesterait que 
la cérémonie se faisait téte voilée (54). 


Livres 

Comme les autres colléges, ils tenaient un 
compte rendu de leurs activités, comme le montre 
l'existence d'un préposé a comme[ntariis sa]cerdoti 
Vlluirum epulonu[m] (CIL VI 2319). 


Habit, insignes 

Ils avaient droit au port de la toge prétexte 
(53). Leur embléme sur les monnaies est la patére 
(Siebert, 135-136; cf. monnaie d'Antistius Vetus, 
BMC Rep II 56, 4490; BMC Rep I 20 n? 98, 16 
av. J.-C.); on peut voir également une référence à 
la charge d’épulon dans le capis représenté sur une 
monnaie (55; cf. CIL X 6087). 


BIBLIOGRAPHIE: Bardt, C., Die Priester der vier gros- 
sen Collegien aus römisch-republikanischer Zeit (1871) 32. 37; 
Bloch, G., DA (1892) 738-743 s.v. «epulones»; De Rug- 
giero, E., Diz. Epigr II 3 (1961) 2140-2142 s.v. «epulones»; 
Hoffman Lewis, Priests, 8. 56-61. 92-93; Klotz, A., RE II 
A 2 (1923) 1552-1553 s.v. «septemuiri epulonum»; Scheid, 
J., «Les prêtres»; Schumacher, Priesterkoll.; Siebert, Instru- 
menta 135-136; Szemler, Priests 172-174; Wissowa, Religion 
423. 483. 518. 


SOURCES LITTERAIRES 

51. Cic. de or. 3, 73. — «En raison du grand 
nombre de sacrifices les anciens pontifes ont voulu 
que soient institués trois épulons, alors qu'ils 
avaient été chargés par Numa lui-méme d'accom- 
plir également le banquet sacrificiel des jeux ([udo- 
rum epulare sacrificium) ». 

52. Cic. har. 21. — «C'est à toi que je fais ap- 
pel, Lentulus, ~ de ta prêtrise relèvent les chars 
sacrés, ceux de course, les incantations, les jeux, 
les libations et les banquets des jeux (epulaeque 
ludorum) —, et à vous, pontifes, à qui les épulons de 
Jupiter Optimus Maximus s’en rapportent en cas 
de négligence ou de faute et sur l’avis desquels ces 
mémes cérémonies sont une nouvelle fois instituées 
et célébrées». 

53. Liv. 33, 42, 1. — (196 av. J.-C.) «Cette 
année-là furent nommés ‘épulons’ Caius Licinius 
Lucullus, qui avait proposé la loi sur la création de 
ces prétrises, Publius Manlius et Publius Porcius 
Laeca; la loi donnait à ces trois prétres le droit de 
porter la toge prétexte, comme les pontifes». 


SOURCES ICONOGRAPHIQUES 

54.* (= II 4 a Banquet, rom. 61) AR denier, 
Rome, C. Coelius Caldus, 51 av. J.-C. - Crawford, 
RRC 437/2a pl. 52; Beard/North/Price, RR 1, 101, 
fig. 2-5. — Rv.: un personnage de profil, en toge, 
tete voilée, place des aliments (Beard/North/ 
Price), ou un rameau (2), sur une table (Beard/ 
North/Price), un autel ou un lit (?), flanqué de part 
et d'autre d'un trophée orné, l'un d'un bouclier 
ovale, l'autre d'un bouclier rond. Au centre: L. 
CALDVS VII EPU. En dessous: CALDVS III 
VIR. Verticalement: C. CALDVS IMP. A. X. - 
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Le pére du monétaire, septemuir epulonum, est re- 
présenté en train de préparer le lit de Jupiter. 

55.* AV, Rome, L. Munatius Plancus, 45 av. 
J.-C. - Crawford, RRC 475/1a pl. 56. - Rv.: un 
vase à libation; verticalement, de part et d'autre: 
L. PLANC. et PRAEF. VRB. 

56. (= 11 Processions, rom. 101) Rome, Ara Pa- 
cis Augustae, frise extérieure nord, marbre. — Scott 
Ryberg, Rites, 42-48 fig. 24a~-b pl. 13; Torelli, Ty- 
pology 44-46 fig. II 20-21. 24; Koeppel, o.c. 25, 126 
n° 5-6 fig. 8-15; BonnJbb 188 (1988) 97-106; Fless, 
Opferdiener 48-51. — Torelli s'appuie sur le décor des 
acerrae portées par des assistants pour identifier les 
grands colléges; celui des epulones, reconnaissable à 
la scéne de sacrifice représentée sur l'acerra, ouvri- 
rait donc la procession sur le panneau nord de la 
frise; ils sont précédés d'un licteur portant les fais- 
ceaux et sont couronnés de laurier. 


SYLVIA ESTIENNE 


f. Flamines des divi 

Les flamines sont des prétres chargés du culte 
d'une seule divinité (Cic. leg. 2, 8), dont ils portent 
en général le nom (Varr. ling. 5, 84); c'est sur le 
modéle de ce sacerdoce que furent institués sous 
l'empire les prétres chargés spécifiquement du culte 
de chaque divus, leur dénomination variant en 
fonction de l'empereur concerné: flamen Iulialis 
(CIL VIII 24593), Augustalis (CIL VI 909 etc...), 
Claudialis (CIL IX 1123), Ulpialis (CIL VI 1383), 
mais aussi lulianus (CIL V 1812), Commodianus 
(CIL VI 1577) ou encore divi Severi (CIL V 7783). 


Histoire du sacerdoce 

Selon Dion Cassius, peu avant sa mort, César re- 
cut le privilége d'étre honoré sous le nom de Jupi- 
ter Julius; celui-ci en association avec la Clémence 
recut un temple et un prétre «sur le modele du 
flamen Dialis» (58); la mise en ceuvre effective des 
honneurs divins votés par le sénat avant l'assassinat 
du dictateur reste incertaine. Le sacerdoce est alors 
présenté par Cicéron comme le flaminat du divus Iu- 
lius (Cic. Phil. 2, 110). Antoine attendit, pour des 
raisons politiques sans doute, 40 av. J.-C pour re- 
vétir officiellement le sacerdoce (Plut. Ant. 33, 1). 

A la mort d’Auguste en 14 ap. J.-C., se mit 
définitivement en place la procédure de la consecra- 
tio qui introduisait le nouveau divus dans le culte 
public (cf. ThesCRA II 3 d Apothéose); a cet effet, 
le décret voté par le sénat prévoyait la consécra- 
tion d’un temple, la création d’un flamen et de so- 
dales Augustales, ainsi que l’institution de fétes, me- 
sures prévisibles dont Tacite se fait l’écho critique 
(57). À l’instar du flamen Dialis, le flamen Augus- 
talis se vit adjoindre une flaminica, en Poccurrence 
Livie; de méme Agrippine obtint 4 la mort de 
Claude le flamonium Claudiale (Tac. Ann. 13, 2). La 
création de flamines pour les Antonins est attestée 
(SHA Hadr. 27, 3; Pius 13, 4; Aur. 7, 11; 15, 45 18, 
8), mais on ne connait pas de flamine de divus au- 
dela des Sévéres (CIL V 7783; CIL V 3223?). 


Fonctionnement 

Le rapprochement explicite avec le flamine de 
Jupiter a conduit la plupart des commentateurs à 
considérer que les flamines de divi étaient rattachés 
au collége pontifical, bien qu'aucun élément n'at- 
teste cette appartenance et que le cumul entre le 
flamonium divi et le pontificat soit possible, contrai- 
rement aux règles régissant apparemment l'orga- 
nisation du collège pontifical (Van Haeperen). 


Recrutement et statut social 

Ils étaient patriciens et devaient également être 
inaugurés (Cic. Phil. 2, 110). Sous les Julio-Clau- 
diens, ils étaient généralement choisis dans le cercle 
des proches de la famille impériale: ainsi Sex. 
Appuleius, le beau-frére d' Auguste, succéda-t-il à 
Antoine comme flamen Iulialis en 29 av. J.-C. ; aprés 
sa mort, on ne connaît plus de flamen Iulialis et on 
constate que sous Claude le sacerdoce est joint à ce- 
lui du flamen Augustalis. Germanicus, fils adoptif de 
Tibère, fut le premier flamine du divus Augustus et, 
à sa mort, le décret du sénat stipule que seul un 
membre de la famille Julia pourra lui succéder (Tac. 
ann. 2, 83). L'inflation du nombre de divi conduisit 
à des regroupements: le culte de la diva Augusta fut 
adjoint 4 celui du divus Augustus, sous Claude celui 
du divus Iulius confié au flamen Augustalis (IG T/U 
3, 1, 4180). Aucun flamen Flavialis n'est attesté. 


Activités cultuelles 

Chargés du culte d'un empereur divinisé, ils le 
représentaient, passivement, lors des différentes cé- 
rémonies le concernant, qu'elles fussent réguliéres 
(natalis, jeux...) ou circonstancielles (consécration 
supplications...). Ainsi le flamen Augustalis devait- 
il participer les 23-24 septembre 4 la célébration de 
l'anniversaire d' Auguste et le 12 octobre aux Augus- 
talia; il était présent lors de cérémonies de consécra- 
tion de nouveaux divi. La présence de flamines 
divorum sur des reliefs décorant des autels monumen- 
taux, comme l'ara Pacis (25. 59), laisse supposer 
qu'ils participaient également, avec les autres collè- 
ges majeurs, aux cérémonies qui s'y déroulaient. 


Habits, insignes 

Ils portaient, comme tous les flamines, une 
lourde toge de laine et une coiffe (albogalerus) 
constituée de la peau d'une victime sacrifiée et sur- 
montée d'un apex. On reconnait généralement le 
flamen Iulialis parmi les quatre flamines qui appa- 
raissent dans la procession représentée sur le pan- 
neau sud de l'ara Pacis Augustae (25); le flamine, 
reconnaissable à sa coiffe surmontée d'un apex, qui 
apparait sur un relief d'époque claudienne appar- 
tenant à un monument analogue à l’ara Pacis, a pu 
étre identifié comme le flamen Augustalis (59). 


BIBLIOGRAPHIE: Fishwick, D., The Imperial Cult in 
the Latin West: Studies in the Ruler Cult of the Western Pro- 
vinces of the Roman Empire I 1, EPRO 108, 1 (1987) 62-67; 
Gradel, I., Emperor Worship and Roman Religion (2002) 
54-72; 274-279; Hoffman Lewis, Priests 77-80; Samter, E., 
RE VI 2 (1909) 2491—2492 s.v. «flamines»; Scheid, «Les prê- 
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tres» 621-622; 650-651; Schumacher, Priestkoll. 674-676. 
706; Van Haeperen, F., Le college pontifical (3° s. a.C.-4° s. 
p.C.). Contribution a l'étude de la religion publique romaine 
(2002) 83-84; Weinstock, S., Divus Iulius (1971); Wissowa, 
Religion 521—522. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

57. Tac. ann. 1, 10, 5. — «Il n'avait rien laissé 
aux dieux en fait d'honneurs, lui qui voulait étre 
adoré au moyen de temples et d'images sacrées par 
des flamines et des prétres (sacerdotes)» (trad. P. 
Wuilleumier, CUF). 

58. Cass. Dio 44, 6, 4. — (en 44 av. J.-C.) 
Parmi les honneurs votés pour César en 44, peu 
avant sa mort, «un temple à Jupiter Julius et à sa 
Clémence, dont Antoine serait le prétre sur le mo- 
déle du flamen Dialis». Cf. Suet. Iul. 76, 1. 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

59.* (= I 1 Processions, rom. 27. 53) Relief fr., 
marbre. Rome, Villa Medici, muré dans la façade. 
Provenance inconnue, fr. de l'ara Pietatis Augustae? 
(contra Koeppel, Torelli). - Epoque claudienne. - 
Sieveking, J., OeJh 10 (1907) 180-192; Scott Ry- 
berg, Rites 66-75 pl. 19 fig. 35 a-c; Kleiner, F. S., 
AJA 75 (1971) 391—394 pl. 85-86 fig. 1-4; Koeppel, 
G. M., RM 89 (1982) 453-455; Torelli, Typology 
63-88 fig. III 22; Cordischi, L., ArchClass 37 (1985) 
238-265 pl. 33-39. — Fr. d'une procession de onze 
togati précédés d’un jeune garçon portant une sta- 
tuette de Lare (Lar Augusti?); mis en valeur au mi- 
lieu d’un groupe de sept personnages couronnés, 
se tient un homme vêtu d'une lourde toge, por- 
tant une coiffe surmontée d’un apex, généralement 
identifié comme le flamen Augustalis. 


SYLVIA ESTIENNE 


2. Les sodalités 


a. Saliens (Salii Palatini, Salii Collini) 
Histoire 

La création d’une première sodalité de douze 
prêtres appelés salii Palatinit parce qu'ils avaient 
leur siège sur cette colline est généralement attri- 
buée à Numa (60; cf. Liv. 1, 20, 4; Cic. rep. 2, 14; 
Plut. Numa 13); Tullus Hostilius aurait créé une 
seconde sodalité, également de douze membres, 
appelés tantót salii Collini (dénomination attestée 
épigraphiquement), tantôt salii Agonenses (Varro 
ling. 6, 14) ou Agonales (60), d’après un ancien to- 
ponyme du Quirinal sur lequel ils avaient leur 
siége (Dion. Hal. ant. 3, 32, 4; Liv. 1, 27, 4; avec 
une variante, Cass. Dio 2, 5). Le terme de «salien» 
serait dérivé du verbe salire, «sauter», en raison des 
évolutions de ces prétres lors de danses rituelles (cf. 
Varro ling. 5, 85; 60. 62; Ov. fast. 3, 387-388; 
Plut. Numa, 13; Festus, 438 L; Serv. Aen. 7, 188). 
Les saliens sont encore attestés au début du IV? s. 
ap. J.-C. (62; CIL X 5061). 


Structure 
Les deux sodalitates sont présidées par un magis- 
ter (Val. Max. 1, 1, 9; SHA Aur. 4, 3-4; pour une 


attestation de pro magister, cf. CIL VI 1422); sont 
également attestées la charge de praesul, c'est-à- 
dire de «chef de danse» (cf. SHA Aur. 4, 3-45 Fest. 
334 L.; Vir. Ill. 3, 1) et celle de vates, c'est-à-dire 
de «chef de chant» (SHA Aur. 4, 3-4). La division 
entre seniores et iuniores (Verg. Aen. 8, 285-287; cf. 
Macr. Sat. 3, 12 à propos des saliens de Tibur) n'est 
pas connue pour Rome. 


Recrutement 

Il s'agit d'un sacerdoce réservé aux patriciens 
(60; Cic. Dom. 38; Lucan. 9, 478; cf. Hoffman Le- 
wis, Priests 153), patrimi et matrimi, c'est-à-dire 
ayant pére et mére en vie au moment de leur 
cooptation (60), d’où une entrée en charge précoce 
(le plus souvent avant la questure, cf. Scheid, 642; 
dès la prise de la toge virile, cf. Letta, 526; à l’âge 
de huit ans pour le futur Marc Aurèle, SHA Aur. 
4, 3-4); ils étaient alors inaugurés par le magister 
(SHA Aur. 4, 3-4). Bien qu'il s'agisse d'une pré- 
trise viagére, elle pouvait se révéler incompatible 
avec d'autres charges, comme le flaminat ou les 
magistratures cum imperio (Val. Max. 1, 1, 9; 61), 
aussi pouvait-on étre libéré (exauguratio, cf. SHA 
Aur. 4, 3-4; 61); les fragments de fastes épigraphi- 
ques conservés (CIL VI 1977-1983 [170-202 ap. 
J--C.], 2002 [56-64 ap. J.-C.], 32319, 37162 [39 et 
40 ap. J.-C.]; Fransoni, 507-509 [36-38 ap. J.-C.]; 
Letta, 522-538 [probablement 4 ap. J.-C.]) témoi- 
gnent d’un fort taux de renouvellement annuel. Le 
cas d’Appius Claudius Pulcher, qui participa aux 
danses des saliens jusqu'à un âge avancé, est pré- 
senté comme exceptionnel (Macr. Sat. 3, 14, 14; 
cf. Liv. 37, 33 et Val. Max. 1, 1, 9 pour d’autres 
exemples). 


Activités cultuelles 

Les saliens étaient chargés d’accomplir des ri- 
tuels des divinités de la guerre (60), Mars Gradi- 
vus (Liv. 1, 20, 4) et Quirinus (Liv. 5, 52, 7; Stat. 
silv. §, 2, 129); d’aprés Servius (Aen. 8, 663), ils 
sont «sous la tutelle de Jupiter, Mars et Quirinus» 
(of. Wissowa, Religion 555; Gerschel; Dumézil, 
RRArch 158-159. 285-287). 

Trois aspects de leur rituel ont retenu l'atten- 
tion des Anciens: tout d'abord la procession au 
cours de laquelle les saliens, précédés de licteurs 
(Val. Max. 1, 1, 9; cf. 64) portaient, suspendus à 
des perches reposant sur leurs épaules, les douze 
boucliers sacrés, d'ordinaire conservés dans la Re- 
gia (60; Liv. 1, 20, 4; Lucan. 1, 603; 9, 477; Stat. 
silv. 5, 2, 129; Plut. Numa, 13; 63-64); ils traver- 
salent ainsi la ville, passant par le comitium (Varro 
ling. 5, 85; InscrIt XIII 2, 123), le forum et le Ca- 
pitole (60), ainsi que par un pont, vraisemblable- 
ment le pont Sublicius (cf. Catullus 17, 5). 
Deuxiéme aspect marquant de leur rituel, les dan- 
ses rythmées qu'ils exécutaient lors de la proces- 
sion et qui leur ont valu leur nom; aux yeux des 
Anciens, elles se caractérisaient par un rythme ter- 
naire, que les saliens marquaient en frappant le sol 
(tripudium, cf. Liv. 1, 20, 4; Serv. Aen. 8, 285; cf. 
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Hor. c. 4, 1, 28: in morem salium ter quatient hu- 
mum), aussi Sénéque les compare-t-il aux foulons 
(epist. 15, 4). Enfin, ils étaient renommes pour 
leurs chants, anciens et difficiles à comprendre 
(Cic. de or. 3, 51; Varro ling. 7, 2; Hor. epist. 2, 1, 
86; Quint. 1, 6, 40); de ces hymnes, appelés axa- 
menta (Paul. Festi. 3 L.), on ne connait que quel- 
ques extraits (Varro ling. 7, 26-27; cf. Maurenbre- 
cher, B., Carminum  saliarium reliquiae [1894] 
315-352). Ils mentionnaient de nombreuses divini- 
tés sous des dénominations archaïques (Varro ibid.; 
9, 61; Paul. Festi 3 L.; Macr. Sat. 1, 9, 14; 1, 15, 
14; Serv. Aen. 2, 165), ainsi que des figures légen- 
daires, comme Mamurius Veturus, sans doute une 
forme ancienne de Mars, devenue dans les récits 
étiologiques la figure du fabricant des boucliers sa- 
crés (Varro ling. 6, 49; Ov. fast. 3, 391-392; Plut. 
Num. 13, 6; Paul. Festi. 117 L.); à titre d'honneur, 
le nom d’Auguste fut inclus dans ces hymnes (R. 
gest. div. Aug. 10; Cass. Dio 51, 20, 1), de méme 
que celui de Marc Auréle (SHA Aur. 21), ainsi que 
celui de membres de la famille impériale, comme 
Germanicus (Tac. ann. 2, 83) ou Drusus (Tac. ann. 
4, 9). Les évolutions et les chants des saliens étaient 
accompagnes par de la flüte (60), et sans doute de 
la trompette (Dion. Hal. ant. 3, 32, 4). Les ban- 
quets qui suivaient étaient réputés pour leur faste 
(cf. Cic. Att. 5, 9, 1; Suet. Claud. 33; Apul. met. 
4, 225 7, 10; 9, 22. 270; Fest. 438-439 L.; Tert. 
Apol. 39, 15; Sym. epist. 1, 23, 2) et se déroulaient 
vraisemblablement dans les temples oü ils dispo- 
saient d’une mansio (62); ils célébraient alors un 
lectisterne, couronnant une effigie de Mars cou- 
chée sur un lit pour inviter le dieu à prendre part 
au festin (Hor. c. 1, 37; SHA Aur. 4, 3-4). 

Toutes ces cérémonies avaient lieu au cours du 
mois de mars (InscrIt XIII 2, 123; 60; Plut. Numa, 
13; cf. 66), période pendant laquelle il leur était in- 
terdit de voyager (Pol. 21, 13, 10; Liv. 37, 33). Le 
1% mars, ils sortaient les boucliers sacrés de la Re- 
gia (ancilia mouent, cf. Ov. fast. 3, 259-260; Lyd. 
mens. 3, 22); le 9 mars, les boucliers sont manipu- 
lés, sans doute par les saliens (Philocalus, arma an- 
cilia mouent[ur]); le 14 mars (Philocalus) ou le 15 
mars (Lydus) étaient célébrées les Mamuralia en 
l'honneur de Mamurius Veturius; un homme vétu 
de peaux, appelé Mamurius, était rituellement 
frappé et expulsé (Min. Fel. Oct. 24, 11; Serv. Aen. 
7, 188; Lyd. mens. 4, 49; voir Dumézil, RRArch 
224-225; 66); le 17 mars est signalé un sacrifice à 
Mars (Agonium martiale, cf. Macr. Sat. 1, 4, 15) cité 
dans les livres des salii Agonenses (Varro ling. 6, 14); 
lors du Quinquatrus (Varro ling. 5, 85), le 19 mars, 
ils exécutaient des danses, au comitium (Fast. 
Praen., InscrIt XIII 2, 123); les armes étaient alors 
purifiées (Charis. 1, 81 Keil) et les saliens les dépo- 
saient, sans doute dans la Regia (Lyd. mens. 4, 553 
cf. ancilia condere). On suppose qu'ils prenaient part 
à deux autres fétes symbolisant l'ouverture et la 
clóture de la saison militaire: le Tubilustrium du 23 
mars et l'Armilustrium du 19 octobre (Wissowa, 
Religion 144. 557; Rüpke, 24-25). 


Livres 

Chaque sodalité consignait ses activités dans des 
archives (Varro ling. 6, 14), dont proviennent sans 
doute les passages connus des carmina saliaria. Elles 
étaient conservées dans leurs sacraria respectifs, sur 
le Palatin pour les salii Palatini (cabane consacrée à 
Mars, cf. Dion. Hal. fr. 14, 20; curia, cf. Cic. div. 
1, 30; sacrarium où était également conservé le li- 
tuus de Romulus, cf. Val. Max. 1, 8, 11), sur le 
Quirinal pour les sali Agonenses. 


Habit, insignes 

Ils revétaient un costume militaire d’allure ar- 
chaique, composé d’une tunique courte, de cou- 
leur et/ou brodée (Liv. 1, 20, 4; 60), d’une cui- 
rasse en bronze et d’un manteau court orné de 
motifs brodés de couleur pourpre, la trabea (ibid.; 
Plut. Numa 13). Ils portent, selon les uns, un bon- 
net surmonté d'un apex (60; Scháfer/Ganzert; Sie- 
bert, Instrumenta 127—128. 265), selon les autres, un 
casque (Plut. Numa 13; cf. 63b); outre l'épée ac- 
crochée à leur ceinture, une lance et un bouclier 
bilobé complétent leur tenue. 

Sur les documents iconographiques, le fait que 
les personnages représentés en train de porter les 
boucliers aient la tête voilée (63-64), ou soient 
simplement en toge (64), a conduit certains com- 
mentateurs à y voir non pas les saliens, mais leurs 
assistants (60; cf. Wissowa, Religion 557 n. 1; To- 
relli, 234-36). Sur les mosaiques de Rome et de 
Thysdrus (66), Videntification comme saliens de 
personnages è l’allure peu guerriére renverrait au 
rituel des Mamuralia, attesté seulement 4 une épo- 
que tardive. On notera néanmoins que le manteau 
et le bonnet surmonté d’un apex constituent aux 
yeux de Festus (439 L.) les deux éléments distinc- 
tifs de leur sacerdoce. 


BIBLIOGRAPHIE: Baldsdon, J. P. V. D., «The Salii 
and Campaigning in March and October», CIRev 16 (1966) 
146-147; Bloch, R., «Sur les danses armées des saliens», An- 
nales E.S.C. 13 (1958), 706-715; Cirilli, R., Les prétres dan- 
seurs de Rome. Etude sur la corporation sacerdotale des saliens 
(1913); Dumézil, RRArch 158-159. 177-178. 285-287. 
581-582; Fransoni, G., dans Epigrafia e ordine senatorio I, Ti- 
tuli 4 (1982) 507-509; Geiger, F., REI A 2 (1920) 1874-1896 
s.v. «Salii»; Gerschel, L., «Saliens de Mars et saliens de Qui- 
rinus», RHR 69 (1950) 145-151; Latte, RR 114-119; Letta, 
C., «Un nuovo frammento dei fasti dei Salii Palatini», dans 
Paci, G. (éd.), "Eruyoapat. Miscellanea epigrafica in onore di 
L. Gasperini I (2000) 521-539; Linderski, J., NPauly X 
(2001) 1249-1251 s.v. «Salii»; Rüpke, J., Domi militiae. Die 
religiöse Konstruktion des Krieges in Rom (1990) 23-27; Schä- 
fer, T./Ganzert, J., «Zur Ikonographie der Salier», JdI 95 
(1980) 342-373; Scheid, «Les prétres»; Torelli, M., « Appius 
alce. La gemma fiorentina con rito saliare e la presenza dei 
Claudii in Etruria», StEtr 63 (1999) 227-255; Wissowa, Re- 
ligion 555-559. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

60. (= II 4 b Danse 347) Dion. Hal. ant. 2, 
70-71. — (Création des deux sodalités; cf. id., 3, 32, 
4) «Tous ces saliens ont pour fonction de danser et 
de chanter des hymnes en l’honneur des divinités 
de la guerre. Ils ont une féte qui tombe à l'époque 
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des Panathendes, au mois qu’on appelle mars. Elle 
est célébrée en public et dure de nombreux jours, 
durant lesquels ils proménent leurs danses à travers 
la ville, au forum et au Capitole, et en de multi- 
ples autres lieux tant publics que privés. Ils por- 
tent des tuniques de couleurs variées qu'ils cei- 
gnent d'un baudrier de bronze et sur lesquelles ils 
agrafent une robe striée et bordée de pourpre que 
les Romains appellent trabée (c'est un vétement qui 
leur est propre et qui marque chez eux une consi- 
dération particuliére). Ils ont la téte coiffée de ce 
qu'on nomme un apex: il s'agit d'un haut bonnet 
de laine dont la pointe forme un cóne (...). Cha- 
cun d'eux a une épée à la ceinture, tient dans la 
main droite une lance, une verge ou un autre ob- 
jet du méme genre, et porte dans sa main gauche 
un bouclier thrace. (...) Aux accents d’une flûte, 
ils se livrent tout armés à des mouvements caden- 
cés, tantôt en chœur, tantôt à tour de rôle, et tout 
en dansant, ils chantent des hymnes ancestraux. 
(...) [71] Les saliens ont une grande quantité de 
boucliers qu’ils portent eux-mêmes ou bien qu'ils 
font porter, suspendus à des perches, par leurs ser- 
viteurs». (trad. V. Fromentin/J. Schnäbele) 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

61. Fastes des salii Palatini. — CIL VI 1978. — 
170-171 ap. J.-C. - Sept nouveaux membres sont 
cooptés pour l'année 170; l'inscr. précise qu'ils rem- 
placent un ancien salien élu consul, cinq autres coop- 
tés comme flamines et un dernier «exauguratus». 

62. Inscr. sur un bloc appartenant à la cella du 
temple de Mars Ultor dans le forum d'Auguste. — 
CIL VI 2158 (cf. p. 3295; p. 3826). — III*-IV* s. ap. 
J.-C. - L'inscr. signale l'existence de «stations» ou 
«chapelles» (mansiones) des salii Palatini, créées pour 
abriter les fameuses armes et restaurées par les pon- 
tifes de Vesta sous l'autorité de deux promagistri, 
Plotius Acilius Lucillus et Vitrasius Praetextatus. 
Sur la présence d'un lieu de réunion des Saliens dans 
le temple de Mars Ultor, cf. Suet. Claud. 33. 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

63. Intailles. a. (= II 4 b Danse 357* avec bibl.) 
Sardoine. Florence, Mus. Arch. 14400. — Bloch, 
R., MEFRA 70 (1958) pl. 6, 1; Bloch, 712-713 fig. 
3; Turcan, RR II 19 pl. 9 n° 16; Schifer/Ganzert, 
364 fig. 20; Beard/North/Price, RR II 128; Torelli, 
passim, pl. 20a fig. 1. 3. — IVS-III s. av. J.-C. - 
Deux personnages barbus, à la téte voilée, revétus 
d'une tunique courte recouverte d'un manteau 
court brodé d'un motif de griffons, portent une 
longue perche à laquelle sont pendus sept boucliers 
bilobés, identifiés comme les ancilia sacrés. Une 
inscr. en étrusque, Appius alce, « Appius a donné», 
encadre la scène. — b. (= II 4 b Danse 358 avec bibl.) 
Cornaline. Perdue. - Giglioli, G. Q., RendPont Acc 
26 (1949-1951) 95-99 fig. 4; Bloch, o.c. (1958) pl. 
6, 2; Schäfer/Ganzert, 364 fig. 21; Torelli, passim 
pl. fig. - Deux personnages casqués, revétus d’une 
tunique militaire et d’une cuirasse, portent une 
longue perche 4 laquelle sont suspendus cing bou- 


cliers bilobés; les deux personnages sont figurés en 
train de marcher vers la dr., le premier portant de 
la main g. un récipient (?) muni d’une pointe. 

64. (= I 1 Processions, rom. 25, Il 4 b Dance 
359*) Relief fr. d'une sella curulis, marbre. Vatican, 
Mus. Greg. Prof. 9534. — Giglioli, o.c. 63b, 95 fig. 
1; Schäfer/Ganzert, 365-370 fig. 22-24; Schäfer, 
T., Imperii insignia: sella curulis und fasces (1989) 
241-242 pl. 24; Torelli, 230-231 pl. 20b. - Début 
de l’époque augustéenne. - Fr. d’une procession de 
togati, précédés d’un licteur tenant les fasces et une 
baguette (virga), devant lequel marche un homme 
en toge, capite velato, portant une perche à laquelle 
sont suspendus des boucliers bilobés. Seuls ce der- 
nier porteur et deux boucliers sont conservés. 

65. Téte d'enfant en ronde bosse, marbre. Man- 
roue, Pal. Ducale 192. - Wegner M., Die Herrscher- 
bildnisse in antonischer Zeit (1939) 182; Schäfer/Gan- 
zert, 358-360 fig. 13-16; Siebert, Instrumenta 283, 
C4. - Epoque antonine. - Portrait d’un jeune gar- 
con en frabea, coiffé d’un bonnet rond è calotte 
haute, sans apex (brisé?). La coiffe est décorée d’ins- 
truments religieux se rapportant aux rituels des sa- 
liens (couteau, malleus, sacena et logchè). 

66.* (= LIMC VI Menses 31) Mosaique po- 
lychrome. Sousse, Mus. Arch. M.xıx.Ro. 750. 
D'El-Jem/Thysdrus. — Alföldi, A., «Hasta, summa 
imperii. The Spear as Embodiment of Sovreignty 
in Rom», AJA 63 (1959) 23-25; Stern, H., dans 
Mél. Piganiol I (1966) 597-609; id., REL 52 (1975) 
70-74; Dunbabin, MosN Afr 111 pl. 99; Foucher, 
L., AntAfr 36 (2000), 75-80, fig. 11. — Fin IIf-déb. 
III° s.- Trois hommes, vêtus de tuniques courtes 
de couleurs diverses et de manteaux courts à capu- 
chon, coiffés de bonnets cylindriques composés de 
trois bandes horizontales, tiennent de la main g. 
une peau d'animal tendue qu'ils frappent avec un 
báton tenu en main dr. La scéne a été rapprochée 
des Mamuralia (Herbig, Stern), ou d’une scöne de 
serment militaire (Alföldi, Foucher). Une mosai- 
que similaire a été trouvée 4 Rome. 


SYLVIA ESTIENNE 


b. Fétiaux 
Histoire 

La création des fétiaux, corollaire de l’introduc- 
tion du ius fetiale 4 Rome, est attribuée tantót à 
Numa (Dion. Hal. ant. 2, 72; Plut. Numa 12, 4-13; 
Cam. 18, 2), tantót à Tullus Hostilius (Cic. rep. 2, 
31; cf. Liv. 1, 24, 4-8) ou Ancus Marcius (Liv. 1, 
32, 5-14; Vir. ill. 5, 4; Serv. Aen. 10, 14). L'an- 
cienneté des rites est indubitable, mais la déforma- 
tion probable induite par des sources relativement 
tardives et souvent d'inspiration antiquaire a pu 
conduire certains commentateurs à remettre en 
doute l'existence des fétiaux en tant que collége 
avant l'époque augustéenne (cf. Saulnier), ou le 
contenu de leurs activités à partir du III? s. av. 
J.-C. (d. Walbank; Wiedemann), de façon sans 
doute excessive (cf. Ferrary). Leurs activités rituel- 
les, étroitement liées aux événements militaires et 
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diplomatiques, et non à des fétes réguliéres, ont 
certainement évolué en fonction de l'extension de 
la domination romaine et sous l'influence des pra- 
tiques grecques (cf. Rich, 56-60; Wiedemann; 
Rüpke, 105—107; Ferrary), sans qu'il soit nécessaire 
de postuler l'inexistence ou la disparition du col- 
lége à l'époque médio-républicaine. La sodalité fut 
restaurée par Octavien en 32 av. J.-C. (Cass. Dio 
50, 4, 4-5); des fétiaux sont attestés épigraphique- 
ment jusqu'à la premiére moitié du III? s. ap. J.-C. 
(cf. Saulnier, 178-179; 194-199). 


Structure 

Le college comptait vingt membres (67). On 
ne connait pas de president, mais en fonction des 
rites 4 accomplir, les fétiaux agissaient soit collec- 
tivement, soit par deux ou quatre (67). Un pater 
patratus était désigné spécifiquement en fonction de 
la mission è accomplir (cf. Liv. 1, 24, 4-8; Riipke, 
98); il choisissait un ou plusieurs autres fétiaux 
pour l’assister (67; Liv. 1, 24, 4-8), dont un au 
moins appelé verbenarius (Plin. nat. 22, 5). 


Recrutement 

Le sacerdoce était viager et réservé originelle- 
ment aux patriciens (Dion. Hal. ant. 2, 72); 4 par- 
tir d'Auguste, sont attestés des plébéiens. Malgré 
un recrutement sénatorial et la présence d'empe- 
reurs, comme Auguste ou Néron, et de membres 
de la famille impériale, les fétiaux semblent avoir 
formé un collége sacerdotal de moindre impor- 
tance, comme le montre le refus de Tibère de l’as- 
similer aux autres grands collèges (Tac. ann. 3, 64). 
Les membres étaient cooptés. 


Activités cultuelles 

Comme l’indique leur nom, qui dérive de la 
méme racine que fas, les fétiaux étaient chargés 
d'établir le droit, c'est-à-dire de donner «une as- 
sise religieuse à tout acte de droit international, et 
d'abord à toute entreprise militaire» (Dumézil, 
«Remarques» 98). Leur action visait à garantir par 
l'approbation divine les rapports que les Romains 
entretenaient avec les autres peuples; les procédu- 
res rituelles réglant l'ensemble de ces rapports 
constituaient le ius fetiale (Cic. off. 1, 36; Liv. 9, 9, 
3; cf. CIL I? 202 = VI 1302). Ils n'étaient pas les 
prétres d’une divinité particulière, mais la plupart 
de leurs actes se placaient sous la tutelle de Jupi- 
ter, dieu garant du droit. 

Les étymologies proposées par les Anciens pour 
fetialis, foedus (Varro ling. 5, 86; Serv. Aen. 1, 62), 
fides (Varro ling. 5, 86) ou ferire (Paul. Festi 81 L.) 
renvoient à la principale de ces procédures, celle 
de la signature de traités, que Tite-Live décrit en 
détail (Liv. 1, 24, 4-8). Les deux principales étapes 
sont la désignation d’un pater patratus et de ses as- 
sistants, officiellement investis de leur mission en 
tant que messagers du peuple romain (nuntius) par 
un magistrat ou le sénat, et chargés des insignes de 
leur mission, le sceptre, le silex et l'herbe pure 
cueillie sur le Capitole (cf. Liv. 30, 43, 9; sur les 





insignes, voir infra), puis l'énonciation par le pater 
patratus du serment sanctionnant le traité (Liv. 1, 
24, 4-8; cf. Gell. 16, 4, 1); la formule du serment, 
assimilable à une exsecratio, est associée au sacrifice 
d’un porc (cf. Varro rust. 2, 4, 9) ou d’une truie 
(Suet. Claud. 25, 14), immolé avec le silex de Ju- 
piter; une variante du rituel consistait à lancer le 
silex au loin (Polyb. 3, 25, 6-8); pierre et sceptre 
étaient conservés dans le temple de Jupiter Fere- 
trius, sur le Capitole (Paul. Festi 81 L.). 

Les fétiaux étaient également chargés, en tant 
qu'envoyés (legati) du peuple romain, de deman- 
der réparation (rerum repetitio, clarigatio) auprès 
d'autres peuples liés par un traité (67; cf. Plut. 
Numa 12, 4-8). Au terme d'une procédure com- 
plexe (Liv. 1, 32, 5-14; Dion. Hal. ant. 2, 72), s'ils 
n'obtenaient pas satisfaction, ils rentraient à Rome, 
c'était alors au sénat que revenait la décision de dé- 
clarer la guerre. Les fétiaux assuraient la légalité de 
cette déclaration (indictio belli) en obtenant l'appro- 
bation des dieux quant au caractère «juste» de cette 
guerre. La procédure décrite par Tite-Live (Liv. 1, 
32, 5-14; of. Liv., 31, 8, 3; Gell. 16, 4, 1) connut 
une évolution, lorsque l’éloignement du territoire 
ennemi rendit le jet rituel du javelot impossible: 
si la version rapportée par Servius (Aen. 9, 52) se- 
lon laquelle, à l'époque de Pyrrhus, on fit acheter 
à un soldat ennemi fait prisonnier un terrain dans 
le circus Flaminius, près du temple de Bellone, pour 
pouvoir y lancer symboliquement le javelot, ne 
paraît pas reposer sur des bases historiques solides 
(cf. Wiedemann, 480-483), elle sert de récit étio- 
logique au rituel pratiqué par Octavien en 32 av. 
J.-C. (Cass. Dio 50, 4, 4-5; R. gest. div. Aug. 4, 73 
cf. Ov. fast. 6, 205-209), puis par Marc Aurele 
(Cass. Dio 71, 33, 3) auprés de la columna bellica 
(Paul. Festi 30 L.) 

Ils étaient également consultés pour les offenses 
concernant les ambassadeurs romains ou étrangers 
(67; cf. Val. Max. 6, 6, 3. 5; Plut. Numa 12, 4-8). 
Dans ce cas, le collège statuait dans son entier et 
les fétiaux pouvaient également étre chargés de li- 
vrer les coupables à l'ennemi (cf. Liv. 9, 9, 10). 


Livres 

L'existence de Commentarii fetialium, ot au- 
rajent été conservées notamment les différentes 
formules citées par Tite-Live (1, 24, 4-8; 1, 32, 
5-14) ou par Aulu-Gelle d'aprés Cincius (Gell. 16, 
4, 1), peut se déduire de l'abrégé de Festus (178, 
5-6 L.: <in Com>mentaris feti<alium>; cf. Bianchi). 


Habit, insignes 

Les fetiaux, et en particulier le pater patratus, 
avaient l’interdiction de porter des vétements en 
lin (Serv. Aen. 12, 120). Le fétial chargé de porter 
une demande de réparation allait velato capite, la 
téte couverte d’un voile de laine, le filum (Liv. 1, 
32, 5-14; sur le Blum, d Varro ling. 5, 84). 

Le pater patratus, chargé de sanctionner la signa- 
ture d’un traité, portait le sceptre (Serv. Aen. 12, 
206), symbole de Jupiter, garant du serment; il 
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portait également une touffe d’herbe sacrée cueil- 
lie avec une motte de terre sur la citadelle du Ca- 
pitole, les sagmina (Liv. 1, 24, 4-8; 30, 43, 9); cette 
«herbe pure» est généralement confondue avec les 
verbenae, rameaux dont les fétiaux se ceignaient le 
front, notamment celui qui accompagnait le pater 
patratus et qui portait justement le titre de verbe- 
narius (Plin. nat. 22, 5; 25, 105; cf. Fest. 424-426 
L.; Serv. Aen. 12, 120); ces couronnes sont com- 
parées a celles des hérauts grecs (Dig. 1, 8, 8). 


BIBLIOGRAPHIE: Bayet, J., «Le rite du fécial et le 
cornouiller magique», MEFRA 52 (1935) 29-76 (= dans 
Croyances et rites dans la Rome antique (1971) 9-43); Bianchi, 
E., «Fest. s.v. nuntius P. 178, 3 L. e i documenti del colle- 
gio dei feziali», Studia et Documenta Historiae et Iuris 66 
(2000) 335-341; Dumézil, G., « Remarques sur le ius fetiale», 
REL 34 (1956) 93-111; id., «Jus fetiale», dans Idées romaines 
(1969) 61-77; id., RRArch 101-103. 563-564; Ferrary, J.-L., 
«Ius fetiale et diplomatie», dans Frézouls, Ed./Jacquemin, 
A. (éds.), Les relations internationales (actes du colloque de 
Strasbourg, 15-17 juin 1993) (1995) 411-432; Fusinato, G., 
«Dei feziali e del diritto feziale. Contributo alla storia del 
diritto pubblico esterno a Roma», MemLinc 13 (1883-1884) 
451-590; Magdelain, A., «Quirinus et le droit», MEFRA 
96 (1984) 195-237, en part. 211-219; Rich, J. W., Declaring 
War in the Roman Republic in the Period of Transmarine Ex- 
pansion (1976); Riipke, J., Domi militiae. Die religiöse Kon- 
struktion des Krieges in Rom (1990) 97-117; Samter, E., RE 
VI 2 (1909) 2259-2265 s.v. «fetiales»; Saulnier, Ch., «Le 
róle des prétres fétiaux et l'application du 'ius fetiale' à 
Rome», Rev. hist. de droit frang. et étr. 5 (1980) 171-199; 
Walbank, F. W./Mac Donald, A. H., «The Origins of the 
Second Macedonian War», JRS 27 (1937) 192-197; Watson, 
A., International Law in Archaic Rome: War and Religion 
(1993); Wiedemann, T., « The Fetiales. A Reconsideration», 
CIQ 36 (1986) 478-490. 


SOURCES LITTERAIRES 

67. Varro v. Pop. Rom. 2. 3 (= Non. 850 L.). - 
(2) « Aussi entreprenaient-ils des guerres avec len- 
teur et scrupule, car ils pensaient qu’il ne fallait 
mener que des guerres pieuses: avant de déclarer la 
guerre a ceux par lesquels ils pensaient avoir été 
offensés, ils envoyaient en ambassade quatre fé- 
tiaux (fetiales legatos), appelés ‘orateurs’, pour pré- 
senter une réclamation (res repetitum)». (3) «Si les 
ambassadeurs de quelque cité subissaient une in- 
jure, on a décidé que ceux qui étaient coupables, 
quelle que soit leur noblesse, seraient livrés à la cité 
et que ce seraient les vingt fétiaux qui auraient la 
connaissance de l'affaire, la jugeraient, statueraient 
et décideraient». 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

68.* (= III 6 f Serment 10*) AR denier, Rome, 
Ti. Veturius, 137 av. J.-C. - Crawford, RRC 
234/1; Alföldi, A., «Die Penaten, Aeneas und La- 
tinus», RM 78 (1971) 19 pl. 51, 3-4; Turcan, RR 
II 22 n? 29 pl. 15. - Rv. Deux guerriers prêtent 
serment sur un porcelet que tient un personnage 
accroupi, sans doute un fétial. 

69.* AR denier, C. Antistius Vetus, 16 av. 
J.-C. -BMC I 19 n? 96 pl. 3, 16 et p. CVI; RIC 
P 68 n° 363 pl. 7; Scott Ryberg, Rites 39 n. 10; 
Turcan, RR II 23 n? 30 pl.15. - Rv. C. ANTIST. 


VETVS / FOE/DVS / P R QVM [Gabinis]. 
Scéne commémorant le traité entre Rome et Ga- 
bies d’où était originaire la gens Antistia; deux prê- 
tres, capite velato, de part et d'autre d'un autel au- 
dessus duquel ils tiennent un porcelet. 


SYLVIA ESTIENNE 


c. Luperques 
Introduzione 

Il sodalizio dei luperci era predisposto ad 
officiare il rito dei Lupercalia che si svolgeva il 15 
febbraio nel Lupercale (70). Era questa la leggen- 
daria grotta dove secondo il racconto tradizionale 
delle origini di Roma Romolo e Remo furono sal- 
vati dalle acque del Tevere e allattati da una lupa. 
Nel Lupercale aveva il suo luogo di culto Fauno 
Luperco, di cui i luperci erano i sacerdoti. 

L'origine dei Lupercalia e dei luperci era attri- 
buita da alcuni autori antichi agli Arcadi di Evan- 
dro (308; Verg. Aen. 8, 342-344; Dion. Hal. ant. 
1, 32, 3-4; 1, 80, 1; Liv. 1, 5, 1-2; Ov. fast. 2, 
279-288; Clem. Al. strom. 21, 108, 3; Serv. Aen. 8, 
343.) che si stabilirono nei pressi del Palatino e che 
fondarono il Lupercale stesso, mentre da altri era 
ricondotta alla giovinezza di Romolo e Remo (Ov. 
fast. 2, 359-392. 306; Val. Max. 2, 2, 9). In en- 
trambi i casi l’origine della festa veniva posta an- 
teriormente la fondazione di Roma, in un epoca 
ancora non civilizzata (Cic. Cael. 26). 

La festa dei Lupercalia continuò ad essere festeg- 
giata almeno fino al V sec. d.C., all’epoca di papa 
Gelasio I (492-496), quando venne infine soppres- 
sa (Gelasio adv. Andr. 17 - CSEL 35, 1, 458). 


Storia e struttura del collegio 

I luperci venivano cosi chiamati secondo gli an- 
tichi perché durante i Lupercalia svolgevano il rito 
nel Lupercale (70; Don. interpret.Verg. 8, 343). 
Ovidio (fast. 2, 407-424) e Plutarco (71) fanno de- 
rivare il loro nome dalla lupa che avrebbe salvato 
Romolo e Remo nel Lupercale, mentre un’altra 
tradizione è riportata in Dionigi (ant. 1, 80, 1) e, 
ancora, in Ovidio (fast. 2, 407-424) che ricondu- 
cono i luperci all’ Arcadia, patria di Evandro, do- 
ve si trovava un santuario di Fauno Liceo. 

Gli studiosi moderni pensano invece che il lo- 
ro nome, così come quello della festa e del luogo, 
possa derivare da lupus-arcere (= scacciare il lupo) 
collegato con la particolare natura di Fauno Luper- 
co, che sarebbe quindi l’allontanatore di lupi; op- 
pure deriverebbe da lupus-hireus (= lupo-capro), 
cogliendo la doppia natura, di lupi e capri, imper- 
sonata dai luperci. 

Il sodalizio dei sacerdoti di Fauno si divideva in 
due schiere (Ov. fast. 2, 359-392; Val. Max. 2, 2, 
9). Le notizie giunte fino a noi in questo caso so- 
no per lo più concordi a ricondurre la loro origi- 
ne alla leggenda di Romolo e Remo. I luperci Fa- 
biani infatti presero il nome dai Fabi compagni di 
Remo, ed i luperci Quinctiales ricordano invece i 
compagni di Romolo. Ma alle due leggendarie si 
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aggiunse una terza schiera durante l'età di Cesare, 
i luperci Iulii (Suet. Iul. 76, 1), creati in onore del 
dittatore (CIL VI 3488-3489). Nessuna notizia ci è 
giunta riguardo il numero dei membri che com- 
ponevano le tre schiere. 

I luperci erano scelti tra le famiglie aristocrati- 
che ed in particolare sappiamo che essi dovevano 
essere giovani (71. 75; Plut. Ant. 12, 1-2). Riguar- 
do la durata del sacerdozio non siamo informati, 
ma se ogni anno i due giovani coinvolti nel rito 
erano creati nuovi luperci, come alcuni studiosi ri- 
tengono, è probabile che i membri più anziani la- 
sciassero loro il posto. È anche possibile che i più 
vecchi conservassero la loro carica, ma che solo i 
più giovani prendessero parte alla corsa che come 
sappiamo seguiva il rito vero e proprio. 


Il rito 
Dunque alle idi di febbraio, come ci informano 
i calendari romani giunti fino a noi e la testimo- 
nianza di Ovidio (fast. 2, 267-69), i luperci 
celebravano il rituale che troviamo descritto detta- 
gliatamente in Plutarco (771). Essi sacrificavano nel 
Lupercale delle capre ed un cane alla presenza del 
flamen Dialis (Ov. fast. 2, 279-288). Fatti poi avan- 
zare due giovani, i Luperci toccavano loro la fron- 
te con un coltello insanguinato e subito la puliva- 
no con un batuffolo di lana imbevuto di latte. A 
questo punto i due giovani dovevano ridere. Fini- 
to il sacrificio e tagliate in strisce le pelli delle ca- 
pre sacrificate, i Luperci iniziavano la loro corsa at- 
torno al Palatino brandendo una o più strisce di 
pelle caprina chiamate februae (70), che usavano per 
battere chiunque incontrassero sulla loro strada. 
Diversi sono i significati e le valenze ricondotte ai 
Lupercalia con il trascorrere del tempo. Dalle fonti 
sappiamo che il rito che vedeva protagonisti i due 
giovani rimandava al pericolo mortale corso da Ro- 
molo e Remo, salvati dal latte della lupa (71). La 
corsa dei Luperci intorno al Palatino era interpre- 
tata come lustratio, rito di purificazione sia del po- 
polo, sia dell’antico abitato del Palatino (Dion. 
Hal. ant. 1, 80, 1; cf. Varro ling. 6, 34; Ov. fast. 2, 
31-32; Aug. civ. 18). Alle frustate rituali dei luper- 
ci era inoltre attribuita una funzione fecondativa. 
Le donne infatti si offrivano liete ai lievi colpi dei 
sacerdoti di Fauno Luperco (Ov. fast. 2, 259 ss.; 2, 
425-452; Plut. Rom. 21, 6; Caes. 61, 1—4). La divi- 
nità venerata nel Lupercale, Fauno Luperco, risul- 
ta quindi essere tipicamente pastorale, legata alla 
sopravvivenza della comunità dovuta all’integrità 
delle greggi, che dovevano essere difese dal perico- 
lo dei lupi. Come già detto in precedenza riguardo 
l'etimologia del nome dei luperci, Fauno dovreb- 
be essere l'allontanatore di lupi (lupus-arcere), ma 
lupo egli stesso. Il sacrificio del cane viene accosta- 
to da Plutarco (Rom. 21, 4-10) ad uno analogo che 
si svolgeva in Grecia chiamato periskylakismò e che 

aveva scopo espiatorio e purificatorio. 

Un ulteriore aspetto della festa è stato messo in 
evidenza da alcuni studiosi, tra cui il Dumézil. Nel 
famoso episodio accaduto durante i Lupercalia del 


44 a.C. in cui Antonio in veste di luperco, proba- 
bilmente appartenente alla schiera dei luperci Iulii, 
offre la corona a Cesare, si è voluto vedere una 
probabile connessione tra il rito e la proclamazio- 
ne o legittimizzazione del re e del suo potere. 


Abbigliamento 

Resta infine da considerare il caratteristico ab- 
bigliamento dei luperci. Essi infatti dapprima do- 
vettero essere totalmente nudi, recando in mano 
solamente le strisce di pelle di capre (Varro ling. 6, 
34; Ov. fast. 2, 279-288; 73), in seguito restò ca- 
ratteristica la loro nudità, ma i fianchi furono cin- 
ti con pelle di capra (Dion. Hal. ant. 1, 80, 1; 71; 
74-77). Forse un ulteriore evoluzione del loro abi- 
to possiamo trovarla nella lastra sepolcrale di Ae- 
lia Afanacia (78), dove il luperco che si accinge a 
battere la donna ha anche parte del torso coperta. 

La nudità quasi completa che caratterizza i lu- 
perci, la loro corsa e il rito stesso tenuto nel Lu- 
percale dove il sangue è usato per segnare i due 
giovani, sono ulteriori elementi che portano i Lu- 
percalia fuori dalla vita civile e adulta, riconducen- 
doli piuttosto alla sfera del selvaggio e del giova- 
nile (proprio come sono giovani i due protagonisti 
del rito). È quindi probabile che la presenza del 
flamine di Giove al rito svolto all’interno della 
grotta del Lupercale sia da ricondurre proprio a 
questo aspetto selvaggio caratteristico dei Luperca- 
lia. La sua presenza, e quindi la presenza di Giove, 
servirebbe a controllare i giovani e non civili lu- 
perci, che operano sotto la guida dello sfrenato e 
silvestre Fauno Luperco. 


BIBLIOGRAFIA: Bianchi, U., «Cesare e i Lupercalia 
del 44 a.C.», StRom 6 (1958) 254 ss.; Brelich, A., Tre va- 
riazioni romane sul tema delle origini (1976); Del Ponte, R., 
La religione dei Romani (1992); Dumézil, RRArch; Flobert, 
P., «Deux observations de Varron sur les Lupercales», dans 
Homimages à Robert Schilling (1983) 93-99; Foucher, L., « Fla- 
gellation et rites de fécondité aux Lupercales», Annales de 
Bretagne et des Pays de l'Ouest 83 (1976) 273 ss. ; Franklin, A. 
M., The Lupercalia (1921); Fraschetti, A., «Le feste, il cir- 
co, i calendari», dans Storia di Roma IV (1989) 609-627; 
Holleman, A. W. J., Pope Gelasius I and the Lupercalia 
(1974); Holleman, A. W. J., «Martial and a Lupercus at 
Work», Latomus 35 (1976) 861-865; Holleman, A. W. J., 
«Lupus, Lupercalia, lupa», Latomus 44 (1985) 609-614; Kir- 
sopp Michels, A., «The Topography and Interpretation of 
the Lupercalia», TAPhA 84 (1953) 35-59; Munzi, M., «Sul- 
la topografia dei Lupercalia: il contributo di Costantinopo- 
liv, StClOr 44 (1994) 347-363; Peruzzi, E., Aspetti culturali 
del Lazio primitivo (1974); Piccaluga, G., «L’aspetto agoni- 
stico dei Lupercalia», StudMatStorRel 33 (1962) 51-62; 
Piccaluga, G., Lycaon: un tenta mitico (1968); Poetscher, W., 
«Die Lupercalia. Eine Strukturanalyse», GrazBeitr 11 (1984) 
221-249; Pomares, G., Gélase I. Lettre contre les Lupercales 
et les dix-huit messes du sacramentaire léonien (1959); Radke, 
G., «'Wolfsabwehrer' oder ‘Wachstumsbitter’. Uberlegun- 
gen zum römischen Lupercalienfest», W]h 15 (1989) 
125-138; Sabbatucci, D., La religione di Roma antica, dal ca- 
lendario festivo all’ordine cosmico (1988); Tennant, P. M. W., 
«The Lupercalia and Romulus and Remus Legend», Acta 
classica. Proceedings of the Classical Association of South Afri- 
ca 31 (1988) 81-93; Veyne, P., «Iconographie de la ‘transvec- 
tio equitum’ et des Lupercales», REA 62 (1960) 160 ss.; 
Wiseman, T. P., «The God of Lupercal», JRS 85 (1995) 
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1-22; Wrede, H., «Statuae Lupercorum Habitu», RM 90 
(1983) 187 ss.; Ziolkowski, A., «Ritual Cleaning-up of the 
City: from the Lupercalia to the Argei», Ancient Society 29 
(1998-1999) 191-218. 


FONTI LETTERARIE 

70. Varro ling. 6, 13. — «I Lupercalia sono cosi 
chiamati perché durante questa festa i luperci fan- 
no sacrifici nel Lupercale. Quando il re dei sacrifici 
annuncia le feste mensili nelle none di febbraio, 
chiama februatus il giorno dei Lupercali. Februm & 
un termine sabino che significa purificazione, ed es- 
so non è ignoto nei nostri sacrifici, giacchè gli an- 
tichi chiamavano februs la pelle di capro di cui era 
fatta la sferza con la quale durante i Lupercali 
venivano colpite le giovani donne, e i Lupercalia 
erano chiamati dagli antichi Februatio (festa della 
purificazione), come ho dimostrato nei Libri delle 
Antichità.» (trad. A. Traglia). Cf. Varro ling. 5, 85. 

71. Plut. Rom. 21, 4-10. — «I Lupercalia a giu- 
dicare dal periodo dell’anno sembrerebbero riti di 
purificazione [...] e anticamente chiamavano quel 
giorno febr(u)ata [...]. E possibile che il nome de- 
rivi dalla lupa, e infatti vediamo che i luperci co- 
minciano il giro della corsa dal luogo dove dico- 
no che Romolo sia stato esposto. Il rituale della 
festa rende ancora più difficile comprendere quale 
ne sia l’origine; infatti sacrificano delle capre; 
quindi, portati presso di loro due giovani di nobi- 
le stirpe, alcuni li toccano sulla fronte con un col- 
tello bagnato di sangue, altri li asciugano subito 
usando lana imbevuta di latte. Una volta asciuga- 
ti, i giovani debbono ridere. Dopo tagliano a stri- 
sce le pelli delle capre e corrono attraverso la città 
nudi, con un perizoma, colpendo con le strisce di 
pelle chiunque incontrino. Le donne in età da aver 
figli non evitano i colpi, credendo che questo fa- 
vorisca gravidanze e parti. Tipico della festa è che 
i luperci sacrificano anche un cane. Un certo Butas 
[...] dice che i compagni di Romolo, dopo aver 
sconfitto Amulio, pieni di gioia andarono di cor- 
sa fino al luogo in cui la lupa aveva porto la mam- 
mella ai due neonati; e che la festa sarebbe un’imi- 
tazione di quella corsa, e che i giovani di nobile 
origine corrono «battendo i passanti, come un 
tempo con le spade Romolo e Remo correvano da 
Alba». Egli sostiene che la spada bagnata di san- 
gue, accostata alla loro fronte, simboleggi l’omici- 
dio e il pericolo di allora mentre la purificazione 
con il latte è un ricordo del modo in cui furono 
nutriti. Gaio Acilio invece scrive che prima della 
fondazione le mandrie dei compagni di Romolo 
erano scomparse; fatto un voto a Fauno, corsero a 
cercarle nudi [...].» (trad. C. Ampolo/M. Man- 
fredini) 


FONTI EPIGRAFICHE 

72. CIL VI 1397. — Lanciani, R., «Miscellanea 
topografica. Insigne larario del vico Patricio», 
BullCom 19 (1891) 305-311 fig. 1 tavv. 12-13. L. 
Creperio Rogato, insigne luperco, era forse il 
proprietario di una domus a cui forse apparteneva 


il famoso larario-lupercale scoperto (e in seguito 
subito distrutto) nell'antico vicus Patricius 1°8 gen- 
naio del 1613, di cui possediamo un disegno ese- 
guito dal Grimaldi al momento del rinvenimento. 


DOCUMENTI ICONOGRAFICI 

73. Lastra Campana di rivestimento. Roma, 
Mus. Naz. Rom. 4359. Dalla Casa di Livia sul Pa- 
latino. - von Rohden/Winnefeld 152, 262 tav. 48, 
1; Tomei, M. A., Scavi francesi sul Palatino. Le in- 
dagini di Pietro Rosa per Napoleone III (1861-1870) 
(1999) 438; Carandini, A./Cappelli, R., Roma. Ro- 
molo, Remo e la fondazione della città, cat. mostra 
(2000) 251. — Alcuni luperci, completamente nu- 
di, iniziano la loro corsa rituale tenendo in mano 
le februae. 

74.* Statua-ritratto di Luperco. Fondi, Mus. 
Civ., Sala del Consiglio. — Facenna, D., «Statua 
di vittimario scoperta a Fondi», Arch Cl 6 (1954) 23 
ss.; Wrede, 187 ss.; Carandini/Cappelli, o.c. 73, 
248. — Questa statua di vittimario è stata interpre- 
tata come statua di luperco in tempi recenti. I fian- 
chi sono coperti e nella mano d. probabilmente 
doveva recare le februae. 

75.* Ara funeraria di Tiberius Claudius Libe- 
ralis. Vaticano, Gall. Lap. 9312. — Veyne, P., REA 
62 (1960) 104 tav. 9; Wrede, 187; Wiseman, T. P., 
Remus: a Roman Myth (1995) 78 ss.; Carandini/ 
Cappelli, o.c. 73, 249. — Su un fianco di quest’ara 
funeraria è rappresentato il defunto in veste di 
luperco, con i fianchi coperti da pelle di capra e 
nella mano d. la februa. 

76.* Mosaico pavimentale da Thysdrus (El- 
Djem). Sousse, Mus. Arch. M.xıx.Ro. 750. - Hol- 
leman, 138 ss.; Foucher, 273 ss.; Wrede, 187 ss.; 
Wiseman, T. P., o.c. 75, 16; Carandini/Cappelli 
0.c. 73, 252. — Il mese di febbraio è caratterizzato 
sul mosaico da un luperco che sta frustando ritual- 
mente una donna sostenuta da due uomini. 

77.* Rilievo funerario. Benevento, Mus. del 
Sannio 608. — Veyne, 105 ss. tav. 8, 3; Galasso, E., 
Tra i Sanniti in terra beneventana (1983) 87 fig. 89; 
Wrede, 187 ss. — Nel rilievo è rappresentato un uo- 
mo nella duplice veste di cavaliere e di luperco. 

78.* Lastra sepolcrale di Aelia Afanacia. Roma, 
Mus. Classico delle Catacombe di Pretestato inv. 
PCAS Pre 273. - Gütschow, M., «Das Museum 
der Prätextat-Katakombe», MemPontAc 3, 4 
(1938) 181 ss.; Schumacher, W. N., «Antikes und 
Christliches zur Auspeitschung der Elia Afanacia», 
JbAChr 11/12 (1968/1969) 67 ss.; Holleman (1974) 
142 ss.; Foucher, 273 ss.; Solin, H./Brandenburg, 
H., «Paganer Fruchtbarkeitsritus oder Martyri- 
umsdarstellung? Zum Grabrelief der Elia Afanacia 
im Museum der Prätextat-Katakombe zu Rom», 
AA (1980) 271 ss.; Giuliani, R., Via Appia. Sulle 
ruine della magnificenza antica (1997) 84 ss.; Wise- 
man, T. P., Remus. Un mito di Roma (1999) 16. - 
Nella parte sin. della lastra sepolcrale un luperco 
frusta una donna, probabilmente la defunta, tenu- 
ta da due uomini. 
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d. Arvales Activités 
Histoire Les arvales avaient pour táche de célébrer le 


La confrérie arvale, que le mythe faisait remon- 
ter à une initiative de Romulus, est attestée au I° 
s. av. J.-C. par Varron. Elle fut réorganisée, res- 
taurée et sans doute transformée vers 28 av. J.-C. 
par Octavien, qui entendait célébrer ainsi une 
composante des traditions romaines les plus an- 
ciennes, ainsi que la concorde des membres de la 
haute aristocratie au sortir des guerres civiles. La 
confrérie et son lieu de culte sont attestés tout au 
long du Haut-Empire jusqu’en 241, quand cesse la 
série des copies épigraphiques de leurs procés- 
verbaux. Un fragment de l'année 304 témoigne de 
la reprise de la tradition des transcriptions à l'épo- 
que de la Tétrarchie. Mais le titre d'arvale n'est 
plus jamais porté par un sénateur aprés 241. Il faut 
supposer que la confrérie et ses rites s'éteignirent 
progressivement vers le milieu du IV® siècle. 


Nombre de prétres 

Les membres de la confrérie étaient appelés fra- 
tres arvales. Ils étaient en régle générale au nombre 
de douze, y compris l'empereur. En fonction des 
circonstances, l'empereur pouvait étre coopté en 
surnombre, de sorte que les arvales pouvaient étre 
treize. Les cooptations se faisaient à l'intérieur de la 
sodalité, qui se réunissait à cet effet dans la Regia (en 
14, voir Scheid, CFA n° 211. 9) et surtout dans le 
temple de la Concorde (80). L'empereur exprimait 
son vote par une lettre qui était lue en premier lieu, 
et les autres membres entérinaient son choix. Le 
nouveau membre était ensuite appelé à rejoindre la 
confrérie (voir Scheid, Romulus 185-220; 80). 


Structure 

Le collège arvale (collegium fratrum arvalium) 
était présidé par un magister élu chaque année au 
cours du sacrifice célébré in luco. Il pouvait se faire 
remplacer par un promagister. Le magister prenait 
ensuite comme flamen l’arvale dont la confrérie lui 
proposait le nom (voir Scheid, Romulus 214-220). 
Le flamine lui aussi pouvait se faire remplacer par 
un proflamen. Le magister donnait son nom à l'an- 
née qui débutait le 17 décembre, et agissait au nom 
des arvales. Il était généralement secondé par au 
moins deux arvales. Chaque arvale exergait ces 
fonctions à tour de róle, suivant l'ancienneté dans 
le collége et, semble-t-il, dés qu'il avait revétu la 
préture (Scheid, Romulus 220-242). 


Recrutement 

Les fréres arvales étaient des sénateurs. Sous les 
julio-Claudiens, ils appartenaient méme aux cou- 
ches les plus éminentes du sénat (Scheid, Collége 
270-312). A partir de la fin du I“ s. ap. J.-C., leur 
recrutement baissa un peu en rang, mais on y 
trouve fréquemment encore des sénateurs de tout 
premier rang, et bien entendu toujours Pempe- 
reur. Les arvales étaient majoritairement cooptés 
peu avant ou à l’âge de la préture (Scheid, Collège 
279-284) et détenaient leur fonction à titre viager. 





sacrificium Deae Diae, au mois de mai. Ce sacrifice 
devait célébrer l’activité bienfaisante de dea Dia, la 
«déesse du ciel lumineux», assurant une bonne 
lumière aux céréales en fin de maturation. Varron 
définit leur fonction comme destinée à sacrifier «ut 
arua fruges ferant» (Varro ling. 5, 85). Mobile, ce 
sacrifice était annoncé (indictio) par les arvales en 
janvier (le 7 ou le 11 janvier), généralement sous le 
pronaos du temple de la Concorde. Le sacrifice 
tombait soit les 17, 19 et 20, soit les 27, 29 et 30 
mai. Il débutait 4 Rome (domi), dans la résidence du 
magister de l’année par un banquet au cours duquel 
les arvales offraient des céréales à dea Dia. Aprés un 
jour de repos, les fratres se rendaient au lucus deae 
Diae, situé à cinq milles de Rome, sur la via Cam- 
pana, sur les berges du Tibre, dans la direction de 
Porto. Au bois sacré, les arvales sacrifiaient dans un 
premier temps des truies piaculaires ante lucum pour 
expier leur entrée dans le bois sacré et son élagage, 
ainsi qu'une vache à titre honorifique dans le 
cirque; enfin, à partir de midi, ils sacrifiaient une 
agna opima dans le bois sacré. Au cours de ce 
sacrifice, ils effectuaient une offrande sur l'autel de 
la déesse, mais aussi sur la table placée dans le 
temple, et des offrandes parallèles à la Mater Larum, 
invitée de dea Dia. Célèbre est l'hymne (carmen) 
que les arvales déclament selon un rythme ternaire 
(carmen tripudare) à la fin des rites célébrés dans le 
temple. Après les sacrifices et le banquet sacrificiel, 
des jeux de cirque concluent le sacrifice. Le lende- 
main, un banquet au domicile du président (domi) 
achevait le sacrifice, alors que les arvales offraient 
sur l'autel à dea Dia des céréales (81 et Scheid, Ro- 
mulus 441—676). 

Outre le sacrifice à dea Dia, les arvales partici- 
pent comme tous les prétres publics aux voeux pro 
salute principis du 3 janvier (82) et, selon les épo- 
ques, à d'autres sacrifices concernant la santé et les 
actions de l'empereur (Scheid, Romulus 289-439). 


Livres 

Les fréres arvales disposaient d'un codex annuel 
sur lequel le commentariensis inscrivait un résumé de 
toutes les activités du college. Ces documents 
étaient transcrits chaque année sur les plaques de 
marbre revêtant le mur d’un bâtiment du bois 
sacré de dea Dia. Ces inscriptions sont attestées 
entre 21 av. et 304 ap. J.-C. 


Habit et insignes 

Les arvales revêtaient la toge prétexte pour tous 
les actes religieux. Lors du sacrifice de lagna opima, 
célébré au bois sacré de dea Dia, les frères arvales 
ajoutaient à la toge prétexte, revêtue pour tous les 
actes religieux, une couronne d'épis nouée avec des 
bandelettes, et placée sous le pan de la toge qui re- 
couvrait la téte (Gell. 7, 7, 8; 79. 83). 


BIBLIOGRAPHIE: Beard, M., « Writing and Ritual. A 
Study of Diversity and Expansion in the Arval Acta», BSR 
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(1985) 114-162; Henzen, W., Acta fratrum arvalium quae su- 
persunt (1874); Scheid, Freres; Scheid, Romulus; Scheid, Col- 
lege; Scheid, CFA. 


SOURCES LITTERAIRES 

79. Plin. nat. 18, 6. — «Les prétres des champs 
furent les premiers que Romulus institua, et lui- 
méme prit le nom de douziéme frére parmi les fils 
d'Acca Larentia, sa nourrice; il donna à ce sacer- 
doce, comme insigne sacré, une couronne d'épis, 
liés par une bandelette blanche. Ce fut à Rome la 
premiére couronne. Cette dignité ne prend fin 
qu'avec la vie et elle accompagne méme les exilés 
et les prisonniers» (trad. H. Le Bonniec, CUF). 
Cf. Gell. 7, 7, 8. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

80. Scheid, CEA n? 69 1. 21-28. — (7 février 120) 
«Sous les mémes consuls, le septiéme jour avant les 
ides de février, dans le pronaos du sanctuaire de 
Concordia, une fois la prière traditionnelle faite par 
le president Caius Vitorius Geta, conformément à 
une lettre de l'Empereur César Traianus Hadrien 
Auguste, fils du divin Trajan Parthique, petit-fils 
du divin Nerva, ils cooptérent frére arvale et 
appelérent aux rites sacrés Publius Manlius Carbo, 
en remplacement de Quintus Bittius Proculus. On 
y ouvrit les tablettes portant le sceau qui représente 
la téte d' Auguste, sur lesquelles était écrit: l'Em- 
pereur César Traianus Hadrien Auguste à ses col- 
légues fréres arvales, salut. En remplacement de 
Quintus Bittius Proculus je coopte par mon vote 
parmi nous comme collégue Publius Manlius 
Carbo'.» (trad. J. Scheid, CFA 212-213) 

81. Scheid, CFA n° 49 1. 8-26. — (17, 19 et 20 
mai 81) «Sous le consulat de Titus Iunius Monta- 
nus et de Lucius Vettius Paullus, le seiziéme jour 
avant les calendes de juin, sous la présidence de 
Caius Iunius Mefitanus, sacrifice du collége des 
fréres arvales, qui fut commencé au domicile de 
Iunius Mefitanus par le président et les autres pré- 
tres. Consommant ensuite un deuxiéme banquet 
auprés du président, «ils firent un sacrifice» d'en- 
cens et de vin, assistés par des garcons libres ayant 
pére et mére, fils de sénateurs, portant «les offran- 
des» à l'autel dans des patéres. 

Sous les mémes consuls, le quatorziéme jour 
avant les calendes de juin, au bois sacré de dea Dia 
et à son domicile, Caius Iunius Mefitanus étant 
président, il immola à dea Dia, au nom du collége 
des fréres arvales, auprés de l'autel deux truies ex- 
piatoires, ensuite une vache. Aprés quoi, lorsqu'ils 
furent assis dans le Caesareum, ils prirent une col- 
lation sacrificielle. Puis, les assistants écartés, après 
avoir fait le sacrifice au sanctuaire, il immola à dea 
Dia une agnelle grasse. Après avoir terminé ce sa- 
crifice, ils banquetèrent au Caesareum auprès du 
président. Ensuite, couronné et vêtu du ricinium, 
le président Caius Iunius Mefitanus lança du haut 
des barrières le signal aux cochers de quadriges et 
aux cavaliers-voltigeurs, qu’il décora de couronnes 
d'argent. (...). 


Sous les mêmes consuls, le treizième jour avant 
les calendes de juin, à son domicile, les frères 
banquetant (= banquetèrent) auprès du président 
pour [conclure] le sacrifice, et des garçons ayant 
père et mère, fils de sénateurs, portant (= portè- 
rent) les céréales reçues des prêtres à l’autel. » (trad. 
J. Scheid, CFA 132) 

82. Scheid, CFA n° 28 1. 24-32. — D janvier 
60) «Sous les mémes consuls, le troisiéme jour 
avant les nones de janvier, le président Sulpicius 
Camerinus prononça, au nom du collège des frè- 
res arvales, les væux pour le salut de Néron Claude 
César Auguste Germanique, fils du divin Claude, 
petit-fils de Germanicus César, arrière-petit-fils de 
Tibère César, arrière-arrière-petit-fils du divin 
Auguste, grand pontife, revêtu de la septième 
puissance tribunicienne, imperator pour la septième 
fois, consul quatre fois, et de son épouse Octavie. 
Ayant immolé les victimes au Capitole, il acquitta 
les vœux que les présidents de l'année précédente 
avaient prononcés, et «en» formula «de nou- 
veaux>, sous la dictée de Marcus Aponius Satur- 
ninus: deux <bovins> mâles à Jupiter, deux vaches 
à Junon, deux vaches à Minerve, deux vaches à 
Salus Publica; auprès du temple neuf deux bovins 
mâles au divin Auguste, deux vaches à la divine 
Augusta, deux bovins mâles au divin Claude.» 
(trad. J. Scheid, CFA 74) 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

83.* Bustes de marbre. Vraisemblablement du 
Caesarum du sanctuaire de dea Dia à La Magliana. 
- a.* Paris, Louvre MA 1180. — Wegner, o.c 65, 
137; Goette, H. R., AA (1984) 575 sq.; Scheid, Ro- 
mulus 42 n. 4; de Kersauson, K., Musée du Louvre. 
Cat. des portraits romains II (1996) 198—199 n? 84. — 
160 ap. J-C. - Antonin le Pieux, capite velato, por- 
tant une couronne d'épis par dessus le pan de toge 
rabattu sur sa téte. — b.* Paris, Louvre MA 1169. 
— de Kersauson, 0.c., 270-272 n° 121. — 161/169 ap. 
J.-C. - Lucius Verus, capite velato, portant une 
couronne d'épis sous le pan de toge rabattu sur sa 
téte. — c. Londres, BM 1907. — Wegner, o.c. 65, 
181; Alfóldi, A., Chiron 9 (1979) pl. 37; Kaiser Marc 
Aurel und seine Zeit, cat. expos. Berlin (1988) 71—72 
n? F2 (moulage); Grand Tour. The Lure of Italy in 
the Eighteenth Century, cat. expos. Londres 
(1996-1997) 262-263 n° 216. — Marc-Aurèle, capite 
velato, avec une couronne d’épis. 


JOHN SCHEID 


e. Sodales Titii, sodales Augustales 
(Claudiales), Flaviales (Titiales), 
Hadrianales, Antoniniani (Veriani Marciani) 
Les sodalités représentent aux yeux des Ro- 

mains un type de communauté sacerdotale parti- 

culiére, dont les principales caractéristiques sont la 
cohésion, reposant sur les liens de type gentilice 
unissant leurs membres, et l’ancienneté des rites, 
renvoyant à l'identité méme de la cité. Ces confré- 
ries archaiques, tombées en désuétude, connurent 
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un regain d'intérét à l'époque de César et d'Au- 
guste (R. gest. div. Aug. 7; cf. Scheid, Romulus) car 
elles offraient un modéle pour le culte des nouvel- 
les divinités qu'étaient les empereurs divinisés, les 
divi, permettant d'inscrire le culte impérial dans la 
tradition religieuse et d'en légitimer la valeur dy- 
nastique. 


Histoire 

Les sodales Titii constituaient la plus ancienne 
des sodalités; ils auraient été institués par le roi Ti- 
tus Tatius pour conserver des cultes d’origine sa- 
bine (84); on a pu les rapprocher du nom porté 
par une des tribus romuléennes, les Titienses. C’est 
sur leur modéle que furent institués en 14 ap. J.-C. 
les sodales Augustales, chargés de célébrer le culte 
du divus Augustus (84). À la suite de la divinisation 
de Claude, le culte du divus Claudius lui fut ad- 
joint, et ils prirent le titre de sodales Augustales 
Claudiales. 'Trois autres sodalités furent instituées 
sur ce modèle, les sodales Flaviales, créés lors de la 
divinisation de Vespasien, qui devinrent Flaviales 
Titiales après la divinisation de Titus; les sodales 
Hadrianales, créés pour honorer le divus Hadrianus 
(SHA Hadr. 27, 3) et enfin la dernière sodalité 
créée, celle des sodales Antoniniani, en l'honneur du 
divus Pius (SHA Pius 13, 4; cf. Eutr. 8, 8; epit. Caes. 
15, 7), accueillera ensuite le culte des différents em- 
pereurs Antonins et Severes qui furent divinisés, 
d’où par exemple l’appellation de sodalis Marcianus 
Antoninianus Commodianus Heluianus Seuerianus 
Antoninianus (AEpigr [1929] 158). 


Structure 

Le nombre des sodales Augustales fut fixé a 24 
membres, auxquels furent adjoints quatre mem- 
bres de la famille impériale: Tibère, Drusus, Ger- 
manicus et Claude (84; Suet. Claud. 6, 2). Les fas- 
tes de la sodalité (87) montrent que la confrérie 
était donc organisée en 25 décuries; ils révélent 
également que trois nouvelles décuries furent 
créées entre 14 et 81 ap. J.-C., sans doute pour per- 
mettre la cooptation de Néron et Titus, sans que 
cela remette en cause l’effectif réel de la sodalité 
(Scheid, «Les prétres»). Les sodales Antoniniani 
semblent avoir été 24 (Pflaum). 

Ils étaient présidés par des magistri (86), sans 
doute au nombre de trois (87) qui célébraient les 
rites au nom de la sodalité (86). 


Recrutement 

D’aprés les fastes (87), les sodales sont cooptés, 
sauf les premiers sodales Augustales, qui furent tirés 
au sort parmi les personnages les plus éminents de 
la cité (84), c'est-à-dire trés vraisemblablement des 
sénateurs exerçant déjà des sacerdoces (cf. Scheid, 
«les prêtres» 639). Bien que de moindre éclat que 
les grands collèges (85), les sodalités consacrées aux 
divi étaient composées de sénateurs d’un rang rela- 
tivement élevé. Les membres de la famille impé- 
riale semblent devenir sodales de droit, soulignant 
le caractère explicitement gentilice de cette nou- 


velle sodalité (85). Lors de l'inauguration du tem- 
ple du divus Augustus, Caligula et ses sœurs s’assi- 
rent parmi les sodales Augustales (Cass Dio 59, 7, 1). 
Ces derniers avaient d’ailleurs leur siège à Bovillae, 
où un sanctuaire était consacré à la famille Julia 
(Tac. ann. 2, 41; cf. des fragments de leurs fastes et 
de leurs acta, 87 et CIL XIV 1984. 2392-2404). 


Activités cultuelles 

On ne sait que peu de choses des activités des so- 
dales Titii, sinon qu'ils avaient en charge des rites 
de type augural (Varro ling. 5, 85). Les sodales Au- 
gustales participaient aux différentes cérémonies 
concernant le culte du divus Augustus, qu’elles fus- 
sent réguliéres, comme les Augustalia du 12 octobre 
(of. Tac. ann. 2, 83, 1; tabula Hebana, 1. 51-52), ou 
circonstancielles, comme la dédicace du temple du 
divus Augustus en 42 ap. J.-C. (Cass. Dio 59, 7, 1). 
Mais le caractére gentilice et dynastique de leur 
sodalité se traduit plus généralement par l'associa- 
tion des sodales à des rites concernant la famille 
impériale, rites funéraires comme les inferiae en 
l’honneur de Germanicus (86), ou acquittement de 
vœux, pour la santé de Livie par exemple en 22 ap. 
J.-C. (85); en 31 ap. J.-C., les sodales Augustales 


sont également associés aux jeux célébrant la mort. 


de Séjan (Cass. Dio 58, 12, 5). Leur attachement à 
la famille impériale peut prendre d’autres formes 
(cf. la dédicace d’une statue de Germanicus près de 
l’autel de la Providence, AEpigr [1996] 885); leur 
proximité avec la famille impériale et l'empereur 
lui-méme peut expliquer leur association à de gran- 
des fétes célébrées en l'honneur d'autres divinités 
que les divi (Suet. Dom. 4; Momigliano). 


Privileges 

Les sodales Augustales disposaient de places ré- 
servées au cirque (cf. Tac. ann. 2, 83, 1; tabula He- 
bana l. 51-52). 


Habit 

Lors des rites funéraires pour Germanicus, ils 
portent des vétements de deuil (86). Quant aux 
couronnes portées par les Flaviales lors des jeux 
Capitolins (Suet. Dom. 4), elles rappellent les 
coiffes de certains prétres impériaux en province 
(Price, Rituals 170—171). Certains commentateurs 
identifient comme sodales Augustales des togati cou- 
ronnés et chaussés de calcei patricii sur un relief 
représentant une procession (cf. Scott Ryberg, 
Rites 79-80 fig. 37d; Gradel, L, Emperor Worship 
and Roman Religion [2002] 181—182). 


BIBLIOGRAPHIE: di Vita-Évrard, G., «Les fastes des 
sodales Augustales», dans Mayer, M./Gómez Pallarés, J., 
Religio deorum. Actas del coloquio internacional de epigrafía, 
culto y sociedad en. Occidente (1993) 471—484; Gottlieb, G., 
RAC XIX 1105 s.v. «Kaiserpriester»; Masier, A., «I soda- 
les nell'età di Antonino Pio», Patavium 15 (2000) 53-80; 
Momigliano, A., «Sodales Flaviales Titiales e culto di 
Giove», BollMusCom 63 (1935) 165-171; Pflaum, H.-G., 
«Les sodales Antoniniani», CRAI (1961) 118-121; id., Les 
sodales Antoniniani de l’époque de Marc-Auréle, extrait des 
MémAcInscr 15, 2 (1966) 1-95; Romano, C. C., «I sodales 
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nell’eta di Traiano e di Adriano», Patavium 14 (1999) 45-62; 
Scheid, J., «Les prétres sous les empereurs julio-claudiens», 
dans ANRW II 16.1 (1978) 610-654; id., Romulus 256-260; 
Wissowa, Religion 550-566. 


SOURCES LITTERAIRES 

84. Tac. ann. 1, 54, 1. — (14 ap. J.-C.) «La méme 
année s'enrichit d'un nouveau culte avec le sacer- 
doce de prétres Augustaux (sodalium Augustalium), 
créé à l'exemple de T. Tatius, qui, pour conserver 
les rites des Sabins, avait fondé jadis les prétres Ti- 
tiens (sodales Titios). On tira au sort parmi les grands 
de la cité vingt et un membres, auxquels sont ajou- 
tés Tibére, Drusus, Claude et Germanicus.» (trad. 
P. Wuilleumier, CUF). Cf. Tac. hist. 2, 95. 

85. Tac. ann. 3, 64, 3-4. — (22 ap. J.-C.) «Le sé- 
nat décréta alors des supplications aux dieux et de 
grands jeux, dont furent chargés les pontifes, les au- 
gures et les quindécemvirs, conjointement avec les 
septemvirs et la confrérie des Augustaux (sodalibus 
Augustalibus). (...) L’adjonction des Augustaux 
était due au caractére de leur sacerdoce, attaché 4 la 
famille pour laquelle s’acquittaient les vœux.» 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

86. Siarum. — AEpigr (1984) 508 col. Ila; Craw- 
ford, M. (éd.), Roman Statutes I (1996) 507—547, 
part. 516. — 19 ap. J.-C. - (Honneurs posthumes 
pour Germanicus) Chaque année, le 10 octobre, les 
magistri des sodales Augustales, vêtus d’une toge 
sombre, devront offrir un sacrifice aux Mänes de 
Germanicus César, sur l’autel situé devant le tom- 
beau de Germanicus dans le Mausolée. Cf. tabula 
Hebana, 1. 59-60 (cf. Crawford, o.c.). 

87. Bovillae. — InscrIt XIII 1, 311-315 (cf. CIL 
XIV 2388-2391). — Fr. des fastes des sodales Augus- 
tales Claudiales, entre 17 et 215 ap. J.-C. 


SYLVIA ESTIENNE 


3. Autres prétrises 


a. Prétrises latines 

Sous l'appellation générique de sacerdoces la- 
tins, on désigne des prétrises attestées par des 
inscriptions d'époque impériale, dont le titre (sa- 
cerdos, pontifex, salius etc.) est suivi du nom d'une 
ancienne communauté latine, souvent disparue 
(Alba, Cabum, Caenina, Lavinium, Lanuvium, 
Tusculum). Ces prétres, qui font partie des sacer- 
doces publics romains, sont, en grande partie, de 
rang équestre. Leur róle était d'assurer les cultes de 
ces communautés latines et la perpétuité des sacra 
que Rome partageait avec celles-ci, notamment la 
cérémonie des Féries latines. L'accomplissement de 
cultes communs à Rome et à un certain nombre 
d'anciennes communautés latines soumises, déjà 
$ous la République, témoignent de l'ancienne al- 
liance romano-latine. 


Les prétres des Laurentes Lauinates 
Les sources littéraires relatives aux traditions 
religieuses de Lavinium permettent de supposer 





quelles étaient les fonctions de ses prétres, attestés 
depuis Claude jusqu'à Gallien. Divers types de 
prétres de Lavinium sont attestés (voir Saulnier, 
519ss; Granino Cecere, 15555). 

Les magistrats supérieurs de Rome, accompa- 
gnés des pontifes et des flamines, sacrifiaient an- 
nuellement aux Pénates et à la Vesta de Lavinium, 
peu aprés leur entrée en charge (Macr. Sat. 3, 4, 
11; Serv. Aen. 1, 239; 8, 664). Les Laurentes Laui- 
nates jouaient vraisemblablement aussi un róle lors 
de cette cérémonie. Il est difficile de décider si 
celle-ci correspond au renouvellement annuel du 
traité que Rome et Lavinium avaient contracté en 
338 et qui avait lieu le dixième jour après les Fé- 
ries latines (Liv. 8, 11, 15; of. Saulnier, 5228s; Gra- 
nino Cecere, 111ss). Quoi qu'il en soit, on peut dé- 
celer ici une fonction des prétres latins: selon une 
inscription d'époque claudienne (89), Sp. Turra- 
nius Proculus renouvela, en tant que pater patratus, 
le traité de Lavinium avec Rome, et ce, d'aprés les 
livres sibyllins. Cette derniére précision a suggéré 
à Saulnier qu'il s'agissait d'une circonstance parti- 
culiére, peut-étre liée à la célébration des Jeux sé- 
culaires en 47 par Claude. Cet empereur pourrait 
également avoir réorganisé à ce moment-là les sa- 
cerdoces de Lavinium. Enfin, les Laurentes Lauina- 
tes participaient, selon toute probabilité, à la céré- 
monie annuelle des Féries latines, en tant que 
représentants de leur cité. 


Les prétres d' Albe 

Les prétres d' Albe (dictatores [ad sacra], pontifices, 
salii [90], virgines Vestales Albanae [88]) sont attes- 
tés de la fin du I° s. av. J.-C. jusqu’à la deuxième 
moitié du IV* s. Ils avaient peut-être leur siège à 
Bovillae (Asconius Ped. in Cic. Mil. p. 35 Clark), 
héritière d’Albe-la-Longue, où les gentes romaines 
qui se voulaient d'origine troyenne célébraient leur 
sacra. Ce n'est donc peut-étre pas par hasard que 
L. Memmius devint pontifex Albanus (prima età au- 
gustea): il appartenait en effet 4 une gens qui, 
comme la gens Iulia, clamait ses origines troyen- 
nes. Il est possible que les dictateurs aient été choi- 
sis parmi les pontifices Albani, étant donné que ceux 
qui nous sont connus étaient aussi pontifes. Ces 
derniers formaient peut-étre un collége, dirigé par 
un seul dictateur. C’est peut-étre celui-ci qui re- 
présentait la cité lors des Féries latines et était res- 
ponsable des sacra Albana. 

D’apres deux lettres de Symmaque (Symm. 
epist. 9, 147-148; antérieures 4 382), les Vestales 
d'Albe étaient, du moins à cette époque, soumises 
au pouvoir d'enquéte du collége pontifical de 
Rome, si elles étaient suspectes d'avoir failli à leur 
obligation de chasteté. Leur jugement et leur chá- 
timent toutefois dépendaient du vicaire de Rome. 


Les sacerdotes Cabenses 

Le nom Cabenses dérive vraisemblablement de 
Cabum, l'ancien oppidum situé sur le mons Albanus 
(actuellement dénommé Monte Cavo, peut-étre 
d'aprés le nom antique), qui aurait disparu trés tót 
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et dont le peuple romain aurait assume les sacra. Le 
titre complet de ces prétres nous est livré par une 
dédicace retrouvée au sommet de ce Mont, dans le 
contexte du sanctuaire latin fédéral de Iuppiter La- 
tiaris: Cabenses sacerdotes feriarum Latinarum montis 
Albani. Le lieu de la découverte ainsi que le titre 
méme de ces prétres permettent de supposer que, 
non seulement, ces prétres représentaient l’antique 
Cabum lors des Féries latines mais qu’ils étaient 
également attachés au sanctuaire fédéral de Iuppi- 
ter Latiaris, et ce, tout particuliérement durant 
cette cérémonie. 


Les prétres de Lanuvium 

Selon Tite-Live, à la fin des guerres latines en 
338 (Liv. 8, 14, 2), le sanctuaire et le bois sacré de 
Junon Sospita de Lanuvium devinrent communs 
aux habitants de Lanuvium et au peuple romain. 
Il s'agit donc d'une communio sacrorum. Celle-ci 
s'exprimait dans un sacrifice annuel à la déesse, ac- 
compli par les consuls (Cic. Mur. 41, 9o). C'est 
vraisemblablement aussi dans ce contexte que fut 
créé un sacerdoce romain particulier afin de garan- 
tir, au nom de Rome, le soin des sacra Lanuuina. 
D'après Wissowa, ces prétres, attestés du I* s. au 
IIe s. ap. J.-C., venaient s'ajouter aux sacerdoces 
locaux qui agissaient, pour leur part, au nom du 
municipe (Wissowa, 2055). 


Les sacerdotes Caeninenses 

Caenina, dont la localisation reste controversée, 
constitue l’un des centres du Latium uetus qui dispa- 
rut sans vestiges (Plin. nat. 3, 64), conquise ou ab- 
sorbée par Rome. L'existence de sacerdotes Caeni- 
nenses permet de supposer que Rome se chargea 
d'assurer les sacra de Caenina. Ces prétres, attestés 
de l'époque flavienne au début du III* s., étaient, 
semble-t-il, choisis par les pontifes (CIL XI 3103). 
Le titre hypatos Kaineinesis hierön dómou Rómaión, qui 
atteste clairement qu'il s'agit d'un sacerdoce ro- 
main, est, selon Wissowa, celui du président de ces 
prétres (sacerdos Caeninensis maximus sacrorum p. R.). 


Les sacerdotes Tusculani 

Comme les prêtres de Lanuvium, les sacerdotes 
Tusculani doivent vraisemblablement leur création 
à une communio sacrorum, que Tusculum établit 
avec Rome, sans toutefois laisser de traces dans nos 
sources. 


BIBLIOGRAPHIE: Granino Cecere, M. G., « Sacerdotes 
Cabenses e sacerdotes Albani: la documentazione epigrafica», 
dans Pasqualini, A. (éd.), Alba Longa. Mito, storia, archeolo- 
gia. Atti dell’Incontro di studio. Roma- Albano Laziale 1994 
(1996) 275-316; Saulnier, Chr., «Laurens Lavinas. Quelques 
remarques à propos d'un sacerdoce équestre à Rome», La- 
tonus 43 (1984) 517—533; Scheid/Granino Cecere, Sacerdoces 
équestres; Wissowa, G., «Die rómischen Staatspriestertümer 
altlatinischer Gemeindekulte», Hermes 50 (1915) 1-33. 


SOURCES LITTERAIRES 
88. Asconius Ped. in Cic. Mil. 35 (p. 40, 16-18 
Clark; p. 36, 23-24 Stangl). - Mention de vierges 


(vestales) d’Albe. Une inconnue envoyée par Mi- 

= $ 
lon est venue les trouver, afin de s'acquitter d'un 
vœu, parce que Clodius avait été tué. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

89. Pompéi, sur le forum. — CIL X 797. - Sp. 
Turranius Proculus apparait d’une part comme le 
pére patrat des Laurentes, chargé de renouveler le 
traité entre Rome et Lavinium, d’autre part 
comme responsable des sacra du peuple Romain et 
du nomen Latinum, qui sont célébrés à Lavinium. 

90. Londres, BM 2275. - CIL VI 2170 (et p. 
3826; ILS 5010). - Granino Cecere pl. 13. — Inscr. 
funéraire du salius Albanus L. Anstitius Sarculo. 


FRANCOISE VAN HAEPEREN 


b. Sacerdotes bidentales 

Ces prétres, de rang équestre, sont uniquement 
attestés durant l'Empire, par quelques inscriptions 
(Scheid/Granino Cecere, 135; Khanoussi, 473- 
479). Le titre de l’un d’eux (CIL VI 567), 
[quinque]nnalis decuriae [sacerdo]tium uidentalium, a 
suggéré A J. Scheid d'attribuer à ces prétres des 
fonctions d’appariteur. Seul leur nom permet 
d'émettre des hypothéses sur leurs fonctions: on a 
mis le terme bidentales en rapport avec les bidenta- 
lia, les lieux qui, touchés par la foudre, faisaient 
l'objet d'un sacrifice expiatoire; les sacerdotes biden- 
tales auraient dés lors été chargés d'expier les fou- 
dres (Wissowa, 131). 

Ces prêtres semblent avoir un lien avec Semo 
Sancus Dius Fidius, comme le suggèrent les dédi- 
caces qu'ils ont faites à cette divinité (91) et la 
proximité de leur lieu de réunion avec son temple, 
qui se trouvait sur le Quirinal. 


BIBLIOGRAPHIE: Khanoussi, M., «f(ulgur) d(iuum) 
c(onditum). À propos du culte de la foudre en Afrique ro- 
maine», CRAI (1999) 473-479; Scheid/Granino Cecere, 
Sacerdoces équestres 86. 94. 135; Thulin, C. O., Die etruski- 
sche Disciplin. I. Die Blitzlehre [1906] 95-106; Wissowa, G., 
RE III (1899) 429-431 s.v. « Bidental». 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

91. CIL VI 30994. — Base de statue et statue 
(Vatican) dédiée par la decuria des sacerdotes biden- 
tales à Semo Sancus Sanctus Dius Fidius. 


FRANCOISE VAN HAEPEREN 


c. Sacerdotes Cereris publicae p.R.Q. 

Im Kult der von den antiken Autoren den sa- 
cra peregrina (Fest. 268 L.) zugerechneten und als 
aus Griechenland eingeführt bezeichneten Ceres 
waren auch Staatspriesterinnen beschäftigt. Zu- 
mindest in der Republik rekrutierten sich diese aus 
dem griechischen Unteritalien, erlangten aber bei 
der Bestellung zum Priesteramt das römische Bür- 
gerrecht (92). Auch die wohl in der frühen Kai- 
serzeit amtierende Casponia Maxima bezeichnet 
sich noch als «Sicula» (CIL VI 2181). Die sacerdo- 
tes unterstanden während ihrer Amtszeit einem 
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Keuschheitsgebot (Tert. monog. 17; cast. 13). Zur 
Organisation des Priestertums in Rom wird nichts 
weiteres bekannt. Vielleicht ist davon auszugehen, 
dass wie in anderen Städten Italiens verschiedene, 
hierarchisch abgestufte Ämter zu besetzen waren. 
Offenbar standen die Priesterinnen sämtlichen 
Handlungen vor, die den gemeinsamen Kult der 
Ceres mit Proserpina betrafen, der nach grie- 
chischem Muster ausschliesslich von Frauen gefei- 
ert wurde. Es ist davon auszugehen, dass ihnen 
auch am sacrum anniversarium Cereris (s.u. Ab- 
schnitt 4.c, Matronae) eine wichtige Rolle zukam. 


BIBLIOGRAPHIE: Le Bonniec, H., Le culte de Cérés à 
Rome. Des origines à la fin de la République (1958) 397-400; 
Peruzzi, E., «La sacerdotessa di Corfinio», PP 5o (1990) s- 
15; Spaeth, B. S., The Roman Goddess Ceres (1996) 103-123. 


LITERARISCHE QUELLEN 

92. Cic. Balb. 55. - «Den Cereskult, ihr Rich- 
ter, wollten unsere Vorfahren mit peinlicher Sorg- 
falt und grosser Feierlichkeit ausgeführt wissen. Da 
er aus Griechenland stammt, wird er seit jeher von 
griechischen Priesterinnen besorgt, und alles hat 
griechische Bezeichnungen. Doch wenn unsere 
Vorfahren auch eine gebürtige Griechin ausersahen, 
den griechischen Kult darzubieten und zu besorgen, 
so wünschten sie gleichwohl, dass sie die heiligen 
Handlungen, die ja im Namen von Bürgern statt- 
fänden, als Bürgerin ausführe: sie sollte zu den un- 
sterblichen Göttern nach fremden, von auswärts 
stammenden Regeln und zugleich mit einhei- 
mischem Bürgersinn beten. Diese Priesterinnen 
waren, wie ich sehe, fast immer aus Neapel oder Ve- 
lia, also zweifellos aus vertraglich mit uns verbun- 
denen Gemeinden.» (Übers. M. Fuhrmann). 


NINA MEKACHER 


d. Priesterschaft der Mater Magna in Rom 
(gallus, archigallus, cistophori, dendrophori) 
Die phrygischer Tradition entsprungenen Ämter 
204 v. Chr. wurde der Kult der Mater deum 

magna Idaea aus dem phrygischen Pessinunt auf 

Geheiss der sibyllinischen Bücher in Rom einge- 

führt (Liv. 29, 10, 4-11; 29, 14). Damit gelangte 

auch ein Teil ihrer östlichen Priesterschaft nach 

Rom. Deren genaue Organisation und Zusam- 

mensetzung sind unbekannt. Bereits für die repu- 

blikanische Zeit sind ein Oberpriester und eine 

Oberpriesterin, sacerdos maximus und sacerdos ma- 

xima, sowie als galli bezeichnete Eunuchen belegt 

(93 und 99-101; Dion. Hal. ant. 2, 19, 4; Varro 

Men. fr. 149. 150 Bücheler/Heräus = fr. 132. 134 

Cèbe). Aus kaiserzeitlichen Inschriften werden zu- 

sätzlich sacerdotes beiden Geschlechts (95. 99) so- 

wie verschiedenes Musikantenpersonal bekannt. 

Für Rom sind lymnologi, tympanistriae und sodales 

ballatores (96) belegt. Seit dem späteren 2. Jh. n. 

Chr. ist die Charge eines archigallus bezeugt (98). 

Die galli sind die einzige Kategorie dieser Pries- 

ter, zu denen Details bekannt werden. Für die an- 


tiken Autoren scheinen in erster Linie sie den Kult 
der Mater Magna zu repräsentieren. Ausführlich 
wird berichtet, wie sich die galli beim Eintritt in 
ihr Priestertum mit Hilfe einer Scherbe oder eines 
Silex selbst entmannten. Dies geschehe in einer 
Art Trance, in die sich die Anwärter zum Klang 
der phrygischen Flöten, Cymbalen und Tamburi- 
ne tanzten, ganz wie ihr göttliches Vorbild, der 
von Anfang an auch im römischen Kult mit Ma- 
ter Magna verbundene Attis. Mit beissendem 
Spott, der die Faszination am Exotischen nicht 
verbergen kann, werden das weibische Gehabe, 
das Auftreten in Frauenkleidern mit reichem 
Schmuck und viel Schminke sowie das lange, 
blond gefärbte Haar der galli geschildert; ihre 
Fremdheit, Unkontrolliertheit und ihre transgres- 
sive Sexualität getadelt (93-94; Lucr. 2, 610-628; 
Martial. 3, 81). Tatsächlich widersprechen Selbst- 
verstümmelung - insbesondere die Entmannung — 
aber auch Selbstkasteiung und kultische Ekstase 
den Grundgesetzen des traditionellen rómischen 
Götterkultes. Aus diesem Grunde beschränkte der 
Senat bei der Einführung des Kultes sowohl die 
Rekrutierungsbasis als auch die Bewegungsfreiheit 
der Priester und Priesterinnen: Es wurde be- 
stimmt, dass römischen Bürgern die Kultämter der 
Mater Magna verschlossen blieben (Dion. Hal. 
ant. 2, 19, 4; Val. Max. 7, 7, 6.) und dass galli und 
sacerdotes den Gottesdienst normalerweise allein im 
Tempelbezirk auf dem Palatin ausüben konnten 
und nur an wenigen festgesetzten Terminen in der 
Öffentlichkeit auftreten durften. 

Noch in der frühen Kaiserzeit verweisen die 
Namen der belegten Priester und Priesterinnen auf 
eine östliche Herkunft. Es handelt sich in erster Li- 
nie um Sklaven und Freigelassene (95). Später 
finden sich römische Bürger, deren Namen wenig 
über ihre Herkunft aussagen (98-99); im 4. Jh. n. 
Chr. bezeichnet sich eine Frau senatorischen Stan- 
des als sacerdus (sic) maxima Matris deum magnae 
Ideae (100). Die Rekrutierungsbasis der Priester- 
schaft der Mater Magna ändert sich demnach im 
Laufe der Kaiserzeit grundlegend. Im Gleichschritt 
scheint sich auch die Organisation des Kultes zu 
wandeln, wie die offenbar ins spätere 2. Jh. n. 
Chr. zu setzende Einführung des Amtes des archi- 
gallus vermuten lässt. Unbekannt bleibt, inwiefern 
sich dabei auch die Kultpraktiken änderten. Dies 
wurde in der Forschung vor allem im Zusammen- 
hang mit der Entmannung der galli diskutiert. Da 
die Kastrierung eines römischen Bürgers formell 
verboten war, vermutete man zum Teil, dass sich 
die kaiserzeitlichen galli und archigalli nur noch 
symbolisch verstümmelten. Andernfalls muss man 
von einer Sonderregelung für den Kult der Mater 
Magna ausgehen. Die Ikonographie der erhaltenen 
kaiserzeitlichen galli-Porträts verweist in jedem 
Fall sehr deutlich auf ihr Eunuchentum. Nicht nur 
ihre Kleidung, sondern auch die Ausbildung der 
Körperformen und die Physiognomie zeigen deut- 
liche Anlehnungen an weibliche Bildchiffren. Da- 
bei wird der besondere Status der Priester stolz 
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präsentiert und ihre Würde durch eine hieratische 
Darstellungsform unterstrichen. 

Es haben sich zwei rundplastische Bildnisse er- 
halten, die höchstwahrscheinlich als Darstellungen 
stadtrömischer galli zu interpretieren sind (103- 
104). Sie gehören in spätantoninische beziehungs- 
weise spätseverische Zeit und stimmen in ihrer 
Ikonographie im wesentlichen überein. Ein ha- 
drianisches Grabrelief, das im 18. Jh. zwischen 
Genzano und Lanuvio aufgefunden wurde, ver- 
bildlicht wohl einen lokalen gallus in ganz paralle- 
ler Weise (102). Ahnliche Darstellungen kennt 
man auch aus Ostia (253). Die Priester prasentie- 
ren sich in vollem Ornat und in Ausiibung ihrer 
kultischen Pflichten. Sie tragen langärmlige Un- 
tergewänder und den Kopf bedeckende Mäntel in 
einer Drapierung, die an Frauenkleider erinnert. 
Die Statue 103 benutzt gar einen vielverwendeten 
weiblichen Statuentypus. Die galli tragen Priester- 
binden und vittae und erscheinen mit reichem 
Schmuck, der auf die östlichen Wurzeln des Pries- 
tertums verweist. 102 zeigt zusätzlich weitere 
wichtige Kultobjekte wie Zymbeln, Tympanon, 
phrygische Auloi und eine Ciste. 


Kultkollegia 

Im Laufe der Kaiserzeit traten zu diesen Pries- 
tern zwei Kultkollegia hinzu, denen ganz 
spezifische Aufgaben bei den jährlichen Feiern zu 
Ehren des mit Mater Magna verbundenen Attis 
zukamen. Das Kollegium der dendrophori war da- 
mit beauftragt, jeweils am 22. März eine heilige 
Pinie zu fällen, zu schmücken und in den Tempel 
auf dem Palatin zu tragen. Laut Lydus wurde es 
vom Kaiser Claudius gegründet (mens. 4, 59). 415 
n. Chr. wurde es durch Honorius offiziell aufge- 
hoben (Cod. Theod. 16, 10, 20 [6]). Die cannopho- 
ri, die jeweils am 15. Marz mit Schilfbiindeln zum 
Tempel pilgerten, lassen sich erst im spaten 2. Jh. 
n. Chr. nachweisen. Soweit bisher bekannt wur- 
de, rekrutierten sich die Kollegia in Rom aus den 
unteren Schichten der Bürgerschaft (97). (ausführ- 
licher zur Liturgie vgl. das Folgende). 


Rolle bei den Staatsfeierlichkeiten 

Von alters her galt der Mater Magna eine Fest- 
zeit, die Megalesia, zwischen dem 4. und dem 10. 
April. Die beiden Eckdaten fallen mit dem Tag 
der Einführung des Kultes beziehungsweise mit 
dem Tag der Tempelweihung zusammen. Zu die- 
ser Festzeit stand der Tempel offen und man 
brachte ein Opfer aus Frischkäse und Kräutern 
(moretum) dar (Ov. fast. 4, 367 LI. Neben dem 
praetor, der im Tempel opferte (Dion. Hal. ant. 2, 
19, 4), den senatorischen sodalitates, die lectisternia 
und Bankette ausrichteten (Gell. 2, 24, 2) und den 
curulischen Acdilen, die Theateraufführungen und 
Pferderennen zugunsten der Bürgerschaft organi- 
sierten, kommt auch der phrygischen Priester- 
schaft eine wichtige Rolle zu. Die galli trugen die 
Statue der Mater Magna in einer Prozession durch 
die Stadt. Begleitet von Musikanten tanzten sie zu 


den Klängen von Flöten und Tamburinen und 
sammelten Geld zum Unterhalt des Kultes (93; 
Lucr. 2, 610-628; Cic. Leg. 2, 22; Ov. Pont. 2, 39). 
Spätestens seit der späten Republik fand am 27. 
März eine lavatio der Kultstatue der Mater Magna 
beim Zusammenfluss von Tiber und Almo statt. 
Der Zug dorthin wird als lautes und exotisches 
Treiben der phrygischen Priester geschildert. Spä- 
testens in der Kaiserzeit schliessen sich ihm auch 
die XVviri sacris faciundis sowie nobiles an (Lucr. 2, 
610-628; Prud. hymn. 10, 154 £). Am Ziel badete 
der sacerdos maximus die Statue, die XVviri baten 
die Göttin, wieder mit ihnen nach Rom zu ziehen, 
was sodann unter einem Blumenregen geschah. 
Im Laufe der Kaiserzeit wird dieses Ritual in ei- 
nen offenbar in mehreren, nicht mehr genau nach- 
vollziehbaren Stadien geschaffenen offiziellen Fest- 
zyklus zu Ehren des Attis integriert. Sein Kult 
scheint auf interner Ebene seit jeher Teil des Got- 
tesdienstes an Mater Magna auf dem Palatin gewe- 
sen zu sein. Eine offizielle Feier im Rahmen des 
Staatskultes lässt sich erst unter Claudius nachwei- 
sen; der gesamte Zyklus scheint erst im späten 2. 
Jh. n. Chr. seine endgültige Form erhalten zu ha- 
ben (vgl. Insert XIII 2 Nr. 42 S. 243). Während 
einer 13-tägigen Festperiode wurde der Mythos des 
Attis nachvollzogen: Am 15. März (canna intrat) 
trug das Kollegium der cannophori Schilfbündel in 
den Tempel auf dem Palatin, offenbar in Erinne- 
rung an die Auffindung des Attis durch Mater 
Magna am Gallosufer (Iul. or. 5, 165c). Am glei- 
chen Tag brachte der archigallus ein Stieropfer für 
die Fruchtbarkeit der hochgelegenen Felder dar 
(Lyd. mens. 4, 49). Es begann eine 9-tägige Fasten- 
zeit. Am 22. März (arbor intrat) trug das Kollegium 
der dendrophori eine zuvor unter Opferung eines 
Widders gefällte und mit Veilchen, Bändern sowie 
einem Bild des Attis geschmückte Pinie in den 
Tempelbezirk. Der Baum erinnert an die mythi- 
sche Pinie, zu deren Füssen der entmannte Attis 
sank. Nach der Legende tränkte sein Blut die 
Wurzeln und verwandelte sich nach seinem Tod in 
Veilchen. Der Zug der dendrophori, der von den 
galli begleitet wurde, hatte den Charakter einer 
Trauerprozession. Jene fand am 24. März (sarıguis) 
ihren Höhepunkt: Die sacerdotes und die galli ver- 
anstalten im palatinischen Heiligtum einen wilden 
und ekstatischen Tanz rund um die Pinie, dabei 
kasteiten sie sich mit dem flagellum und liessen ihr 
Blut auf den Baum träufeln. Abschluss der Zere- 
monie war die Beerdigung des Baumes. Am Tag 
darauf (hilaria) wurde die Auferstehung des Gottes 
gefeiert. Dieses auf den Tag nach der Sommersonn- 
wende fallende Frühlingsfest hatte den Charakter 
eines Karnevals (Herodianos 1, 10, 5-7), in dem 
auch die Kultstatue und Prunkgeschirr im Festzug 
mitgeführt wurden. Der 26. März (reguietio) stand 
im Zeichen der Ruhe und am 27. März fand die be- 
reits erwähnte lavatio der Kultstatue im Almo statt. 


BIBLIOGRAPHIE: Beard, M., «The Roman and the 
Foreign: The Cult of the ‘Great Mother’ in Imperial Ro- 
me», in Thomas, N./Humphrey, C., Shamanism, History 
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and the State (1994) 164-190; Borgeaud, P., La mere des 
dieux. De Cybèle à la vierge Marie (1996); Turcan, cultes or. 
34—75; Vermaseren, M. J., Cybele and Attis. The Myth and 
the Cult (1977); id., CCCA. 


LITERARISCHE QUELLEN 

93. Ov. fast. 4, 181—190. — (Zum 4. April) «Dann 
wird die Berekynterflöte mit gebogenem Horn 
ertönen und das Fest der idäischen Mutter begin- 
nen. Die Verschnittenen werden einhergehen und 
auf die hohlen Pauken hämmern, Erz an Erz 
geschlagen wird in hellem Ton erklingen. Die Göt- 
tin selbst mit Geheul gerufen, wird auf dem wei- 
chen Nacken ihrer Diener mitten durch die Stadt 
getragen werden. Die Bühne tönt, die Spiele rufen: 
Nehmt, ihr Bürger, eure Plätze im Theater ein, und 
auf den Gerichtsplätzen des Forums sollen die 
gewohnten Kämpfe nicht stattfinden. Ich möchte 
noch vieles fragen, doch mich erschreckt der Klang 
der schrillen Becken und die krumme Flöte mit 
ihrem schaurigen Getön.» (Übers. F. Bömer). 

94. Iuv. 6, 511—516. — Iuvenal will seinen Adres- 
saten von der Heirat abbringen. Dabei stellt die 
Verschwendungssucht der Frauen ein wichtiges 
Argument dar. Im Folgenden wird ihre Bereit- 
schaft, religiösen Scharlatanen zu erliegen, geschil- 
dert: «Sieh nur, ein Chor der rasenden Bellona und 
der Göttermutter hält Einzug und ein riesiger Kas- 
trat, eine Respektsperson für die jüngeren Wider- 
linge, der sich schon längst die noch zarten Hoden 
mit rasch ergriffener Scherbe abschnitt, dem die 
lärmende Schar, dem die gewöhnlichen Pauken- 
schläger den Vortritt lassen und dessen Backe die 
phrygische Mitra bedeckt. Gewaltig tönt er und 
heisst sie sich vor dem Nahen des Septembers und 
des Scirocco zu fürchten, falls sie nicht ein Reini- 
gungsopfer von hundert Eiern darbringe und ihm 
selbst alte, rosinenfarbige Kleider schenke, damit 
was immer an plötzlicher, grosser Gefahr drohe, in 
die Gewänder fahre und sie sich auf einmal für ein 
ganzes Jahr entsühne». (Übers. J. Adamietz). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN AUS ROM 

95. CIL VI 496; CCCA Nr. 10; aus den Horti 
Farnesiani. - Augusteisch. - Marmorbasis, die One- 
simus, Olympias und die kaiserliche Freigelassene 
Livia Briseis nennt, alle drei sacerdotes Matri deum 
magnae Ideae. Vgl. auch die späteren CIL VI 2260 = 
CCCA Nr. 291; CIL VI 2259 = CCCA Nr. 360 
(Frauen). CIL VI 2258 = CCCA Nr. 296 (Mann). 

96. CIL VI 32444; CCCA Nr. 298. — 1. Jh. n. 
Chr. - Grabinschrift für Ti(berius) Claudius Ve- 
lox, hymnologus primus Matris deum Ideae et Attinis 
publico; vgl. auch CIL VI 9475 = CCCA Nr. 299 
für weiteren hymnologus. Weiter (kaiserzeitlich, 
nicht genau zu datieren): CIL VI 2264 Aelia Re- 
cepta, tympanistria Matris deum magnae Idaeae und 
CIL VI 2265 Grabinschrift für einen T. Flavius 
C[h]r[y]sopa[edus], von den sodales ballatore[s] Cy- 
belae gestiftet. | 
. 97. CIL VI 30973; CCCA Nr. 212. — Antoni- 
nisch. - Marmorstatuenbasis für den Stifter der Ba- 
silica Hilariana, dem stadtrömischen Versamm- 


lungslokal der dendrophori, Manius Poblicius Hila- 
rus, einen Perlenhändler, der im Kollegium das Amt 
eines quinquennalis perpetuus innehatte. Vgl. auch 
CIL VI 641; CCCA Nr. 208 (Stiftungsinschrift der 
Basilica) und CIL VI 29691 (weiterer quinquennalis). 

98. CIL VI 2183; CCCA Nr. 261. — Wohl 3. 
jh. n. Chr. - Grabinschrift für C. Camerius Cres- 
cens, archigallus Matris deum magnae Ideae et. Attis 
populi Romani. 

99. CIL VI 508; CCCA Nr. 235. — 19. April 
319 n. Chr. - Taurobolium-Altar der...Serapias, 
honesta femina sacerdos deum Matris et. Proserpinae. 
Dem Opfer stand Flavius Antonius Eustochius, sa- 
cerdos Phryges maximus vor. 

100. CIL VI 502; CCCA Nr. 231. — 5. April 
383 n. Chr. - Taurobolium-Altar einer clarissima 
femina, deren Name sich nicht erhalten hat. Sie 
war sacerdus (sic) maxima Matris deum magnae Ideae. 


BILDZEUGNISSE 

101.* Grabrelief der Laberia Felicla. Vatikan, 
Gall. Statue 552. Aus Rom. - CIL VI 2257; Ame- 
lung, SkulpVatMus Il 614 Nr. 403; CCCA Nr. 
258. — 1. Jh. n. Chr. - Frauenhalbfigur in Muschel; 
Kopf, Hals, Unterarme und Hände sowie unterer 
Teil des Altares ergänzt. Trägt langärmliges Ge- 
wand und Mantel; an Halskette Anhänger mit ei- 
ner Zeus(?)darstellung; In Haar geknüpfte vittae, 
in ergänzter Rechter patera über einen Altar mit 
Früchten, in ergänzter Linker Lorbeerkranz, der 
zum Teil noch antik ist. Inschrift: Laberia Felicla / 
sacerdos maxima / Matris deum m(agnae) I(deae). 

102. (= Il 4 c Musique, rom. 13*, = LIMC VII 
Suppl. Kybele 122*) Grab(?)relief eines gallus. 
Rom, Mus. Cap. 1207. Zwischen Genzano und 
Lanuvio aufgefunden. -— Helbig* II Nr. 1176; 
Beard/North/Price, RR II 209-211. — Hadrianisch. 
— Gallus in Halbfigur in einer Art Höhle, umge- 
ben von Zimbeln, Tympanon, phrygischen Auloi 
und Ciste. Steht frontal in feingefälteltem, lang- 
ärmligen Untergewand und über Kopf gelegtem 
Mantel. Über dem Mantel Kranz mit Medaillons 
mit Attis- und Zeusdarstellungen. Lange vittae 
fallen hinter den Ohren bis zur Taille hinab. Ohr- 
schmuck, um Hals Torques, auf Brust tempelför- 
miger Anhänger mit einer Attisdarstellung. Über 
der 1. Schulter liegt flagellum mit gedrechseltem 
Griff und drei mit astragaloi ausgestatteten Schnü- 
ren. In der Linken präsentiert er eine Schale mit 
Früchten und Pinie; die erhobene Rechte hält ein 
aspergillum in Form einer Mohnkapsel, aus der drei 
Olivenzweige hervorkommen. 

103.* (= LIMC VII Kybele 121) Statue eines 
gallus. Rom, Mus. Cap. 3047. Aus Rom. - Helbig^ 
II Nr. 1183; CCCA Nr. 249. — Spätantoninisch. — 
Kopf, r. Unterarm, 1. Hand und beide Füsse feh- 
len; modern nicht zugehöriger Kopf aufgesetzt und 
Basisinschrift angebracht. Bildschema folgt weibli- 
chen Statuentypen. Trägt langärmliges Unterge- 
wand und Mantel, Halskette mit astragaloi, Tor- 
ques. Auf der Brust zwei kreisrunde Medaillons 
mit je einer Büste des Attis. An den Medaillons 
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tempelfrontseitenfórmige Platte angebracht. Im 
Giebelfeld Attis; vor Tempel steht zentral Mater 
Magna mit Tympanon, flankiert von Hermes und 
Zeus. Uber der l. Schulter der Statue lag einst ein 
flagellum, von dem nur noch der Griff erhalten ist. 

104. (= LIMC VIII Kybele 123*) Halbfigur ei- 
nes gallus. Rom, Mus. Cap. Aus Rom. - CCCA 
INr. 250. — Spátseverisch. — Frontal in langirmli- 
gem Untergewand, Mantel über Kopf. Auf Kopf 
mindestens zwei Lagen von Bändern, die seitlich 
in metallene Anhänger zu enden scheinen. Um den 
Hals sechs Ketten und Torques, von denen ein An- 
hanger mit dem Bild der Mater Magna hängt. An 
linkem Unterarm reiche Armbänder, an Fingern 
Ringe. Rechte ist in einem Gebetsgestus erhoben, 
Linke hält einen Gegenstand, der aus einem Griff 
und einer kleinen Basisplatte besteht, auf die ein 
von Löwen flankierter Altar gestellt ist. 


NINA MEKACHER 


e. Clergé des cultes égyptiens 
Histoire des sacerdoces 

Des prétres d'Isis sont attestés à Rome depuis le 
premiers tiers du IT s. av. J.-C. (107; cf. Apul. met. 
11, 30; Val. Max. 7, 3, 8; App. civ. 4, 47), mais vrai- 
semblablement dans le cadre de colléges privés, 
dont les activités politiques expliquent les mesures 
répressives prises par le sénat à diverses reprises au 
milieu du Is. av. J.-C. (cf. Malaise, Conditions 
365-375). Sous Auguste et Tibère, une série d’in- 
terdictions (Cass. Dio 53, 2, 4; 54, 6, 6; Suet. Tib. 
36, 1), à la suite de scandales notamment (Ios. ant. 
Iud. 18, 72, = ThesCRA II 5 Images de culte 697), 
cantonnent les cultes égyptiens au domaine privé. 
Ce n'est que progressivement au cours du I° s. ap. 
J.-C., sous Caligula et sous les Flaviens, que les cul- 
tes d’Isis et de Sérapis furent introduits dans les cul- 
tes publics de Rome (Min. Felix Oct. 22, 1; cf. Ta- 
kács; Tran Tam Tinh, «empereurs»). 

Les formes du culte public d'Isis et Sérapis ne 
différant pas toutefois de celles qui avaient cours 
quand ces dieux étaient vénérés par des dévots or- 
ganisés sur le mode associatif, il est difficile de dis- 
tinguer précisément dans la documentation épigra- 
phique et iconographique les prétres exercant dans 
le cadre d’un culte public de ceux officiant dans le 
cadre d’associations cultuelles privées. A la fin du 
IV? s. ap. J.-C., des titres de prétrises d'Isis et de 
Sérapis (sacerdos/sacerdota Isidis: CIL VI 504 et 
30779; 512; profeta: CIL VI 846; néocore: CIL VI 
1779) sont revendiqués par l'aristocratie paienne. 


Structure du clergé des cultes égyptiens 

Les cultes d'Isis et de Sérapis ne furent pas 
confiés, comme dans le monde grec, à des prétres 
annuels, mais à un clergé permanent, hiérarchisé et 
spécialisé, d'inspiration égyptienne. 


Prétres et prétresses d'Isis 
À la téte du clergé se trouvait un grand-prétre, 
archiereus ou summus sacerdos (Apul. met. 11, 16. 17. 


20. 21) voire simplement sacerdos (ibid., 12. 13. 14); 
le titre de «prophéte», parfois présenté comme le 
chef du corps sacerdotal (106), est attesté à l'Iseum 
du Champ de Mars (IGUR 77. 88); puis viennent 
des stolistes, un hierogrammateus/grammateus ou 
scribe (106), un astrologue (horoscopos, 106), at- 
testé uniquement sur les documents iconographi- 
ques à Rome, et enfin des chanteurs. Apulée ajoute 
à cette liste un lychnophore et des prétres portant 
les images sacrées (105); peut-étre s'agit-il des pau- 
sarii, fidèles chargés de porter de station en station 
les images des dieux, dont un corpus est attesté à 
Rome (108). Comme en Egypte, des femmes sont 
également attestées comme prêtresses d’Isis (Pers. 
5, 186; CIL VI 512. 2249). 


Prêtres de Sérapis 

De tradition en grande partie grecque, le clergé 
de Sérapis était constitué de prêtres (hiéreis) et de 
néocores. Un seul hiéreus est attesté à Rome (IG 
XIV 1029 = IGUR 193), contre plusieurs néocores, 
méme si plusieurs d'entre eux pourraient avoir 
exercé leur charge, non dans le cadre d'un culte 
romain, mais à Alexandrie méme (IG XIV 1102. 
1103. 1104 = IGUR 240. 241. 239) ou à Canope (IG 
XIV 1030 = IGUR 193) (cf. Malaise, Conditions 132). 
Le titre de zacore apparaît également, visiblement 
assimilé à celui de néocore (IG XIV 1026 = IGUR 
191). À Rome, on connaît également un collège des 
peanistes de Serapis (IG XIV 1084 = IGUR 77). 


Colleges et inities 

Les initiés (mystes) n’appartiennent pas au clergé, 
mais participent officiellement au culte. Générale- 
ment regroupés en collèges avec d’autres fidèles, ils 
se désignent comme cultores, corporati et renvoient à 
leur dévotion à Isis ou Sérapis (Isiacus; sacrorum 
Isidis; cultores Isidis; Bubastiaca cf. Malaise, Conditions 
144-151; Vidman, 87-94). Présents à Rome depuis 
l'époque de Sylla (Apul. met. 11, 30), les pastopho- 
res semblent avoir constitué, dans le monde romain, 
un ensemble de prétres de rang inférieur, n'appar- 
tenant pas directement au clergé proprement dit 
(Malaise, Conditions 128—130) ; organisés sur le mode 
associatif, selon le modèle civique (curia, décurions), 
ils étaient présidés par un quinquennalis (CIL VI 
30998); toutefois des prêtres d’Isis pouvaient jouer 
un rôle officiel dans la sélection des membres de ces 
associations (CIL VI 355). Également organisés sur 
le mode associatif, les mélanophores et mégalépho- 
res jouaient peut-être un rôle spécifique dans le 
culte (Malaise, Conditions 148-149). 


Recrutement 

Aucune condition d’accés à ces prêtrises, vrai- 
semblablement viagères, n’est explicitement attes- 
tee, il est probable qu’outre l'aptitude à pouvoir 
lire les textes sacrés, il fallait être initié (Malaise, 
Conditions 238). 





Activités rituelles 


Les tâches cultuelles des prêtres étaient réparties 
entre le service quotidien et la célébration de gran- 
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des fétes. Chaque jour, un prétre était chargé 
d'ouvrir le temple d'Isis et de dévoiler l'image de 
la déesse pour les fidèles (peut-être était-ce le rôle 
des pastophores, cf. Malaise, Conditions 128-129); 
puis il faisait le tour des différents autels en réci- 
tant des priéres et en faisant des libations avec de 
l'eau, censée représenter l'eau du Nil, puisée au 
fond du sanctuaire (Apul. met. 11, 20, 3-4). Il est 
probable qu’avait lieu alors un rituel de toilette des 
dieux, auquel étaient normalement préposés les 
stolistes (cf. ThesCRA II 5 Images de culte 118). 
Vers la huitiéme heure, les prétres annongaient le 
début du rituel de clóture (Martial. 10, 48, 1). 

Les prétres participaient par ailleurs à diverses 
grandes fétes, inscrites dans les calendriers ro- 
mains: le s mars, pour le Navigiuim Isidis, au terme 
d'une grande procession, longuement décrite par 
Apulée (105), le grand prétre offrait à Isis une 
nouvelle nef, symbolisant les prémices du trafic 
maritime (Apul. met. 11, 5); puis le grammateus 
convoquait les fidèles et prononçait les vœux pour 
l’empereur, le sénat, l’ordre équestre, le peuple 
romain avant de proclamer l’ouverture de la na- 
vigation (met. 11, 17). Entre le 26 octobre et le 3 
novembre, ils célébraient les Isia et l’Inventio 
Osiridis, commémorant la mort et la résurrection 
du dieu; des prétres jouaient les röles d’Isis et 
d'Osiris dans une sorte de drame rituel; un prétre 
ou un fidéle (?), portant le masque d'Anubis, 
cherchait les traces d'Osiris à travers toute la ville 
(Aug. civ. 6, 532). On connait mal leur róle dans 
le déroulement des autres fétes, les Pelusia du 24 
mars, les Serapia et le sacrum Phariae du 25 avril et 
les Lychnapsia du 12 août. 

Le grand prêtre servait d'intermédiaire entre le 
dieu et le fidèle, d’où peut-être le titre de «pro- 
phéte» (Malaise, Conditions 115; cf. Iuv. 6, 540); à 
ce titre notamment, il présidait les initiations et 
instruisait le candidat. 


Habits, insignes 

Lors des cérémonies, les prétres se distinguaient 
du reste des fidéles par leur apparence et leurs ha- 
bits liturgiques, ainsi que par les attributs sacrés 
qu'ils exhibaient; leur tenue caractéristique offrit 
d'ailleurs un déguisement à de prestigieux fugitifs 
(M. Volusius en 43 av. J.-C, cf. Val. Max. 7, 3, 8; 
App. civ. 4, 47; le jeune Domitien en 69 ap. J.-C., 
cf. Tac. hist. 3, 74; Suet. Dom. 1, 2). 

Les hommes avaient en effet le cráne et le vi- 
sage entiérement rasés (voir Malaise, Conditions 137 
n. 2, pour inventaire complet des sources littérai- 
res; 109—111); ils portaient des vétements de lin 
blanc (ibid., n. 3), soit sous la forme d'un long pa- 
gne, soit sous celle d'une tunique courte, ou en- 
core d'un ample manteau frangé; ils étaient chaus- 
Sés de sandales en fibre de palmier (Apul. met. 2, 
28; 11, 4). Les femmes s'habillaient à l'image de la 
déesse Isis, portant une longue tunique de lin et la 


palla contabulata, une écharpe à frange, nouée sur 


la poitrine au moyen d’un nœud caractéristique, si 
bien qu'il est parfois difficile de distinguer l'image 


de la déesse de celles de ses prétresses ou fidéles 
(113; cf. Eingartner). 

Dans les représentations de processions, on peut 
reconnaitre les différents prétres aux attributs 
qu'ils tiennent: le prophéte portait généralement 
contre sa poitrine l'hydrie sacrée (110—111); les 
stolistes arborent la «coudée» ou «équerre de la 
justice» et un vase à libations (106. 1112); le hié- 
rogrammateus était reconnaissable aux deux grandes 
plumes qui ornaient sa coiffure (cf. Diod. 1, 87, 7) 
et au volumen qu'il tenait (106. 110); l'horoscopos est 
sans doute le prétre qui tient la grande palme des 
astrologues. D'autres prétres sont reconnaissables 
parce qu'ils portent les images des dieux (Firm. 
Mat. Math. 3, 9, 9): le plus frappant est celui qui 
revét le masque d' Anubis (105. 111; cf. Iuv. 6, 535; 
Ios. ant. Iud. 18, 65-80; SHA Comm. 9). 

Le sistre, symbole par excellence de la déesse, 
ne permet pas forcément de distinguer les prétres, 
car il se trouve aussi bien dans les mains des fidé- 
les que des chanteurs; mais les représentations nous 
montrent également des joueurs de flüte, de harpe 
et de castagnettes, qu'ils soient des prétres ou leurs 
assistants (111—112; cf. ThesCRA II 4 c Musique, 
rom. I.B.2). 


BIBLIOGRAPHIE: Arslan, E. A. (éd.) et al., Iside, il 
mito, il mistero, la magia (1997) ; Bricault, L., Recueil des ins- 
criptions concernant le culte d’Isis (2005) (= RICIS); Dunand, 
F., Isis, mére des dieux (2005); Eingartner, J., Isis und ihre 
Dienerinnen in der Kunst der römischen Kaiserzeit (1991) 
90-94; Lembke, K., Das Iseum Campense in Rom. Studie über 
den Isiskult unter Domitian (1994); Malaise, InvPrel; id., 
Conditions; Mora, F., Prosopografia isiaca. 1. Corpus prosopo- 
graphicum religionis isiacae, EPRO 113, 1 (1990) 389-461; 
Roullet, A., The Egyptian and Egyptianizing Monuments of 
Imperial Rome, EPRO 20 (1972); Takäcs, S. A., Isis and 
Sarapis in the Roman World, RGRW 124 (1995); Tran Tam 
Tinh, V., Essai sur le culte d'Isis à Pompéi (1964) 89-97; id., 
«Les empereurs romains versus Isis, Sérapis», dans Small, 
A. (ed.), Subject and Ruler. The Cult of the Ruling Power in 
Classical Antiquity, JRA Suppl. 17 (1996) 215-230; Turcan, 
Cultes or. 87-127;Versluys, M. J., «Isis Capitolina and the 
Egyptian Cults in Late Republican Rome», dans Bricault, 
L. (éd.), Isis en Occident. Actes du III coll. sur les études isia- 
ques, RGRW 151 (2004) 421—448. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

105. Apul. met. 11, 10-12. — (Description de la 
procession célébrant le Navigium Isidis à Cenchrées) 
Cf. Wittmann, W., Das Isisbuch des Apuleius. Un- 
tersuchungen zur Geistesgeschichte des 2. Jhs. (1938); 
Griffiths, J.G., Apuleius of Madauros, the Isis-book 
(Metamorphoses, Book XI), EPRO 39 (1975). 

106. Clem. Al. strom. 6, 4, 35-37. — (À propos 
de l’ordonnancement du culte chez les Égyptiens) 
L'A. énumére dans l'ordre les prétres en précisant 
leurs attributs: le chantre (ódos) qui porte les sym- 
boles de la musique; le devin (horoscopos) qui tient 
une horloge hydraulique et une palme; l’écrivain 
sacré (hiérogrammateus), la tête ornée de deux plu- 
mes, portant un livre et les instruments pour 
écrire; le stoliste avec l'équerre de la justice et un 
vase à libations; le prophéte, qui tient une hydrie 
sur la poitrine; il est dit «chef du temple» (prosta- 
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tes tou hiérou). Il cite brièvement ensuite les pasto- 
phores. Cf. Porph. abst. 4, 8. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

107. Inscr. funéraire. De Rome, porta Ostien- 
sis (mais provenant de la regio VIII?). - CIL P 
1263 (» CIL VI 2247; ILS 4405; ILLRP 159; 
Vidman, SIRIS 377; Malaise, InvPrél 2; Takacs, 51 
sq.; Ricci, C., dans Arslan, 141-142; Verluys, 426; 
RICIS 501/0109. — Entre 90 et 48 av. J.-C. - Men- 
tion d'un sac(erdos) Isid(is) Capitoli(nae). 

108. Rome. - CIL VI 348 et 30745 (= ILS 
4353); Vidman, SIRIS 400; Malaise, InvPrel 9. - 
IT/IIE s. ap. J.-C. - «Pour le salut de la domus 
Augusti, nous (membres) du corpus des pausarii et 
des argentarii, nous avons édifié un reposoir 
(mansio) è Isis et Osiris.» 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

109.* Colonne en granit décorée de reliefs de 
style égyptisant. Rome, Mus. Cap. 2. De Rome, 
Iseum Campense. — Pietrangeli, C., Musei Capito- 
lini (1963) 56 n° 19; Malaise, InvPrél 198 n° 368 pl. 
18; Ensoli Vittozzi, S., Musei Capitolini. La colle- 
zione egizia (1990) 59-70; Bongrani, L., dans VI 
Congr. Int. di Egittologia I (1992) 67-73; Lembke, 
186 sq. - Epoque de Domitien (Ensoli) ou des Sé- 
vères (Bongrani). — Sont représentés des prêtres 
égyptiens, par groupe de deux, montés sur des es- 
cabeaux; ils ont le cràne rasé, couronné de laurier, 
de longues tuniques et des sandales égyptiennes. Ils 
se distinguent par les objets sacrés qu'ils portent: 
une enseigne surmontée d'un épervier et des fleurs 
de papyrus pour le premier groupe; un encensoir 
se terminant en fleur de lotus (?) pour le second; 
un canope à téte d'Osiris et un canope à téte 
d'Anubis pour le troisiéme; un canope 4 téte 
d'Osiris et une palme pour le dernier. Il existe trois 
autres füts décorés de scénes similaires, deux 
conservés à Rome, cf. Malaise, InvPrél 195 n? 352; 
197 n? 363; un à Florence, Mus. Arch. 402, cf. Co- 
lin, J., MEFRA 38 (1920) 279-283 pl. 1-3; Malaise, 
InvPrel 203 n° 386. 

110. Relief de marbre. Vatican., Mus. Greg. 
Egizio. De Rome ou d’Italie? (anc. Coll. Mattei). 
— Malaise, InvPrél 234-235 n° 441, frontispice; 
Roullet, 27-28 fig. 20; Dunand, 117. — II° s. ap. 
J.-C. — Procession isiaque: de dr. à g., en tête une 
jeune femme à la chevelure ornée de fleur de lotus, 
tenant une situle de la main dr. et ayant un serpent 
(uraeus) enroulé autour du bras g.; vient ensuite un 
hiérogrammate au crâne rasé orné d'un bandeau 
décoré de deux plumes, ceint d’un pagne long et 
tenant un volumen à bout de bras, devant lui; puis 
un prophète, au crâne rasé et revêtu d’un ample 
manteau, dont un pan est rabattu sur sa tête, porte 
lPhydrie sacrée sur ses bras tendus, recouverts d’un 
pan de son manteau; enfin une femme portant un 
kyathos et jouant avec un sistre clôt la procession. 

111. Relief de marbre. Berlin, château de Klein- 
Glienicke Gl 182. De Rome (?). - Malaise, InvPrél 
236-237 n° 442a pl. 26; Dunand, 117. — III? s. ap. 


J.-C. - Procession isiaque se dirigeant vers un au- 
tel circulaire, devant lequel se tiennent Anubis et 
Harpocrate; la procession comprend quatre per- 
sonnages: un homme au crâne rasé et couronné te- 
nant un sistre, précédé d’un petit personnage 
jouant de la flûte; ils sont suivis de deux autres 
hommes au crâne rasé, l’un avec un bandeau tient 
contre sa poitrine un vase à figure humaine enve- 
loppé dans un voile (prophète?), l’autre, torse nu, 
brandit une ciste et un sceptre (stoliste?). 

112. (= V 2 b Instruments de culte 470*. 
1397a, = LIMC III Bes 63*) Relief de marbre. 
Rome, Pal. Altemps 77255. D’Ariccia, sur la via 
Appia. — Paribeni, NotSc (1919) 106-112; Malaise, 
InvPrél 58-59 pl. 2. — Relief brisé dans sa partie 
sup. g., représentant des danses exécutées dans un 
temple gréco-romain de style égyptien. Sur le re- 
gistre sup. sont représentées des statues de divini- 
tés, soit sous un portique (Isis, Bés), soit dans des 
édicules (Isis, Sérapis, Apis sur une base); sur le re- 
gistre médian sont figurés sept danseurs encoura- 
gés par un homme en pagne qui frappe ses mains 
pour donner la mesure et, à dr., sur une tribune, 
par des spectateurs qui frappent également dans 
leurs mains; une frise d'ibis décore le registre inf. 

113. Autel funéraire de marbre. Rome, Mus. 
Naz. Rom. 125406. De Rome, prés de San Paolo. 
— Altmann, W., Die römischen Grabältare der 
Kaiserzeit (1905) 236 fig. 190; Malaise, InvPrel 70; 
Arslan, 161 n° IV.3. — La défunte, Cantinea Pro- 
cla, est représentée en costume de prétresse, de- 
bout, téte voilée et ornée d’un basileion entre deux 
épis, portant de la main g. un kyathos et de la main 
dr. vraisemblablement un sistre (non conservé). 
Pour l’inscr., cf. CIL VI 34776. 


SYLVIA ESTIENNE 
f. Clergé des cultes syriens (voir infra V.A.4) 


g. Duodecimviri Vrbis Romae 

Collége sacerdotal, composé de douze membres 
de rang sénatorial, attesté tardivement par trois 
inscriptions (CIL VI 1700 + p. 3813; CIL VI 500; 
CIL VII 11338 + p. 2354). Selon une hypothèse de 
Mommsen, reprise par Wissowa (Religion 340), il 
s'agirait d'un collège créé par Hadrien pour assu- 
rer le culte du temple de Vénus et Rome, appelé 
également templum Vrbis, fondé en 121 ap. J.-C.; 
ils auraient été chargés en particulier des cérémo- 
nies du 21 avril, date des Parilia, devenues les Ro- 
maia, féte de l'Urbs (Athen. 8, 361; cf. l'hypothése 
de Beaujeu, RR, 128-133). 


BIBLIOGRAPHIE: Wissowa, Religion 340. 


SYLVIA ESTIENNE 


h. Sacerdos Martis Gradivi 

Prétrise connue par une seule attestation (114), 
que l'on peut classer parmi les sacerdoces publics 
équestres; son détenteur, L. Licinius Iulianus signo 
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Laurentius, est en effet chevalier romain; è Rome, 
Mars Gradivus faisait l'objet d'un culte public, cé- 
lébré dans un temple situé sur la via Appia, à 
proximité de la porta Capena, entre le 1** et le 2° 
mille (Ov. fast. 6, 191—192; Serv. Aen. 1, 292; CIL 
VI 10234, 4; cf. Jordan, H./ Hülsen, Ch., Topo- 
graphie der Stadt Rom im Alterthum Il [1907] 111). 
Ce sacerdoce est peut-étre 4 mettre en relation 
avec la transvectio equitum du 15 juillet, procession 
qui partait du temple de Mars ou de celui d’Ho- 
nos et Virtus prés de la porte Capéne (cf. Scheid/ 
Granino Cecere, 90). 


BIBLIOGRAPHIE: Scheid/Granino Cecere, Sacerdoces 
équestres, 87. 90. 


SOURCE ÉPIGRAPHIQUE ` 

114. Forum Clodii. - AEpigr (1979) 216; Ga- 
sperini, L., dans Sesta Miscellanea Greca e Romana 
(1978) 439—458, part. 447-449. — 229 ap. J.-C. - 
Dédicace honorifique pour L. Licinius Iulianus si- 
gno Laurentius, chevalier romain, patron et cura- 
teur de la cité de Forum Clodii, Laurente Lavinate 
(voir supra III.3.a), édile et préteur de la ville de 
Lavinium, prétre de Mars Gradivus. 


SYLVIA ESTIENNE 


i. Sacerdotes Bonae Deae 

Kaiserzeitliche Grabinschriften lehren, dass in 
Rom neben magistrae eines collegium Bonae deae, das 
sacra privata feierte auch sacerdotes Bonae deae im 
Kult der Göttin eine Rolle spielten (CIL VI 
2236-2237. 2240; vgl. CIL VI 32461). Es scheint 
sich dabei um Frauen der Unterschichten zu han- 
deln. Wahrscheinlich ist davon auszugehen, dass 
diese mit dem Tempel der Göttin auf dem Aven- 
tin verbunden waren, der allein von Frauen betre- 
ten werden durfte, und zu dem eine Apotheke ge- 
hórte (Macr. Sat. 1, 12, 25-26). Sie sind vielleicht 
mit den bei Macrobius genannten antistites des 
Tempels zu identifizieren und werden eine Rolle 
in den öffentlichen Feierlichkeiten zu seinem nata- 
lis am 1. Mai gehabt haben. 


BIBLIOGRAPHIE: Brouwer, H. H. J., Bona Dea. The 
Sources and a Description of the Cult (1989) bes. 370-372. 


NINA MEKACHER 


4. Autres célébrants du culte public 


a. Magistrats 
i. Pouvoirs et compétences sacerdotales des magistrats 
a. Le ius auspiciorum 

Principale prérogative religieuse des magistrats 
(Varro fr. 131 L.; Cic. Phil. 2, 81; leg. 2, 31), il s'agit 
du pouvoir de demander l’approbation des dieux 
pour agir avec le peuple, pouvoir qui fonde la lé- 
gitimité de l'action des magistrats (sur l'ensemble 
de la question, cf. ThesCRA III 6 a Divination, 
rom.). Chaque magistrat devait prendre les auspi- 
ces avant son entrée en fonction (auspices d'inves- 


titure, Liv. 1, 18, 6-10; Dion. Hal. ant. 2, 6), avant 
de quitter Rome pour une mission à l'extérieur et 
avant toute décision publique. La prise d'auspices 
valait pour une journée (ils se prenaient en général 
à l'aurore, cf. Liv. 10, 40, 2; Dion. Hal. ant. 2, 6; 
Gell. 3, 2, 10), et pour l'espace strictement délimité 
par le pomérium; le magistrat qui franchissait cette 
limite devait reprendre les auspices (118; cf. Fest. 
296 L., s.v. «Petronia amnis»). Pour prendre les 
auspices, le magistrat devait se tenir dans un espace 
défini et inauguré (auguraculum), oà l'on dressait 
une tente (Cic. Phil. 2, 81). Il pouvait étre assisté 
par les augures (ibid.) ou, le plus souvent, par un 
simple pullarius (Cic. div. 2, 71-72). Plus que 
l'observation réelle des oiseaux, c'était la parole 
d'autorité du magistrat qui comptait (Cic. div. 2, 
71-72; Liv. 10, 40, 2); aussi l'erreur, si elle était de 
bonne foi, n’entachait-elle pas la valeur des auspi- 
ces (Liv. 10, 40, 11); en revanche l’attitude d’un P. 
Claudius Pulcher, jetant 4 la mer les poulets peu 
coopératifs, constitue une rupture du dialogue avec 
les dieux (Cic. nat. 2, 7; div. 1, 29; Liv. 22, 42, 9). 

Le ius auspiciorum était strictement hiérarchisé 
(Gell. 13, 15, 4), un magistrat cum imperio pouvait 
donc contester la validité de la prise d’auspices 
d'un autre magistrat; l'obnuntiatio, l'annonce pu- 
blique d'un signe défavorable invalidant la prise 
d'auspices, peut étre faite par les magistrats et les 
augures (Cic. Phil. 2, 81); plus que le signe des 
dieux, c'était la volonté et le rang du magistrat qui 
importaient. 


B. Droit d’initiative en matière religieuse 

C'était aux magistrats qu’il revenait de saisir les 
collèges sacerdotaux et de consulter le sénat pour 
tout ce qui concernait les problèmes religieux: en- 
registrement des prodiges, consultation des quin- 
décemvirs dans le cadre de la procuratio, introduc- 
tion de nouveaux cultes, etc. Ils agissaient en 
collaboration avec le sénat, qui les conseillait et 
contrólait la validité de leur action en la matière. 


ii. Activités cultuelles 
a. Cérémonies annuelles 

Les consuls avaient les fonctions sacerdotales les 
plus importantes, méme si on ne connait pas l'en- 
semble de leurs prérogatives (cf. 146 par ex., où on 
identifie les deux fogati en tête de la procession 
comme les consuls). À leur entrée en charge, ils de- 
vaient prononcer les vœux annuels pour le salut de 
l'État, après avoir acquitté ceux de l’année précé- 
dente; à partir de 30 av. J.-C., ces vœux furent 
vraisemblablement redoublés par ceux prononcés 
pour le salut de l’empereur (Ov. fast. 1, 79; Pont. 
4, 4, 29; Cass. Dio 51, 19; cf. Scheid, Romulus 
298-309). Ils fixaient alors la date des Féries Lati- 
nes, fête fédérale de la ligue latine, qu'ils présidaient 
depuis la dissolution de celle-ci en 338 av. J.-C.; ils 
avaient en charge le sacrifice à Jupiter Latiaris sur 
le mont Albain (Liv. 21, 63, 7-8; Dion. Hal. ant. 
8, 87); les autres magistrats de Rome étaient égale- 
ment présents à cette cérémonie, aussi nommait-on 
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un praefectus Urbi Feriae Latinarum pour assurer la 
continuité du gouvernement. À Lavinium, consuls, 
préteurs et dictateurs célébraient également, a leur 
entrée en charge, un sacrifice 4 Vesta et aux Péna- 
tes (Macr. Sat. 3, 4, 11; Serv. Aen. 2, 296). 

Les préteurs accomplissaient un certain nombre 
d’actes cultuels en remplacement des consuls; mais 
plusieurs taches finirent par leur incomber comple- 
tement; ils annongaient ainsi des fétes mobiles, ré- 
gulières (Compitalia, Gell. 10, 24, 3) ou extraordi- 
naires (Suet. Claud. 22). Ils participaient à l'antique 
cérémonie des Argées (Dion. Hal. ant. 1, 38); de- 
puis 312 av. J.-C., ils avaient également en charge 
le culte public d'Hercule à l'Ara Maxima (Varro 
ling. 6, 54; Macr. Sat. 3, 12, 1-2; Serv. Aen. 8, 276; 
cf. CIL VI 312-319). Leur revenait aussi l'organisa- 
tion de plusieurs jeux (ludi piscatorii, Apollinares), et 
Auguste leur transféra la cura ludorum en 22 av. 
J.-C. (Cass. Dio 54, 2, 3). Ils eurent également à 
assumer la surveillance des régions augustéennes, 
présidant ainsi certains sacrifices célébrés dans ce ca- 
dre, notamment aux Volcanalia (CIL VI 826). 

Les édiles avaient la responsabilité de certains 
cultes, celui de Tellus et de Cérés notamment (Ins- 
crIt XIII 2, 136-137; sur leur rdle dans le choix de 
victimes sacrificielles, cf. Fest. 202 L.). Is sont sou- 
vent présentés comme ayant la cura ludorum, la 
charge des jeux qui prolongeaient plusieurs gran- 
des fétes publiques, sous la République (cf. Cic. 
Verr. 5, 14, 36; Liv. 6, 42); ils s'occupaient effecti- 
vement des Megalesia (édiles curules), des Ludi Ce- 
riales (édiles plébéiens) et des Floralia. Néanmoins 
les Ludi Romani étaient à l'origine organisés par les 
consuls, qui en restérent présidents d'honneur, 
quand les édiles curules eurent pris en charge l'or- 
ganisation; les magistrats organisateurs pouvaient 
donc laisser la présidence effective à un autre ma- 
gistrat ou à l'empereur (cf. R. gest. div. Aug. 22). 


B. Cérémonies quinquennales et décennales 

Tous les cinq ans, les censeurs clóturaient l'opé- 
ration de recensement par un lustrum, une purifica- 
tion, du peuple en armes (Varro ling. 6, 88-87. 93; 
Cic. div. 1, 102; 117-120; d. ThesCRA II 3 a 
Purification, rom. 65* avec renvois), en offrant à 
Mars un sacrifice composé de trois victimes ma- 
jeures (suovetaurilia). Ils prononçaient alors des 
voeux quinquennaux (cf. Val. Max. 4, 1, 10; 124). 

Sous la république, dans les situations de crise, 
les consuls furent amenés à prononcer de facon 
extraordinaire des voeux quinquennaux ou décen- 
naux (Liv. 31, 9, 9; 21, 62, 10); sous l'empire, la 
pratique de voeux réguliers quinquennaux, puis 
décennaux, pour le renouvellement méme des 
pouvoirs de l'empereur, puis, à partir des Anto- 
nins, pour l'avénement de l'empereur, se déve- 
loppa progressivement (cf. R. gest. div. Aug. 9; 
Cass. Dio 53, 16; 122; 27; infra, 132). 


y. Cérémonies exceptionnelles 
Ils pouvaient étre amenés à formuler des voeux 
au nom du peuple romain, au gré des événements, 





notamment lors de batailles, ou encore sous l'em- 
pire, pour la santé de l'empereur ou de membres 
de sa famille (cf. Tac. ann. 12, 68; 15, 23). L'acquit- 
tement pouvait être ajourné si les conditions du 
contrat n'étaient pas considérées comme remplies 
par les dieux (cf. Scheid, J., «Hoc anno immolatum 
non est. Les aléas de la voti sponsio», ScAnt 3-4 
[1989-1990] 775-683). Une forme extréme du pro- 
cessus votif est celle de la devotio, par laquelle le gé- 
néral se voue, en méme temps que l'armée enne- 
mie, aux divinités infernales en échange de la 
victoire (Liv. 8, 6, 9; 10, 8). 

Les consuls et les préteurs fixent les fétes mobi- 
les qui ne sont pas prises en compte par les ponti- 
fes, notamment celles qui sont décidées dans le ca- 
dre de la procuratio prodigiorum ou les jours de 
supplication votés par le sénat (116). Les consuls, 
ou les préteurs en leur absence, pouvaient avoir la 
charge des sacrifices d'expiation ou de ceux célé- 
brés à l'occasion de supplications (115-116). 

La consécration et la dédicace de temples étaient 
accomplies par un magistrat, en collaboration avec 
un pontife (Varro ling. 6, 61; 119); les magistrats 
supérieurs étaient considérés comme les plus aptes 
à l'exécution de ces rites, mais progressivement 
censeurs et édiles se virent également reconnaitre le 
droit de procéder 4 des dédicaces (cf. Liv. 9, 46). Le 
magistrat qui est 4 l’origine de la construction du 
temple, soit dans le cadre d’une procédure votive, 
soit dans le cadre de son financement sur les fonds 
publics, est généralement choisi pour accomplir la 
dédicace, 4 condition qu’il exerce encore une ma- 
gistrature (cf. Liv. 10, 1, 9; 34, 53); sinon, le peu- 
ple pouvait nommer deux magistrats spéciaux, des 
duumviri aedi dedicandae, méme si un seul des deux 
procédait effectivement à la dédicace (Liv. 2, 42, 5; 
23, 30, 13). Lors de la dédicace, le magistrat pro- 
nongait une formule dictée par le pontife, les mains 
posées sur les montants de la porte (cf. Liv. 2, 8, 
7-8; Cic. dom. 121; Plut. Publ. 14). 

Sous la République, le magistrat placé à la téte 
de l’armée en campagne était naturellement amené 
à célébrer un certain nombre de sacrifices lors des 
campagnes militaires (cf. par ex. Liv. 8, 9; voir in- 
fra 4.b). Mais le rituel le plus spectaculaire avait lieu 
à Rome, au retour de l'armée; le général pouvait, 
s'il avait obtenu la victoire, célébrer, aprés autori- 
sation du sénat, un triomphe (121; pour une des- 
cription générale, Plut. Aem. 32-34). Cette céré- 
monie prestigieuse s’inscrivait dans une logique 
votive, puisqu'elle permettait l'acquittement du 
voeu prononcé au moment du départ en campagne 
(Liv. 45, 39, 11). Précédé par une procession com- 
posée des sénateurs, de joueurs de trompettes, des 
victimes destinées au sacrifice, des prisonniers et du 
butin, enfin des licteurs, le triomphateur entrait 
dans la ville par la porta Triumphalis, monté sur un 
char et revétu des insignes de Jupiter (voir infra; cf. 
127-128); il était suivi de ses soldats, lancant des 
quolibets (Dion. Hal. ant. 7, 72, 11) et l’invocation 
traditionnelle, «Io triumpe» (Varro ling. 6, 68); la 
procession pouvait durer plusieurs jours; le cortège 
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menait le général jusqu’au temple de Jupiter au 
Capitole, où il montait à pied, pour déposer une 
couronne de laurier dans la cella de Jupiter (Plin. 
nat. 15, 137); sacrifices et banquets concluaient la 
féte. Derriére le triomphateur, un esclave public te- 
nait au-dessus de la téte du général une couronne 
en or, tout en répétant: «Regarde derriére toi et 
souviens-toi que tu es un homme!» (Plin. nat. 28, 
39; Tert. apol. 33, 4). Une forme mineure du triom- 
phe, l'ovatio, consistait à entrer à pied dans la ville, 
suivi de larmée; le bénéficiaire de l'ovatio ne 
sacrifiait pas un bovin, mais un ovin (Dion. Hal. 
ant. S, 47; Plut. Marc. 22; Gell. s, 6). 


iii. Insignes, costumes 

En tant que sacrifiants, les magistrats étaient 
généralement vétus de la toge avec le cinctus Gabi- 
nus, c'est-à-dire un pan de la toge couvrant leur 
tête, selon la règle du sacrifice dit ritu Romano; à 
l'Ara Maxima, le préteur officiait téte découverte, 
couronné de laurier (Macr. Sat. 3, 12, 2), car le 
culte d'Hercule était régi par le rite grec (cf. Thes- 
CRA I 2 Sacrifice, rom. II.A.2.b). 

Le triomphateur portait les insignes de Jupiter 
(Liv. 10, 7, 10; Iuv. 10, 36-40; Suet. Aug. 94, 6; 
Tert. Cour. 13, 1; Serv. ecl. 10, 27): la tunica pal- 
mata, une tunique décorée de palmes brodées, et la 
toga picta, une toge de couleur pourpre; il tenait 
dans la main droite un sceptre en ivoire décoré d’un 
aigle (Dion. Hal. ant. 5, 47; Val. Max. 4, 4, $3 cf. 
Ronke, 221-233). Il avait également le visage rougi 
au minium (Plin. nat. 33, 111; Serv. ecl 10, 27), è 
limage de Jupiter (cf. Scheid, J., Le temps de la 
réflexion 7 [1986] 221—224). Le bénéficiaire de lova- 
tio n’avait pas droit à ces insignes, se contentant de 
la toge prétexte, blanche bordée de pourpre et 
d'une couronne de myrte (Dion. Hal. ant. 5, 47). 

Les magistrats présidant les jeux portaient le cos- 
tume triomphal, c'est-à-dire une toge pourpre, et 
un sceptre (Dion. Hal. ant. 6, 95; Tac. ann. 1,15; cf. 
Ronke, 236-238). Is tiennent souvent un mouchoir, 
la mappa, qu’ils jetaient pour donner le signal de 
commencement des jeux (123; cf. Suet. Ner. 22). 


BIBLIOGRAPHIE: Bernstein, F., Ludi publici: Unter- 
suchungen zur Entstehung und Entwicklung der öffentlichen 
Spiele im republikanischen Rom (1998); Eck, W., «Die reli- 
giösen und kultischen Aufgaben der römischen Statthalter 
in der hohen Kaiserzeit», dans Mayer, M., Religio deorum. 
Actas del coloquio internacional de epigrafia: culto e sociedad en 
Occidente (1993) 151-160; Gargola, D. J., Lands, Laws and 
Gods. Magistrates and Ceremony in the Regulation of Public 
Lands in the Republican Rome (1995); Kunkel, W./Witt- 
mann, R., HbAW II Staatsordnung und Staatspraxis der 
romischen Republik. 2. Die Magistrate (1995); Magdelain, A., 
Ius, imperium, auctoritas. Etudes de droit romain (1990); Mar- 
quardt, K. J./Wissowa, G., Die römischen Kultusaltertiimer? 
(1885); eid., Le culte chez les Romains (1889); Mommsen, 
Th., Römisches Staatsrecht (1887) (= Le droit public romain II- 
V-[1894-1896]); Ronke, J., Magistratische Repräsentation im 
römischen Relief (1987); Scheid, J., «La parole des dieux. 
L'originalité du dialogue des Romains avec leurs dieux», 
Opus 6-8 (1987-1989) 125-136; id., «le prêtre»; Szemler, G. 
].; «Religio, Priesthoods and Magistrates in the Roman 
Republic», Numen 18 (1971) 103-131. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

115. Liv. 28, 11, 5. — (En 207 av. J.-C.) «On 
invita les consuls à détourner l'effet de ces prodi- 
ges par des victimes adultes et à présider des priè- 
res publiques pendant une journée. C'est ce qu'on 
fit, conformément au sénatus-consulte.» (trad. E. 
Lasserre) 

116. Liv. 36, 21, 9. — (En 191 av. J.-C., à Poc- 
casion de la victoire d’Acilius Glabrio sur Antio- 
chus) «On décréta une supplication de trois jours 
et (on ordonna) que le préteur sacrifierait 44 vic- 
times majeures aux divinités qu'il jugerait bon». 
Cf. Liv. 41, 17, 3, où ce sont les deux consuls qui 
sont charges d’immoler 40 victimes dans des cir- 
constances similaires. 

117. Liv. 1, 44. — «Apres le recensement, (...) 
Tullius enjoignit 4 tous les citoyens romains, in- 
fanterie et cavalerie, de se former par centuries au 
Champ de Mars dés l'aube. Toutes les troupes une 
fois alignées, il les purifia par le sacrifice d'une 
truie, d'une brebis et d'un taureau; cette cérémo- 
nie s'appela clóture du lustre (conditum lustrum), 
parce qu'elle marquait la fin du recensement.» 
(trad. G. Baillet, CUF). Cf. Varro ling. 6, 87-88. 

118. Cic. nat. 2, 11. — (En 163 av. J.-C.) «(Ti- 
bérius Gracchus) avait fait une faute en choisissant 
les jardins de Scipion pour dresser la tente augu- 
rale, car, aprés avoir ensuite franchi le pomerium 
pour tenir une réunion du sénat, il avait oublié au 
retour de prendre les auspices, en franchissant à 
nouveau le pomerium: ainsi donc, l'élection des 
consuls avait été irréguliére». (trad. C. Auvray- 
Assayas). Cf. Cic. div. 1, 33. 

119. Tac. hist. 4, 53, 3. — (En 70 ap. J.-C. lors de 
la consécration du nouveau temple de Jupiter Op- 
timus Maximus sur le Capitole) « Alors le préteur 
Helvidius Priscus, répétant aprés le pontife Plautius 
Aelianus les formules rituelles, purifia l'aire en sa- 
crifiant un porc, un bélier et un taureau; et après 
avoir offert les entrailles des victimes sur un autel de 
gazon, il pria Jupiter, Junon, Minerve et les divi- 
nités tutélaires de l'Empire d'étre favorables à l'en- 
treprise et d'élever jusqu'au faite, gráce à leur di- 
vine assistance, leur demeure qu'avait commencée 
la piété des hommes. » (trad. H. Le Bonniec, CUF) 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

120. (=11 Processions, rom. 120*, I 2 a Sacrifi- 
ces, rom. 194 avec bibl. et renvois) Relief de mar- 
bre, dit «autel de Domitius Ahenobarbus». Paris, 
Louvre MA 975. De Rome, Champ de Mars. - 
Scott Ryberg, Rites 27-34 pl. 8 fig. 17a-c; Torelli, 
Typology 5-16; Meyer, H., BullCom 95 (1993) 
45-68; Fless, Opferdiener 31. 103 n° 2; Stilp, F., Ma- 
riage et suovetaurilia, RAA Suppl. 26 (2001) 60-71 fig. 
1. 22-51. — Fin II° s.-debut I av. J.-C. - Scene de 
sacrifice d’un suovétaurile 4 Mars, associée 4 une 
scéne de recensement; il s’agit vraisemblablement 
du sacrifice accompli par le censeur sur l'autel de 
Mars in campo pour achever le lustrum. 

121. (= I 1 Processions, rom. 82) Deux fr. de 
relief en travertin. Rome, Mus. Cap. 2753-2754. 
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De Rome, entre forum Boarium et forum Holito- 
rium. - Scott Ryberg, Rites 36 pl. 9 fig. 19a; Ville, 
G., Latomus 22 (1963) 16 pl. 4; Felletti Maj, B. M., 
La tradizione italica nell’arte romana (1977) 185 sq. 
fig. 63 a-b; Ronke, 669-670 n°11 fig. 41; Schäfer, 
o.c. 64, 381-382 n° B15. - Milieu du I s. av. J.-C. 
- Scene de pompa, triumphalis ou circensis (Schä- 
fer). Sur le fr. dr. un personnage masculin sur un 
bige, accompagné de deux joueurs de trompette 
(tubicines). L'autre fr. conservé représente quatre 
personnages en toge étroite d'époque républicaine 
précédés du méme nombre de licteurs. 

122.* (= 1 2 a Sacrifices, rom. 213 avec bibl.) 
Relief de marbre, dit des Vota Decennalia 
d’Hadrien. Florence, Uff. 321. De Rome. — Scott 
Ryberg, Rites 132-133 pl. 46 fig. 71; Mansuelli, 
Scult Uff I 170-171 n° 149 fig. 146; Koeppel, G. H., 
BonnJbb 185 (1985) 167-169; Fless, Opferdiener, 109 
n° 34; Huet, V., dans Bertrand, J.-M. (éd.), La 
violence dans les mondes grec et romain (a paraitre, 
2005). — Époque d’Hadrien. — Scène de sacrifice 
devant un temple et des portiques; deux amours 
portent un clipeus anépigraphe, qui rappelle 
d’autres scénes mentionnant les vota; au centre de 
la scéne l'officiant, couronné; bien que l'ensemble 
ait été trés restauré, la téte semble d'origine: 
l'homme, glabre, pourrait étre donc le magistrat 
présidant la cérémonie des voeux. 

123. Statue de marbre. Rome, Mus. Cap. (cen- 
trale Montemartini) 896. De Rome, en remploi 
près des Horti Liciniani, sur l’Esquilin. — Visconti, 
C. L., BullCom 11 (1883) 17-32; Stuart Jones, 
SculptPalCons 114 n? 66 fig. 42; Helbig^ II n? 1491; 
Goette, H. R., Studien zu rómischen Togadarstellun- 
gen (1990) 146 sq. n° E8 fig. 46, 1; Meischner, J., 
JdI 107 (1992) 217-234 fig. 89, 4; Cima, M., dans 
Horti Romani (1995) 425—452. — Fin IV? s. ap. J.-C. 
— Statue d'un magistrat brandissant la mappa, un 
mouchoir que l'on langait pour donner le signal du 
début des Ludi circenses. Cf. une statue similaire, 
mais représentant un jeune homme, trouvée à 
proximité (ibid. 89; Cima n? 13). 


SYLVIA ESTIENNE 


b. l'empereur 

Principal détenteur de l'autorité publique, 
l'empereur disposait de compétences sacerdotales 
proportionnelles à sa prééminence au sein des ins- 
titutions. Elles étaient liées non seulement aux 
pouvoirs exceptionnels qui lui avaient été accor- 
dés, mais également à son appartenance aux prin- 
cipaux colléges religieux. En réunissant en la per- 
sonne du prince les pouvoirs religieux du magistrat 
et du prétre, le nouveau régime remettait en ques- 
tion la séparation du sacré et du public, typique de 
l'époque républicaine (cf. Cass. Dio 53, 17). Méme 
si magistrats et prétres traditionnels continuaient 
d'exercer leurs charges religieuses, la prééminence 
impériale faisait du prince le principal acteur du 
culte public et le dépositaire de la piété romaine, 
ce dont témoigne la surreprésentation impériale 


dans la documentation iconographique (cf. Gor- 
don; Zanker). 

Le prince accomplit un certain nombre d'actes 
cultuels en tant que magistrat; plus que les magis- 
tratures régulièrement revétues, ce sont les pou- 
voirs extraordinaires qui lui sont confiés qui le lui 
permettaient (124. 126). La mise en scéne romu- 
léenne de la premiére prise d'auspices d'Octavien 
(Suet. 95; Cass. Dio 46, 46, 2; App. civ. 3, 94, 
388—389) souligne l'importance de la pratique aus- 
piciale dans la légitimation du pouvoir impérial, 
méme si à partir du II° s. les témoignages la concer- 
nant diminuent (Hurlet, 158). Une des conséquen- 
ces majeures de la supériorité des auspices impé- 
riaux fut la monopolisation du triomphe, qui 4 
partir de 19 av. J.-C. fut réservé à l'empereur et à 
ses proches, combattant sous ses auspices (cf. R. gest. 
div. Aug. 4; 133; cf. Gagé, J., RHist 171 (1933) 2-11; 
Jacques/Scheid, 37. 120-121); si le nombre de 
triomphes réels reste relativement limité (Cass. Dio 
$51, 20-21; Suet. Claud. 17; Ios. bell. Iud. 7, 5, 4-6; 
127-128; SHA Aur. 27, 2; Comm. 2; cf. ThesCRA 
I 2 a Sacrifices, rom. 206), le modéle triomphal est 
trés prégnant pour de nouveaux rituels qui se mi- 
rent en place, comme l'adventus, l'entrée solennelle 
de l'empereur dans Rome (Plin. paneg. 23, 5 par 
ex.; cf. Alfóldi), à l'occasion de laquelle l'empereur 
montait également au Capitole. Autre élément si- 
gnificatif, le costume triomphal tend à devenir le 
vétement de cérémonie de l'empereur (sur le bon 
et le mauvais usage de la mutatio vestis, cf. Cass. Dio 
60, 6, 9; SHA Alex. Sev. 40, 8 et Gord. 4, 4; Al- 
földi, 143 sq.). 

L’appartenance d’Auguste aux quatre grands 
colleges sacerdotaux et aux principales sodalites 
(126; cf. 41) lui donnait la possibilité de contróler 
la vie religieuse de Rome, en intervenant légale- 
ment dans la procédure de recrutement des prin- 
cipaux prétres et dans l'organisation de grandes 
cérémonies, dont les ludi Saeculares, présidés par 
l'empereur en tant que quindecemvir, sont 
l'exemple le plus spectaculaire (45-50). S'il atten- 
dit pour étre élu grand pontife (25. 126), Auguste 
sut tirer partie de ses autres sacerdoces, de son róle 
d'augure par exemple pour mettre en avant ses 
qualités auspiciales (41; cf. Hurlet, Scheid, « Au- 
guste»). Ses successeurs obtinrent le méme privi- 
lége de pouvoir cumuler l'appartenance aux qua- 
tre grands colléges, ainsi qu'à certaines sodalités 

(Cass. Dio $3, 17), la cooptation devenant méme 
un des éléments du processus successoral (131). 

L'omniprésence des images présentant l'empe- 
reur en train de sacrifier (le catalogue qui suit est 
trés sélectif; voir également ThesCRA I 1 Proces- 
sions, rom. et ThesCRA I 2 a Sacrifices, rom.) 
montre qu’au-dela méme des compétences sacer- 
dotales accrues de celui-ci, le motif de la pietas fai- 
sait partie intégrante de la définition méme des 
pouvoirs de l'empereur; ainsi, sur la colonne tra- 
jane (cf. ThesCRA I 2 a Sacrifices, rom. 93. 31. 
95. 94; I 1 Processions, rom. 122; II 3 a Purifica- 
tion, rom. 28b*. 29; II 5 Images de culte 612) ou 
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sur les monuments auréliens (129; ThesCRAI2a 
Sacrifices, rom. 102-103), la figure de l’empereur 
sacrifiant, tout en illustrant scrupuleusement les 
devoirs religieux d’un général menant une campa- 
gne militaire, s’inscrivait dans une mise en scène 
soigneusement codifiée du pouvoir impérial. Dès 
lors la pietas, vertu impériale par excellence, pou- 
vait s'exprimer à travers des images génériques 
(130; cf. ThesCRA I 2 a Sacrifices, rom. 114* [à 
l'occasion de la dédicace du temple du divus Au- 
gustus]. 108*. 153*. 159 [- II 3 a Purification, 
rom. 94*]. 163*); l'empereur incarnait la piété ro- 
maine, garante du destin méme de l'empire, 
comme en témoigne l'abondance des représenta- 
tions, notamment monétaires (cf. ThesCRA 12a 
Sacrifices, rom. 120* par ex.), mettant en scéne les 
jeux séculaires (45-50); les vota publica ou les 
jubilés impériaux (cf. 27. 122. 132). Si les témoi- 
gnages iconographiques mettent volontiers en 
scéne la figure impériale en contexte de pietas, ils 
ne doivent pas par ailleurs occulter le fonctionne- 
ment réel des cultes publics, largement assumé au 
quotidien par les autres magistrats. 


BIBLIOGRAPHIE: Alföldi A., Die monarchische Reprä- 
sentation im römischen Kaiserreiche (1970); Gordon, R., 
«From Republic to Principate: Priesthood, Religion and 
Ideology», dans Beard/North, Priests 179-198; id., «The 
Veil of Power: Emperors, Sacrificers and Benefactors», 
dans Beard/North, Priests 201-231; Hurlet, F., «Les auspi- 
ces d’Octavien/Auguste», Cahiers du Centre G. Glotz 12 
(2001) 155-180; Jacques, F./Scheid, J., Rome et l'intégration 
de l'Empire, 44 av. — 260 ap. J.-C., 1 Les structures de Pem- 
pire romain (1990); Mommsen, Th., Römisches Staatsrecht II 
= Droit Public Romain V; Scheid, J., « Auguste et le grand 
pontificat. Politique et droit sacré au début du principat», 
Revue historique de droit français et étranger 77 (1999) 1-19; id., 
Religion et piété? (2001); Scott Ryberg, Rites; Zanker, P., 
Augustus und die Macht der Bilder (1987). 


SOURCES LITTERAIRES 

124. Suet. Aug. 97. — (14 ap. J.-C.) « Tandis 
qu’il cléturait le lustre dans le Champ de Mars, au 
milieu d’un grand concours de peuple, un aigle 
vola plusieurs fois autour de lui (...); à cette vue, 
il chargea Tibére, son collégue, de prononcer les 
vœux qu’on a coutume de faire pour le lustre sui- 
vant, car i| refusa, quoiqu'ils fussent tout prêts, 
déjà inscrits sur des tablettes, de faire des voeux 
qu'il ne pourrait pas exécuter» (trad. H. Ailloud, 
CUF). Auguste accomplit ce recensement avec Ti- 
bére, non comme censeur, mais en vertu de son 
pouvoir consulaire (R. gest. div. Aug. 8). 

125. Cass. Dio 60, 6, 9. — (41 ap. J.-C., à l’oc- 
casion de la restauration du temple de Castor et 
Pollux) «(Claude) ne porta pas la toge triomphale 
pendant toute la durée de la féte, bien qu'un vote 
l’y autorisàt, ne la revétant que pour le sacrifice, 
et, pour le reste, portant la toge bordée de pour- 
pre (toge prétexte).» 


SOURCES EPIGRAPHIQUES 
126. R. gest. div. Aug. 7, 2; 10, 2. — (14 ap. 
J.-C.) «J'ai été pontife supréme, augure, j'ai fait 


partie du collége des quinze chargés des cérémo- 
nies sacrées, du collége des sept chargés des ban- 
quets, frére arvale, sodale titien et fécial» (...) 
« Quand le peuple m'offrit le souverain pontificat, 
que mon pére avait occupé, je le refusai pour ne 
pas étre élu à la place de mon collégue en vie. Je 
ne pris ce sacerdoce que quelques années plus tard, 
aprés la mort de celui qui s'en était emparé à la fa- 
veur de la guerre civile; en cette circonstance, sous 
les consulats de P. Sulpicius et de C. Valgius, il ac- 
courut aux comices qui m'élirent, de toute l'Italie 
une foule telle qu'on n'en avait jamais vue de pa- 
reille.» (trad. R. Etienne) 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

127. (» LIMC V Honos 14a*, VIII Virtus 31 
avec renvois) Relief de marbre ornant l'arc de Ti- 
tus, panneau interne, nord. Rome, via sacra, in situ. 
- Lehmann-Hartleben, K., BullCom (1934) 89-122; 
Scott Ryberg, Rites 146-147 pl. 52 fig. 79a; Pfan- 
ner, M., Der Titusbogen (1983) 44-50 fig. 28-32 pl. 
10. 45-53; Künzl, E., Der römische Triumph (1988) 
19-24 fig. 9; Koeppel, G. M., BonnJbb 189 (1989) 
49-52 fig. 14. — 82-90 ap. J.-C. — Titus, sur un qua- 
drige triomphal, précédé de douze licteurs et d'une 
figure allégorique (Roma/Virtus?), est couronné 
par une Victoire qui se tient derriére lui sur le char; 
il tient un sceptre dans la main g. et sans doute une 
branche de laurier dans la main dr. (disparue). 
Deux figures allégoriques (Genius Populi Romani/ 
Honos et Genius Senatus?) se tiennent à ses cótés, à 
l'extrémité dr. de l'image. 

128. (=11 Processions, rom. 46) Relief de mar- 
bre (base de statue?). Palestrina, Mus. Naz. 6520. 
De Palestrina. — Musso, L., BollArte 46 (1987) 
1-46; Kiinzl, 0. c. 127, 28; Agnoli, N., Xenia an- 
tiqua 9 (2000) 21-46. — 117-118 ap. J.-C. - L'em- 
pereur Trajan, un sceptre dans la main dr., se tient 
sur un quadrige triomphal, tandis qu’un esclave 
public porte au-dessus de sa téte une lourde cou- 
ronne ornée de médaillons; il est précédé d’un 
groupe compact de licteurs disposé.sur deux rangs. 

129. Relief de marbre. Rome, Mus. Cap. 807 et 
808. D'un arc en l'honneur de Marc Auréle, Rome. 
— Stuart Jones, SculptPalCons pl. 12 n? 4; Scott Ry- 
berg, Rites 157-158 pl. 56 fig. 86; Helbig* II n° 
1444C et B (Simon); Scott Ryberg, I., Panel Reliefs 
of Marcus Aurelius (1967) 21-22 fig. 15; La Rocca, 
E., Rilievi storici capitolini (1986) pl. 37, 1; 45; 46, 2; 
Koeppel, G. M., BonnJbb 186 (1986) 9. 52 n° 25; 
Fless, Opferdiener 109 n° 361. — Époque antonine 
(probablement 177 ap. J.-C.). - a. (2 1 2 a Sacri- 
fices, rom. 101, IV 1 b Représentations de lieux de 
culte 21j*) L'empereur Marc Auréle sacrifiant de- 
vant le temple de Jupiter Capitolinus; entre le sa- 
crifiant et la victime (un bœuf), juste au-dessus du 
trépied et sous le temple, apparaît le flamine de Ju- 
piter, qui assiste l'empereur. Vœu à l’occasion du 
départ en campagne? — b. Triomphe de Marc Au- 
réle: l'empereur, monté sur un quadrige, passe la 
porte triomphale précédé par un joueur de trom- 
pette. Une victoire surmonte la figure impériale. 
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130. (= 12 b Libation 54*) Statue d’Auguste, 
marbre. Rome, Mus. Naz. Rom. 56230. De Rome, 
via Labicana. — Helbig4 III 2300; Niemeyer, H. G., 
Studien zur Statuarischen Darstellung der römischen 
Kaiser (1968) 46. 82 n° 4 pl. 2, 1; Fittschen, K./Zan- 
ker, P., 0.c. 34, I (1985) 14 n. 4; Kaiser Augustus und 
die verlorene Republik (1988) 323-324 n° 168. — Vers 
20 av. J.-C. — Statue légérement plus grande que 
nature (2,17 m) de l’empereur en toge, capite velato, 
faisant le geste de tendre une patère (fr. manquant). 
À ses pieds, une boîte pour des rouleaux (capsa). 

131.* AV aureus, Rome, Claude, 51-54 ap. 
J.-C. - BMC Emp I 176 n? 84 pl. 33, 6; Siebert, 
Instrumenta 325 n? Mü 43. - Monnaie commémo- 
rant l'élection de Néron dans les principaux collé- 
ges le 5 mars 51 ap. J.-C. Rv.: y apparaissent les 
symboles des prétrises: un simpulum (pontificat); 
un trépied (quindécemvirat); une patére (septem- 
virat); un lituus (augurat). Lég.: SACERD(otum) 
COOP T(atus) IN OMN(ia) CONL(egia) SUPRA 
NVM(erum) EX S(enatus) C(onsulto). 

132. AR denier, Rome, Antonin le Pieux, 159 
ap. J.-C. - BMC Emp IV 949. — Rv. L'empereur, 
en toge, velato capite, accomplit une libation sur un 
foculus au pied duquel se trouve un taureau couché. 
Lég.: VOTA SOL. DECENN. II./ COS III. 

133. (= LIMC VII Oikoumene 4* avec renvois) 
Sardoine, «Gemma Augustea». Vienne, Kunsthist. 
Mus. IX A 79. De Toulouse, Saint-Sernin. — 10 
ap. J.-C. - Eichler, F./ Kris, E., Die Kameen im 
Kunsthistorisches Museum Wien (1927) 52 sq. n° 7; 
Kahler, H., Rom und seine Welt (1958-1960) 225 sq. 
pl. 144f; Hölscher, T., JdI 95 (1980) 281 sq.; Si- 
mon, E., Augustus (1986) 143 sq. 179 sq. — Au 
registre sup. trône, aux côtés de la personnification 
de Rome, Auguste à demi-nu, appuyé sur un 
sceptre, tenant de l'autre main le lituus; ses pieds 
reposent sur un bouclier; sous son siége, un aigle; 
l'ensemble des détails iconographiques assimile 
clairement Auguste à Jupiter. Dans l'espace au- 
dessus de Rome et d'Auguste, le capricorne, signe 
zodiacal de l'empereur; à dr. du groupe trónant, 
trois figures divines dont l'une (Oikouméne ou la 
Terre?) couronne Auguste; à g. Germanicus revétu 
d'une cuirasse et Tibére en triomphateur qui des- 
cend de son char conduit par une Victoire. 

134. (= LIMC II Apollon/Apollo 499a*) Ca- 
mée, verre. Cologne, Róm.-Germ. Mus. 72,153. — 
Simon, o.c. 133, 164 fig. 214; Siebert, Instrumenta 
280 n? B2. — 37/31 av. J.-C. - Insignes des prétri- 
ses revétues par Octavien (simpuvium pour le 
pontificat, lituus pour l’augurat; au centre le tré- 
pied des quindecemvirii surmonté d'un serpent, à ses 
pieds des poulets sacrés). 


SYLVIA ESTIENNE / VALÉRIE HUET 


c. Matronae 
Definition 

Matrona bezeichnet die freigeborene und recht- 
mässig verheiratete römische Bürgerin der Ober- 
schicht (Senatoren- und Ritterstand). In repu- 





blikanischer Zeit wurde matrona in iuristischen Zu- 
sammenhängen von mater fantilias unterschieden. 
Seit augusteischer Zeit werden matrona und mater 
familias in der Literatur synonym gebraucht (Dis- 
kussion bei Schroff, H., RE XIV 2 [1930] 2300- 
2301 s.v. « matrona»). 


Staatskult 

Den Matronen kamen einige wichtige Aufga- 
ben im Rahmen des Staatskultes zu. Einerseits 
spielten sie bei der Kulteinführung oder -erweite- 
rung einiger Göttinnen eine zentrale Rolle. So 
wird etwa berichtet, dass die Kultstatue der Venus 
Verticordia auf Geheiss der sibyllinischen Bücher 
durch die tugendhafteste matrona konsekriert wur- 
de (Val. Max. 8, 15, 12; Plin. nat. 7, 120). Der For- 
tuna Muliebris, deren Tempelgründung auf eine 
Initiative der Matronen zurückging, wurde von 
den Matronen eine zweite Kultstatue gestiftet 
(135; Liv. 2, 40; Val. Max. 5, 2, 1; Plut. Cor. 37). 
Der Kult der Pudicitia Plebeia war von einer ma- 
trona gegründet worden (136). Auch bei der Ein- 
führung des Kultes der Mater Magna spielten die 
Matronen an der Seite des tugendhaftesten Man- 
nes eine entscheidende Rolle (Liv. 29, 14, 5-14). 

Die Kulte einiger Frauengöttinnen lagen aus- 
schliesslich in der Hand der Matronen. Dies gilt et- 
wa für Pudicitia Patricia und Plebeia (136), für For- 
tuna Muliebris (135; Tert. monog. 17, 3) und Mater 
Matuta (Tert. monog. 17, 3). Zum Teil kamen dabei 
den univirae, den in erster Ehe lebenden und das rö- 
mische Frauenideal darstellenden Matronen, ganz 
besondere Rollen zu (135; Tert. monog. 17, 3). Auf 
Geheiss leisteten die Matronen auch Expiationen 
(Liv. 27, 37) und übernahmen bei gewissen Staats- 
begrübnissen die Verpflichtungen des luctus matro- 
narum (Wesch-Klein, G., Funus publicum [1993] 99). 

Andererseits kam ihnen die Feier einiger Zere- 
monien des jährlichen Festzyklus zu. An den Ma- 
tronalia des 1. Marz brachten sie der Iuno Lucina 
Blumen dar und baten die Göttin um leichte 
Geburten (Ov. fast. 3, 253-258). An diesem Tag 
opferten und beteten Frauen und Männer jeweils 
zugunsten des Ehepartners (Auson. fer. rom. 7-8; 
Ps.-Acro in Hor. c. 3, 8, 1), die Matronen erhiel- 
ten Geschenke (Suet. Vesp. 19, 1) und bereiteten ih- 
ren Sklaven ein Mahl (Macr. Sat. 1, 12, 7). Die Ri- 
ten scheinen hauptsächlich auf die Erhaltung der 
Ehe, insbesondere der Gattin abzuzielen. Gleich- 
zeitig zeigt das Fest, welches auf das Datum des al- 
ten Jahresanfanges fällt, deutliche Elemente eines 
Neujahrsfestes, das von den antiken Autoren mit 
den entprechenden Riten (Geschenke, Sklaven- 
mahl) für und durch die domini an den Saturnalia 
des Dezembers verbunden wurde. Am 1. April 
führten die Matronen im Tempel der Venus Ver- 
ticordia eine Reihe von Kulthandlungen aus, deren 
wichtigste Elemente das Baden der Kultstatue, ein 
anschliessendes Bad der mit Myrte geschmückten 
Matronen und das Trinken des cocetum sind. Der 
Trank bestand aus Milch, Honig und Mohn und 
soll Venus selbst vor ihrer Hochzeitsnacht beruhigt 
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haben. Gleichzeitig ist ein Weihrauchopfer aller 
Frauen an Fortuna Virilis, der Göttin der jungen 
Männer, belegt und ein Baden der Frauen der Un- 
terschicht in den Männerthermen (Ov. fast. 4, 133- 
139. 145-154; Plut. Num. 19, 3; Lyd. mens. 4, 65; 
InscrIt XII 2 Nr. 17, S. 127). Die Kulthandlungen 
des Tages kreisten deutlich um weibliche Frucht- 
barkeit und sexuelle Vereinigung und bildeten 
gleichzeitig den Auftakt zu einer ganzen Reihe von 
Fruchtbarkeitsritualen, die den Monat April präg- 
ten. An den Vestalia des 9. Juli, der Hauptfeier der 
auch als Erdgöttin verehrten Vesta, pilgerten die 
Matronen barfuss zum Tempel am Forum Roma- 
num, um dort eine Schale mit Speisen niederzule- 
gen (Ov. fast. 6, 395-416). Am 11. Juni zogen die 
Matronen mit ihren Kleinkindern zum Tempel der 
Mater Matuta, um die Matralia zu begehen. Es 
werden allein drei deutlich zu unterschiedende 
Kulthandlungen bekannt: (a) Die Matronen liessen 
an diesem Tag eine Sklavin in den sonst allein Frei- 
en zugänglichen Tempel ein, um sie unter viel 
Lärm aus dem Tempel zu jagen (Plut. quaest. Rom. 
16; Plut. Cam. 5, 2). (b) Sie nahmen die Kinder ih- 
rer Schwestern in die Arme und empfahlen sie der 
Göttin (Plut. quaest. Rom. 16). (c) Sie opferten Ma- 
ter Matuta Kuchen (Ov. fast. 6, 473-568). Am glei- 
chen Tag gingen sie auch in den benachbarten 
Tempel der Fortuna (Ov. fast. 6, 569) und beteten 
zu dieser Göttin. Die Verjagung der Sklavin aus 
dem Tempel ist vielleicht in der Folge von G. Du- 
mézil als Inszenierung des Aurora-Mythos (Mater 
Matuta war die Góttin der Morgenróte) zu verste- 
hen: Die Matronen verkórperten selbst Aurora 
und verjagten die Schatten, die die Ankunft der 
Sonne verhindern (Dumézil, G., Déesses latines et 
mythes védiques. Coll. Latomus 25 [1956] 9—43). Ma- 
ter Matuta war aber auch allgemein für Wachsen 
und Gedeihen zustindig und so wurden ihr die 
Kleinkinder anempfohlen. Die kultische Rolle, die 
dabei den Tanten mütterlicherseits (matertera) zu- 
kam, verweist auf ein ganz besonderes Vertrauens- 
verhältnis der römischen Matronen zu ihren Nich- 
ten und Neffen, das sich auch bei einigen 
Geburtsriten sowie in der Person der pronuba (s. un- 
ten V.B.1.b, Matronae) wiederfindet. Die Bedeu- 
tung der gleichentags stattfindenden Anrufung der 
Fortuna und die Art ihrer Verbindung mit der Ze- 
remonie für Mater Matuta bleiben unbekannt. Am 
7. Juli versammelten sich Freie und Unfreie unter 
einem wilden Feigenbaum ausserhalb der Stadt zur 
Begehung der nonae Caprotinae. Sie opferten Iuno 
Caprotina die Milch des Feigenbaumes und veran- 
stalteten ein anschliessendes Bankett in dessen 
Schatten (Varr. ling. 6, 18; Plut. Rom. 29; Cam. 30; 
Macr. Sat. 1, 11, 35-40; Auson. fer. rom. 9). Die 
Symbole der Feige, der Rute des Baumes, der im 
Zeremoniell ebenfalls eine Rolle zukam, und die 
Milch verweisen deutlich auf die weibliche Frucht- 
barkeit, auf die der Ritus.abgezielt haben muss. An 
der nächtlichen Feier für Bona Dea, die im Dezem- 
ber im Haus des obersten Magistraten unter Aus- 
schluss der Männer gefeiert wurde, stand erneut das 


prokreative Potential der Matronen, diesmal vor 
allem in seiner Bedeutung für die Kontinuität der 
Gesellschaft, im Zentrum. Unter dem Vorsitz der 
Gattin oder Mutter des Magistraten und in Anwe- 
senheit der Vestalinnen wurden der Göttin eine 
porca dargebracht und ein lectisternium abgehalten 
(137; luv. 6, 3143 Plut. Cic. 19; Serv. ecl. 8, 105 ff.). 

Unter dem Namen sacrum anniversarium Cereris 
wird ein weiteres, offenbar bewegliches, aber jähr- 
lich im August zu feierndes Fest bekannt. Es galt 
als aus Griechenland übernommen und wurde mit 
dem Mythos um den Raub der Persephone ver- 
bunden, welcher offenbar von den Matronen und 
vielleicht auch von virgines nachgespielt wurde 
(Paul. Festi. 86 L.; Serv. Aen. 4, 58; 4, 609; Var- 
ro ap. Non. p. 44; Val. Max. 1, 1, 15; Arnob. 2, 
73; Liv. 22, $6, 4-5; Ov. met. 10, 431-436). 

Die Matronen opferten anlässlich der Carmen- 
talia im Januar auch der Geburtsgéttin Carmenta 
(Plut. quaest. rom. $7), und am 6. Juli der Fortuna 
Muliebris in ihrem Tempel ausserhalb der Stadt 
(Fest. 282 L.; Tert. monog. 17, 3). Man hort wei- 
ter von einem Opfer an Rumina (Plut. quaest. rom. 
56). Zu diesen drei Ritualen werden allerdings 
kaum Details bekannt. 

Auch an den grundsatzlich alle 110 Jahre 
stattfindenden ludi saeculares der Kaiserzeit kamen 
den Matronen wichtige kultische Handlungen zu. 
110 Matronen verrichteten im Auftrag der XVviri 
sacris faciundis Góttermahle für Iuno und Diana 
und richten eine supplicatio an Diana, deren Text 
ihnen vom zuständigen Priester diktiert wurde 
(Pighi, J. B., De ludis saecularibus populi Romani 
Quiritium libri sex (1941) zusammengefasst auf S. 
358-365; Schnegg-Köhler, Ludi saec. aug.; 138). 

Seit ältester Zeit muss es in Rom eine autono- 
me Kultassoziation der Matronen gegeben haben. 
Diese entschied offenbar selbständig über die Zu- 
sammensetzung der Vertretung der Matronen bei 
den verschiedenen Anlässen und organisierte ge- 
meinsam gestiftete Kulte und Weihgeschenke (Dis- 
kussion bei Gagé 100-153; Boéls-Janssen 275-281). 


BIBLIOGRAPHIE: Boéls-Janssen, N., La vie religieuse 
des matrones dans la Rome archaique (1993); de Cazanove, O., 
«Exesto: L'incapacité sacrificielle des femmes à Rome», 
Phoenix 41 [1987] 159—174; Gagé, J., Matronalia (1963); 
Gourevitch, D./Raepsaet-Charlier, M.-T., La femme dans 
la Rome antique (2001) 205-240; Scheid, «Indispensables 
étrangères». 


LITERARISCHE QUELLEN 

135. Dion. Hal. ant. 8, 55-56 - Die Matronen 
hatten im Jahr 488 v. Chr. den Abzug des Corio- 
lan erreicht, worauf der Senat beschloss, ihnen 
stehe ein Ehrengeschenk zu. Nach ausführlicher 
Beratung kamen die Frauen überein, sich vom 
Senat die Erlaubnis zur Errichtung eines Tempels 
der Fortuna muliebris zu erbitten. Jener hiess die 
Grundidee gut, beschloss aber, den Tempel im 
Namen des Volkes auf Staatskosten zu errichten: 
«... Wobei eine Frau die ersten heiligen Handlun- 
gen vornehmen solle, welche von ihnen [den Ma- 
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tronen] selbst zum Opferdienste gewählt worden. » 
(Übersetzung: A. H. Christian, J. B. Metzler, 
Stuttgart [1847]). Darauf wählten die Matronen 
die erste Priesterin und brachten das erste Opfer 
dar. Ein Jahr später wurde der Tempel einge- 
weiht. Neben dem Neubau und der vom Senat ge- 
stifteten Kultstatue wurde von den Matronen ein 
zweites Kultbild gestiftet. Der dieser Statue zu- 
kommende Gottesdienst blieb auf Bestimmung der 
Matronen hin stets univirae, in erster Ehe lebenden 
Frauen, vorbehalten. 

136. Liv. 10, 23, 3-10 — Schilderung der Ein- 
richtung des Kultes der Pudicitia Plebeia im Jahr 
296 v. Chr. Anlass war ein Streit um das Zutritts- 
recht zum Tempel der Pudicitia Patricia, das einer 
Patrizierin verweigert wurde, nachdem sie einen 
Plebeier geheiratet hatte: «Dann fügte sie zu ihren 
stolzen Worten noch eine aussergewöhnliche Tat 
hinzu: Auf dem vicus Longus, wo sie wohnte, 
trennte sie von einem Teil ihres Hauses so viel 
Raum ab, dass es für eine mässig grosse Kapelle 
ausreichte, stellte dort einen Altar auf, rief die vor- 
nehmen Frauen aus der Plebs zusammen, beklagte 
sich über die Ungerechtigkeit der Patrizierinnen 
und sagte: «Diesen Altar weihe ich der Pudicitia 
der Plebejerinnen, und ich ermahne euch, wie der 
Wetteifer in der Tüchtigkeit die Männer dieser 
Bürgerschaft beseelt, so soll unter den Frauen ein 
Wetteifer in der Keuschheit statthaben, und ihr 
sollt euch Mühe geben, dass man sagt, dieser Al- 
tar werde, wenn das irgendwie möglich ist, from- 
mer und von keuscheren Frauen verehrt als jener.» 
Dieser Altar wurde fast auf die gleiche Weise hei- 
liggehalten wie jener ältere: Nur eine verheirate- 
te Frau von erprobter Keuschheit, die nur einmal 
geheiratet hatte, durfte dort opfern. Der Kult 
wurde dann auch Frauen, die sich befleckt hatten, 
zugänglich und neben vornehmen Frauen auch 
solchen jeglichen Standes; schliesslich geriet er in 
Vergessenheit.» (6-10; Übers. H. J. Hillen). 

137. Plut. Caes. 9 — «Nun haben die Römer ei- 
ne Göttin, welche sie Bona Dea, die Griechen Gy- 
naikeia (‘die weibliche”) nennen... Kein Mann darf 
der geheimnisvollen Feier beiwohnen, ja nicht ein- 
mal im Haus weilen; ganz für sich vollziehen die 
Frauen den Gottesdienst, welcher mit den orphi- 
schen Gebräuchen viel Ähnlichkeit aufweisen soll. 
Ist also die Zeit des Festes herangekommen, das im 
Hause eines Konsuls oder Praetors gefeiert werden 
muss, so zieht dieser sich zurück, und mit ihm al- 
le männlichen Personen, die Frau übernimmt das 
Haus und macht alles bereit für die Feier, deren 
wichtigste Zeremonien in der Nacht begangen 
werden. Scherz und Musik erheitern das nächtliche 
Treiben. (Übers. K. Ziegler). 


BILDZEUGNISSE 

138.* AE Sesterz, Rom, Domitian, 88 n.Chr. 
- BMC Emp II 393, 424 Taf. 78, 5. -Rs. Domiti- 
an steht mit unbedecktem Haupt r., Rechte aus- 
gestreckt, und diktiert Gebet. Vor ihm knien drei 
Matronen, verhüllt mit in Gebetsgestus ausge- 


streckten Armen; im Hintergrund Tempel. COS 
XII LVD SAEC FEC S C. 


NINA MEKACHER 


5. Prêtres des subdivisions du peuple 
romain 


a. Prêtres des curies (curiones, curio 
maximus, flamen curialis) 
Histoire du sacerdoce 
Les curions sont présentés comme des prêtres 
(cf. Varro ling. 5, 83. 155; Liv. 27, 8, 1; 139) char- 
gés de célébrer collectivement des sacrifices et des 
banquets au nom du peuple romain (cf. la défini- 
tion de l'aes curionium par Festus 42 L., 1. 30-31), 
suivant l'antique division en curies (curio p(opuli) 
R(omani) sacris faciundis, curio sacrorum faciundorum). 
La charge de curio est attestée épigraphiquement au 
moins jusqu'à la fin du II° s. ap. J.-C. 


Structure et recrutement 

À leur téte se trouve le curio maximus (Liv. 3, 
7, 7; Paul. Festi 113L.); des flamines curiales (Paul. 
Festi 56 L.) ont pu étre interprétés comme les se- 
conds prétres de chaque curie auxquels fait allusion 
Denys d'Halicarnasse (139; cf. Kübler), mais ils ne 
semblent pas former un véritable collége, malgré 
les interprétations proposées (Kübler; Wissowa). 

Élus par les curies, les curions devaient être âgés 
de plus de cinquante ans, de bonne famille et être 
exempts de défaut physique (139). Les études pro- 
sopographiques montrent que cette régle n’était 
plus en vigueur sous l'empire, puisque l'on trouve 
des curions recrutés jeunes, en début de carriére, 
voire très jeunes (cf. C. Nonius Ursus, âgé seule- 
ment de deux ans [CIL VI 2174]; pour les fastes de 
curions et de grands curions, Howe, G., Fasti sacer- 
dotum P. R. publicorum aetatis imperatoriae [1903]; 
Hoffmann Lewis, Priests 143; Scheid/Granino Ce- 
cere). Si la majorité des curions attestés sont séna- 
teurs, ce critère ne semble pas impératif. Ils sont 
souvent d'origine provinciale et font rarement de 
brillantes carriéres (Scheid/Granino Cecere, 83-84). 

Le curio maximus était désigné par le peuple 
(Liv. 27, 8, 1). En 209 av. J.-C. fut élu le premier 
grand curion plébéien (Liv. 27, 8, 1); il s'agit tou- 
jours de personnages brillants, sous la République 
comme sous l'empire (cf. Hoffmann Lewis, Priests 
153), méme si on trouve parmi eux souvent des 
homines noui. 


Activités cultuelles 

Ils auraient célébré un culte commun de Junon 
Cur(r)itis, à qui était consacrée dans chaque curie 
une mensa (Dion. Hal. ant. 2, 50, 3; Paul. Festi 56 
L.; cf. Dumézil, RRArch 303). Outre des repas en 
commun, les activités cultuelles de chaque curie 
pouvaient varier, chacune ayant ses propres dieux 
(139; sur Angerona qui recevait un sacrifice dans 
la curia Acculeia, voir Varro ling. 6, 23, cf. Dumé- 
zil, RR Arch 341). 
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Ils participaient à deux fétes publiques. Au mois 
de février, les Fornacalia, fête mobile placée sous le 
patronage de Quirinus, étaient annoncés par le cu- 
rio maximus et célébrés par chaque curie sur le fo- 
rum; seul le dernier jour, appelé «fête des fous» ou 
«des sots» (stultorum feriae), est noté sur certains ca- 
lendriers 4 la date du 17 février; le curio maximus 
devait alors sacrifier au nom du peuple Romain 
dans son ensemble (Ov. fast. 2, 527-528; cf. Varro 
ling. 6, 13; Plut. quaest. rom. 89; Fest. 418-419 L.; 
sur la féte et le lien entre Quirinus et les curies, cf. 
Dumézil, RRArch 170-172; Scheid/ Granino Ce- 
cere, 93). Lors des Fordicidia du 15 avril, les curies 
sacrifaient chacune une vache pleine à Tellus (Ov. 
fast. 4, 635-636; cf. Dumézil, G., Rituels indo-euro- 
péens à Rome [1954] 11-25). Les curions se réunis- 
saient alors vraisemblablement dans les curíae 
nouae, sauf pour quatre d'entre elles qui conti- 
nualent à se réunir dans les curíae veteres situées au 
pied des pentes est du Palatin (Fest. 180-182 L.). 


BIBLIOGRAPHIE: Kübler, B., RE IV 2 (1901) 1836- 
1838 s.v. «curio. 2»; Scheid/Granino Cecere, 83-84. 90-93; 
Wissowa, Religion 482 n. 2. 


SOURCES LITTERAIRES 

139. Dion. Hal. ant. 2, 21. 23. 64. — (sous le rè- 
gne de Romulus) «On établit soixante prêtres 
chargés d’assurer, par tribus et par curies, les céré- 
monies publiques pour l'ensemble de la cité. (...) 
Il disposa par une loi que chaque tribu devait dé- 
signer deux hommes de plus de cinquante ans, 
d'une naissance particuliérement illustre et d'un 
mérite hors du commun, possédant en outre une 
fortune suffisante et n'ayant aucun défaut physi- 
que. Il décida aussi que cette charge leur serait ac- 
quise non pas pour une durée limitée, mais à vie, 
que leur äge les dispenserait du service militaire et 
que la loi les déchargerait des obligations civiles» 
(...) «Ayant ainsi organisé ce qui concernait les 
ministres des dieux, il distribua aux différentes cu- 
res (...) les sacrifices qui leur convenaient le 
mieux et attribua à chacune des dieux et des gé- 
nies auxquels elle devait désormais rendre un culte 
régulier.» (sous le règne de Numa) «Il assigna la 
première catégorie des fonctions religieuses aux 
trentes curions, dont j’ai dit qu’ils accomplissaient 
les sacrifices publics au sein de leur curie.» (trad. 


V. Fromentin/J. Schnäbele) 


SYLVIA ESTIENNE 


b. Magistri vicorum, vicomagistri 
Histoire 

Certains cultes se célébraient vicatim, dans le ca- 
dre des quartiers, notamment celui des Lares Com- 
pitales (140). A l’occasion des Compitalia, qui se dé- 
roulaient début janvier dans tous les quartiers (Fest. 
272-273 L.; Macr. Sat. 4, 7, 34-35), étaient orga- 
nisés des jeux présidés par des magistri, agissant au 
hom du peuple romain (cf. Cic. Pis. 4, 8; 141). Pour 
la: période républicaine, on sait peu de choses sur 








ces magistri et sur l'organisation des vici (Fraschetti, 
213-261; Tarpin, 128—135); les jeux furent interdits 
après 58 av. J.-C., mais les Compitalia continuèrent 
d'étre célébrés, sans jeux. C'est Auguste qui les ré- 
tablit et institua que les Lares seraient désormais cé- 
lébrés également le 1** mai et en été (Ov. fast. 5, 
129; Suet. Aug. 31, 5); à cette réforme religieuse, 
entre 12 et 7 av. J.-C., s’ajouta une réforme admi- 
nistrative qui redéfinit la fonction des magistri dans 
le cadre des vici (Suet. Aug. 30; Cass. Dio 55, 8, 
6-7); ils se virent notamment chargés de la lutte 
contre les incendies (Cass. Dio 55, 8, 7; cf. CIL VI 
282; Tarpin, 141-142); ils étaient placés sous la tu- 
telle des magistrats ayant en charge les régions de 
Rome. La plupart des inscriptions donnent l’année 
7 av. J.-C. comme premiére année des magistri vi- 
corum, méme si la question reste discutée. Aprés 
l'époque augustéenne, la documentation est plus 
rare (Tarpin, fig. 4, 451—452); aprés une tentative 
de reprise sous Domitien, l'organisation fut 
modifiée sous Hadrien et les magistri placés directe- 
ment sous l'autorité de l'empereur, comme le mon- 
tre la base Capitoline (143). Au IV® s., les région- 
naires dénombrent encore 672 magistri. 


Recrutement 

Choisis dans la plèbe (Suet. Aug. 30; Cass. Dio 
55, 8, 6-7), selon des modalités inconnues, pour un 
an, ils étaient souvent affranchis. Quatre ministri, 
de statut servile, les assistaient (140; cf. infra, 6. 
Aides cultuels). 


Activités cultuelles 

Ils avaient des fonctions administratives (Suet. 
Aug. 30; Cass. Dio 55, 8, 6-7; CIL VI 282), mais 
c'est sur leurs activités cultuelles que l'essentiel des 
témoignages épigraphiques et iconographiques 
met l'accent. À la suite des réformes d' Auguste, ils 
célébraient notamment le culte des Lares Augusti et 
du Genius de l'empereur (Ov. fast. 5, 129-148; Fra- 
schetti, 272-276). Mais les dédicaces conservées 
montrent qu'aux cótés des Lares Augusti et du Ge- 
nius Augusti, à qui les édicules étaient le plus sou- 
vent consacrés (cf. l'inventaire dressé par Tarpin, 
311—315), d'autres divinités étaient célébrées: Stata 
Mater (CIL VI 761. 763-764. 766. 802) et Vulcain 
(CIL VI 801-802); Apollon (CIL VI 33. 35. 2228) 
et Diane (CIL VI 127-129), Mercure (CIL VI 34. 
283) et Maia, ou encore Hercule (CIL VI 282. 343). 


Insignes 

Pour présider les jeux (141), puis sans doute 
pour la célébration du culte, ils avaient droit au 
port de la toge prétexte et à la présence de deux 
licteurs (Cass. Dio 55, 8, 6—7). Sur les scénes les re- 
présentant (pour un catalogue complet, cf. Hano; 
Tarpin), l'évolution du schéma iconographique 
tend à mettre en valeur la figure des magistri au dé- 
triment de celle des divinités ou de l'empereur 
(contra, voir 41), montrant qu'à l'époque augus- 
téenne la fonction avait un certain prestige social 
(Holscher, o.c. 146, 33 sq.). 
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BIBLIOGRAPHIE: Flambard, J.-M., «Clodius, les 
colléges, la plébe et les esclaves. Recherches sur la politique 
populaire au milieu du I s.», MEFRA 89 (1977) 115-153; 
id., «Collegia compitalicia: phénomène associatif, cadres 
territoriaux et cadres civiques dans le monde romain à 
Pépoque républicaine», Ktema 6 (1981) 143-166; Fraschetti, 
A., Rome et le prince (1994) 213-285 = Roma e il principe 
(1990); Hano, M., «À l'origine du culte impérial: les autels 
des Lares Augusti. Recherches sur les thèmes iconographi- 
ques et leur signification», ANRW II 16.3 (1986) 2333-2381; 
Niebling, G., «Laribus Augustis magistri primi. Der Beginn 
des Compitalkultes der Lares und des Genius Augusti», 
Historia 5 (1956) 303-331; Rüpke, J., «Les archives des pe- 
tits colléges. Le cas des vicomagistri», dans La Mémoire per- 
due. Recherches sur l'administration romaine (1998) 27-42; 
Tarpin, M., Vici et pagi dans l'Occident romain (2002) ; Zan- 
ker, P., «Über die Werkstätten augusteicher Larenaltäre», 
BullCom 82 (1970-71). 


SOURCES LITTERAIRES 

140. Dion. Hal. ant. 4, 14. - «(Tullius) désigna 
dans chaque symmorie, comme des phylarques ou 
des comarques, à qui il ordonna de savoir en per- 
manence où habitait chacun. Ensuite, il ordonna 
que dans tous les quartiers soient érigées par des 
gens du voisinage des chapelles aux Heros (= La- 
res), et il établit par une loi que l’on y accompli- 
rait des sacrifices chaque année, chaque maisonnée 
apportant une obole (ou un gâteau); il décida que 
ce serait non des libres, mais des esclaves qui assis- 
teraient ceux qui accomplissent les rites sur les au- 
tels au nom du voisinage et accompliraient les ri- 
tes avec eux, le service des esclaves étant réputé 
plaire aux héros.» (trad. Tarpin, 102-103) 

141. Asconius Ped. in Cic. Pis. 8 (p. 7, 11-14 
Clark; p. 15, 7-9 Stangl). — «Les magistri des col- 
leges avaient l'habitude de célébrer des jeux, 
comme les magistri vicorum célébraient les jeux 
compitalices, revétus de la toge prétexte; ces col- 
léges dissous, les jeux furent interdits». p. 7, 22-26 
Clark; p. 15, 16-18 Stangl: (En 61 av. J.-C.) «Q. 
Metellus Celer, consul désigné, avait interdit aux 
magistri vicorum de célébrer les Jeux Compitalices, 
bien que, comme le rapporte Cicéron, les jeux 
aient eu lieu avec l'appui d'un tribun de la plébe». 
Cf. Cic. Pis. 4, 8. 23, qui ne parle pas explicite- 
ment de magistri, mais dénonce le fait qu'en 58 av. 
J.-C. Clodius ait revétu la prétexte pour célébrer 
les jeux compitalices. 


SOURCES EPIGRAPHIQUES 

142. Fr. de plaque de marbre gravée des deux 
côtés. De Rome, via Marmorata, 106. — CIL VI 
10286—10287; InscrIt XIII 1, 20; AEpigr (1937) 62; 
Rüpke; Tarpin, 307-308 n? R1. — Gravée en 2 av. 
J.-C. et complétée par la suite jusqu'en 21 ap. 
J.-C. - Face B: calendrier de juillet à décembre et 
fastes de magistri vicorum (continu de 7 av. à 2/3 ap. 
J.-C., puis 5, 14, 18 et 21 ap. J.-C.). 

143. Base dite «Capitoline», marbre. Rome, 
Capitole. - CIL VI 975 = 31218; Degrassi, A., 
Scritti vari di Antiquità I (1962) 371 sq.; AEpigr 
(1949) 187; Riipke, 34; Tarpin, 171-172. 308-311 n° 
R2. - 10 décembre 135/9 décembre 136 ap. J.-C. 
— Dédicace de l’ensemble des #agistri vicorum des 





quatorze régions à l'empereur Hadrien; pour 5 ré- 
gions (L, X, XII, XII et XIV) sont reportés les 
noms du curator, de denuntiatores et, pour 63 vici, le 
nom des quatre magistri. 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

144.* (= II 3 d Héroïsation, Apothéose 387* 
avec renvoi) Autel de marbre dit «du Belvédére». 
Vatican, Mus. Greg. Prof. 1115. De Rome, Pala- 
tin? — Scott Ryberg, Rites 56-58 pl. 15 fig. 28b; 
Niebling, 309-320; Zanker, P., RM 76 (1969) 
205-218; Hano, 2344-2345 n° 10 pl. 7 fig. 13; Fra- 
schetti, 308-321. 343-344; Tarpin, 157-161 pl. 5-6. 
- 12/2 av. J.-C. - Face latérale dr.: à g. de l'image, 
trois hommes en tunique longue et voilés, dont 
l'un tient une statuette de Lare au-dessus d'un au- 
tel; de l'autre cóté de l’autel, un personnage en 
toge, plus grand, tend le bras dr. au-dessus de l'au- 
tel, portant une autre statuette de Lare (? lacune); 
il est assisté de deux autres personnages en toge (les 
consuls [Niebling]/ C. et L. César [Tarpin]). Cf. 
CIL VI 876. 

145. (= I 2 a Sacrifices, rom. 83 avec bibl., I 2 
d Offrandes votives 492*) Autel de marbre du vi- 
cus Aesculetus. Rome, Pal. Cons. 855. De Rome, via 
Arenula. — Scott Ryberg, Rites, 59 fig. 30; Pan- 
ciera, S., dans L’Urbs. Espace urbain et histoire (1987) 
68-69; Tarpin, 318 n° R3s. - 2/3 ap. J.-C. (CIL VI 
30957). — Sacrifice accompli autour d’un autel rond 
par quatre magistri couronnés, capite velato, assistés 
par un joueur de double flûte; derrière eux se tient 
un licteur, devant l'autel se trouvent deux victi- 
maires et deux victimes, un verrat et un bœuf (?). 

146. (7 II 5 Images de culte 590% avec renvois) 
Relief de marbre. Vatican, Mus. Greg. Prof. 1156. 
De Rome, Palais de la Chancellerie. - Scott Ry- 
berg, Rites 75 pl. 23 fig. 37 c-d; Lippold, Skulpt- 
VatMus II 2 (1956) 505 pl. 229-233; Anderson, M. 
L., BollMonMusPont 5 (1984) 33-54; Hölscher, T., 
«Staatsdenkmal und Publikum», Xenia 9 (1984) 33 
sq.; Gradel, I., Emperor Worship and Roman Religion 
(2002) 165-186 fig. 7.1.1—7. — Epoque de Tibére. - 
Frise composée de 2 fr. non jointifs, représentant 
une procession: de dr. à gauche, en téte deux togati 
accompagnés de trois licteurs (consuls?), suivis de 
deux jeunes gens en tunique, de trois joueurs de 
trompette, puis de victimaires conduisant trois bo- 
vins, puis par plusieurs fogati couronnés, la plupart 
à l'arriére-plan; en fin de cortège, quatre jeunes 
gens en tunique, velato capite, tenant chacun une 
statuette (deux Lares, un génie; la quatrième man- 
que), les ministri vicorum, suivis de quatre togati cou- 
ronnés, les magistri vicorum. 


SYLVIA ESTIENNE 


6. Aides cultuels 


a. Haruspices publics romains 
i. Les haruspices des 60 

La date de naissance de cet ordre d’haruspices, 
chargés de servir d'appariteurs aux magistrats ro- 
mains, est controversée, la plus ancienne inscrip- 
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tion connue (CIL VI 32 439) datant du I® s. av. 
J--C. pour les uns (Thulin, MacBain, et Torelli), 
du regne d’Auguste pour les autres (Bormann; 
Rawson 140 n. 68). En 47 Claude aurait proposé 
au sénat une transformation de l’ordre en college 
pour contrer le développement des superstitions 
étrangères (Tac. ann. 11, 15; cf. Scheid, 95-96), 
mais aucun collége de ce nom n’est attesté par la 
suite. Les haruspices des 60 interviennent ponc- 
tuellement jusqu'aux Sévéres (Tac. ann. 13, 24, 2; 
15, 47, 2; Phlegon de Tralles, FGrH 257 F 36, 25), 
ils semblent alors profiter de la revalorisation de 
Vharuspicine publique, puisque la présidence de 
l'ordre pouvait mener à l'haruspicine impériale 
(BMusInscr III 540; ILS 8833). L'ordre des 60, en- 
core actif sous Philippe l’Arabe (Aur. Vict. Caes. 
28, 3-5) et toléré sous Constantin, est finalement 
supprimé en 357 par Constance II dans le cadre de 
son interdiction générale de l'haruspicine (Cod. 
Theod. 9, 16, 4). 

On a voulu expliquer le nombre de 60 harus- 
pices par les origines étrusques de l'ordre, à savoir 
la décision prise par Rome au III* ou au II° s. av. 
J.-C. d'encadrer l'enseignement de l’haruspicine 
(1; Val. Max. 1, 1b); cependant ces textes ne font 
aucun rapport explicite entre cet enseignement de 
lharuspicine et l'ordre romain. De plus, l'ordre 
des 60 haruspices n'a probablement pas siégé en 
Etrurie (Bormann, 135-136; Heurgon, 415), mais 
à Rome (Torelli, 128), car le sénat pouvait y re- 
courir trés rapidement à ses avis et beaucoup de sé- 
pultures d'haruspices des 60 ont été trouvées à 
Rome et dans le suburbium. 

L'ordre était dirigé par un magister publicus ha- 
ruspicum (CIL VI 2161) ou par un haruspice maxi- 
mus (149; CIL VI 1964). Apparemment, la fonc- 
tion n'était pas viagére. Les critéres d'entrée dans 
l'ordre des 60 sont obscurs: l'expérience était moins 
essentielle que les recommandations familiales, 
comme semble l'indiquer la jeunesse de certains 
membres (CIL VI 2161). Parmi eux beaucoup sont 
chevaliers ou assument également des prétrises la- 
tines (voir supra). Le mode et le montant de rému- 
nération de l'activité des haruspices des 60 sont in- 
connus mais sans doute touchaient-ils plus que les 
haruspices coloniaux (500 sesterces d’après la loi 
d'Urso) et municipaux, et moins que les haruspices 
impériaux (200 000 sesterces peut-étre sous les Sé- 
veres). L’ordre semble avoir possédé une arca 
puisqu’un curator est attesté (CIL XI 3382). Les 
grandes familles étrusques ont pu trouver dans cet 
ordre l’occasion de perpétuer une communauté 
étrusque sur des fondements religieux. De fait, 
beaucoup des membres de l’ordre des 60 ont des 
liens familiaux avec l'Etrurie, même si lon voit ap- 
paraître dès le 1% s. av. J.-C., parmi les membres, 
Mais jamais parmi leurs présidents, des Italiens, 
voire des provinciaux, sans lien avec l’Etrurie. 


ii. Les haruspices impériaux 
Poursuivant l’habitude des imperatores de la fin 
de la République de se faire conseiller par un ha- 


ruspice personnel, Auguste créa une haruspicine 
réservée aux consultations du prince, tant pour des 
motifs religieux (Suet. Aug. 90, 1), que pour des 
raisons politiques (Suet. Aug. 31, 1; Cass. Dio 52, 
36, 3; 56, 25, 5). Les haruspices impériaux assis- 
taient le prince dans ses sacrifices privés et publics 
(152) à Rome, et se montraient attentifs à tous les 
omina mortis du prince. 

C. Umbricius Melior (AEpigr [1930] 52) est sû- 
rement le plus célébre des haruspices impériaux 
pour avoir prévenu Galba d'une conspiration 
(Suet. Galba 19, 1; Plut. Galba 24, 4-5) et pour 
sa réputation d'érudition (Plin. nat. 10, 19). Les 
haruspices impériaux paraissent moins attachés à 
la personne du prince qu'à l'institution princiére: 
C. Umbricius Melior est entré aprés la mort de 
Galba au service du conspirateur qui lui a succé- 
dé, Othon, et porte le titre d'haruspex Caesarum 
(AEpigr [1930] 52). 

Sous les Sévéres, l'haruspicine impériale devient 
une fonction ducénaire et donc un échelon de la 
carriére équestre (CIL VI 2161. 2175; 151), mais on 
ignore si les haruspices impériaux sévériens possè- 
dent systématiquement le rang équestre. Cette 
valorisation du statut d'haruspice impérial s'est 
peut-étre accompagnée d'une modification du re- 
crutement des haruspices impériaux: à partir des 
Sévéres, la plupart des haruspices impériaux connus 
sont passés par la présidence de l'ordre des 60. 

Sous Dioclétien, les haruspices impériaux pour- 
raient avoir provoqué la grande persécution contre 
les chrétiens en invoquant leur présence pour ex- 
pliquer le silence des entrailles d'une victime lors 
d'un sacrifice en présence du prince (147). Leurs 
interventions sont cependant vouées à disparaitre 
avec la conversion de Constantin, le régne de Ju- 
lien ne constituant de ce point de vue qu'un inter- 
méde (Amm. 23, 5, 10). 


iii. Les haruspices de gouverneur 

Les haruspices des gouverneurs des provinces 
sénatoriales ont été créés durant le Haut-Empire; 
certains sont de rang équestre, d'autres aux fran- 
ges de cet ordre (148). L'haruspicine de légat de 
légion semble au contraire créée en lien avec celle 
de légion, car elle apparait aussi à Lambése dans le 
cadre de la troisiéme légion Auguste et sous les Sé- 
véres (150). Ces haruspices sont des sous-officiers 
d'origine africaine, peut-étre d'anciens haruspices 
de légion, promus pour leurs qualités divinatoires 
auprés des gouverneurs militaires de leur province 
pour les assister dans les cérémonies religieuses 
officielles. 


iv. Les haruspices de légion 

La fonction apparait pour la première fois dans 
les sources sous les Severes. L’expression haruspex 
legionis (CIL VIII 2809) limite le champ d’action 
du devin à la légion, mais la mention d'un harus- 
pice de légion à Lambèse au sein de la troisième lé- 
gion, sans équivalent dans le reste de l’Empire, 
correspond sans doute à un besoin local en répon- 
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ses religieuses officielles. Les haruspices de légion 
ne semblent pas étre séparés par une difference de 
rang des simples soldats. 

Ces haruspices participaient certainement aux 
cérémonies officielles de la légion puisque l’inscrip- 
tion d'Helvius Calvus a été découverte dans le 
praetorium. Les haruspices de légion disposaient 
peut-étre de livres d'haruspicine particuliers: Am- 
mien Marcellin (Amm. 23, $, 10) montre des ha- 
ruspices de l'entourage de Julien produire des libri 
exercituales, contenant probablement des conseils 
pour l’exercice d’une haruspicine de terrain. 


BIBLIOGRAPHIE: Beard/North/Price, RR 320. 330; 
Bormann, E., «Etrurisches aus römischer Zeit 1. Der 
Schriftsteller Tarquitius Priscus», ArchEpigrMitt (1887) 94- 
103; id., «Denkmäler etruskischer Schriftsteller», OeJh 
(1899) 129-136; Bouché-Leclercq, Divination IV 112-114; 
Briquel, Chrétiens et haruspices 27-33. 44-48; von Doma- 
szewski, A., «Die Religion des römischen Heeres», Westdeut- 
sche Zeitschrift für Geschichte und Kunst (1895) 111 [= Aufsätze 
zur römischen Heeresgeschichte (1972) 191]; Eck, W., Die reli- 
gidsen und kultischen Aufgaben der römischen Statthalter in der 
hohen Kaiserzeit, Die Verwaltung des römischen Reiches in der 
hohen Kaiserzeit II (1998) 203-217 (= Mayer, M./Gömez 
Pallarés, J. [éd.], Religio deorum, actas del coloquio int. de epi- 
grafía, culto y sociedad en Occidente [1992] 151—160); Haack, 
M.-L., «Haruspices publics et privés: tentative d'une dis- 
tinction», REA (2002) 111—133; ead., «Le cas des haruspices 
des colonies et des municipes», dans Les élites et leurs facet- 
tes. Les élites locales dans le monde hellénistique et romain (2003) 
451-463; ead., Les haruspices dans le monde romain (2003); 
Haensch, R., Capita provinciarum. Statthaltersitze und Provin- 
zialverwaltung in der römischen Kaiserzeit (1997) 716. 722; 
Heurgon, J., « Tarquitius Priscus et l'organisation de l'ordre 
des haruspices sous l'empereur Claude», Latomus (1953) 
402-417; MacBain, B., Prodigy and Expiation: a Study in Re- 
ligion and Politics in Republican Rome (1982) 49-50; Pallottino, 
M., «Uno spiraglio di luce sulla storia etrusca: gli ‘Elogia 
Tarquiniensia’», StEtr (1950-1951) 147-171; Perea Yebenes, 
S., « Haruspex legionis», Gerión 9 (1991) 175-193; Ramelli, I., 
Cultura e religione etrusca nel mondo romano (2003); Rawson, 
E., «Caesar, Etruria and the Disciplina Etrusca», JRS 68 
(1978) 132-152; Scheid, J., dans Scheid/Granino Cecere, 
94-96 tabl. 136-138; Thulin, C. O., «Die etruskische Disci- 
plin» I-I, Göteborgs Högskolas Arsskrift 15 (1909) 144-147; 
id., RE VII 2 (1912) 2437-2439 s.v. «Haruspices»; Torelli, 
M., Elogia Tarquiniensia (1975) 105-135. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

147. Lact. inst. 4, 27, 4. — (les haruspices accu- 
sent les chrétiens de perturber un sacrifice public 
en présence de Dioclétien). Nom d'un des harus- 
pices, Tagés, dans Lact. mort. pers. 10, 3. Sur l'épi- 
sode, cf. Arnob. 1, 46, 9 et Prud. apoth. 449-502. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

148. Inscr. de Sex. Serius Verus, de Henchir- 
Kern-el-Kebch. — ILAf 592 (AEpigr [1921] 39). — 
Vers 121 ap. J.-C. - Haack, 117. 120. 125; ead., Les 
haruspices 103-104. — Liste des membres du conseil 
du gouverneur d'Afrique; l'haruspice est cité aprés 
le scriba quaestorius, avant les scribae librarii. 

149. Inscr. de M’. Valerius M’. f. Quir. Bas- 
sus, de Rome. — CIL VI 1965; ILS 4951a. — II° ou 
III s. ap. J.-C.? - Torelli, 124 n° 24; Devijver, 
H., Prosopographia militiarum equestrium quae fue- 





runt ab Augusto ad Gallienum (1976-1980) 811; 
Haack, REA 118. 120. 125; ead., dans Les élites et 
leurs facettes 455. — Ce tribun militaire a été scriba 
quaestorius sex primus et président de l'ordre des 6o 
haruspices. 

150. Inscr. de S. Iulius Felix, de Lambése. - CIL 
VIII 2586; ILS 2381. — Régne d'Elagabal ou de Sé- 
vére Alexandre. - von Domaszewski, A. (éd. Dob- 
son, B.), Die Rangordnung des römischen Heeres, 
Bonn]bb Beih. 14 (1981?) 240; Perea Yebénes, 179 n? 
6; Haack, REA 115. 120. 125; ead., Les haruspices 
142-143. — 172. L'haruspice est mentionné dans une 
liste des membres de l’officium du légat de Numidie. 

151. Inscr. de L. Vibius Fortunatus, de Forum 
Popilii. - CIL X 472. 4722; ILS 1458. — Milieu du 
II° s. ap. J.-C. - Torelli, 124 n° 22; Scheid, 138 
n° 4; Haack, Les haruspices 145-146. 166. 168. — 
Dédicace de l’ordo et du peuple de Forum Popilii 
pour ce Laurens lauinas, haruspex Aug(usti) n(ostri), 
magister a studiis, procurateur ducénaire du bureau 
des héritages de Rome. 


DOCUMENT ICONOGRAPHIQUE 

152. (= I 2 a Sacrifices, rom. 254*) Bas-relief, 
marbre. Paris, Louvre MA 978 et 1089 (pour les 
deux grands fr.) et coll. Valentin de Courcel (fr. 
avec la Victoire). De Rome, hémicycle Est du fo- 
rum de Trajan. — Scott Ryberg, Rites 128-130 pl. 
45 fig. 69a-b; Koeppel, G. M., BonnJbb 185 (1985) 
143-213 n° 50; Montero Herrero, S., Trajano y la 
adivinación (2000) 85-86. — Régne de Trajan. - 
Scéne d'extispicium devant le temple de Jupiter 
Capitolin avant une campagne militaire: à g., un 
haruspice, en toge et tenant une sorte de báton, 
surveille les opérations. 


MARIE-LAURENCE HAACK 


b. Les appariteurs des magistrats, 
des prétres et des colléges sacerdotaux 
(pullarius, kalatoves, fictores, accensus, 
commentariensis, viatores, praecones, lictores) 
Magistrats et prêtres étaient assistés par un per- 
sonnel composé de citoyens, ingénus ou plus sou- 
vent affranchis (Tac. ann. 13, 27), rétribués par 
PÉtat (aes apparitorium). Ils semblent avoir formé 
un corps quasi permanent, passant du service d'un 
magistrat à celui d'un autre. Ils étaient générale- 
ment regroupés en corporations (decuriae) et 
bénéficiaient de certains priviléges, comme des 
places réservées au théátre (Mommsen, 385). 


Pullarii 

Ils assistaient les magistrats lors de la prise des 
auspices; c'étaient des hommes libres, regroupés en 
une corporation, decuria pullaria (CIL VI 1008), 
présidée par un decurialis (CIL VI 1897; XI 7555; 
cf. Bouché-Leclercq, Divination 274). Ils avaient la 
charge en particulier des poulets sacrés (cf. le relief 
représentant une cage avec des poulets picorant qui 
orne l’épitaphe d'Atimetus, pullarius [CIL XIV 
2523], conservé à Rome, Pal. Albani Del Drago). 










Kalatores 

Les différents colléges sacerdotaux disposaient 
de serviteurs, généralement des affranchis, adjoints 
à chaque membre en particulier. Ils formaient des 
corporations, comme les kalatores pontificum et 
flaminum (CIL VI 712. 900 [= ILS 4970]. 2186; CIL 
VI 31034. 32445; cf. Scheid, «Prétres» 619-622. 
649-654), dont le lieu de réunion se trouvait sur le 
Forum, 4 proximité de la Regia (CIL VI 31426. 
37167; cf. Bollmann, B., Römische Vereinshäuser. 
Untersuchungen zu den Scholae der römischen Berufs-, 
Kult- und Augustalen-Kollegien in Italien [1998] 
256-257). Ces kalateurs déchargeaient pontifes et 
flamines de certaines täches, en prenant collegiale- 
ment certaines decisions, comme des permissions 
relatives 4 des transformations de lieux de cultes 
étrangers privés (CIL VI 712; VI 31034 = CIL VI 
2185 = AEpigr [1993] 86). En outre, ceux-ci auraient 
précédé les pontifes qui allaient sacrifier, afin d'in- 
terdire aux «artisans qu'ils verraient quelque part 
assis à l'ouvrage, de souiller par leur travail et les 
yeux de ceux-ci et les cérémonies des dieux» (Serv. 
auct. georg. 1, 268). On connait également des ka- 
latores des augures (Suet. gramm. 12; CIL VI 2187), 
des quindecemviri (CIL VI 32447), du sacerdotium 
Titialium Flavialium (CIL VI 2188), et des sodales 
Marciani Antoniniani (ILS 2748). Les kalateurs des 
arvales assistaient ceux-ci lors des cérémonies 
(Scheid, Romulus 648—650) et effectuaient certains 
actes cultuels à la place de leurs patrons, comme les 
sacrifices expiatoires (Scheid, CFA 102-105 n°40, II 
l. 15; n? 48, 1. 18, 21, 23 etc.; pour une liste des ka- 
lateurs des arvales, cf. Scheid, Collége 467-469). 


Fictores 

Les fictores pontificum et les fictores virginum Vesta- 
lium étaient, sous l'Empire, des affranchis, des hom- 
mes libres ou méme des chevaliers; ils formaient 
peut-étre un seul et méme collége, chargés des mé- 
mes fonctions. Ennius rapportait l'institution des 
fictores à Numa (Enn. ap. Varro ling. 7, 44). Si le 
nom fictor indique qu'ils auraient été chargés de 
confectionner les gáteaux sacrificiels (ibid.), il est ce- 
pendant vraisemblable qu'ils aient eu d'autres fonc- 
tions. Un passage de Cicéron laisse entrevoir qu'un 
fictor devait normalement être présent quand un 
pontife participait à une dédicace (Cic. dom. 139). 


Accensi velati 

Les magistrats supérieurs avaient droit à un ap- 
pariteur supplémentaire, dit accensus, car il était pris 
à l’origine dans une centurie supplémentaire, non 
armée; le nom d’accensus velatus porté par certains 
viendrait de là (Fest. 13 L.), mais pourrait également 
renvoyer à une fonction cultuelle (Di Stefano Man- 
zella, ZPE 101 [1994] 261-279). Il s’agit souvent 
d’affranchis liés personnellement au magistrat. 


Praecones, lictores, viatores: 

_ Les magistrats disposaient de hérauts (praecones); 
si on connait peu de praecones attachés à des sacer- 
doces, le rex sacrorum et les flamines qui allaient sa- 
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crifier étaient semble-t-il précédés de crieurs (prae- 
cia/praeciamitatores selon Paul. Festi 250 L.; Fest. 292 
L.; praeco selon Macr. Sat. 1, 16, 9-10), chargés de 
faire cesser toute activité sur leur passage. Étaient 
également attachés aux magistrats des licteurs (licto- 
res), chargés de leur ouvrir le passage, d’obtenir le 
silence et de porter les insignes de leurs pouvoirs; ils 
formaient une corporation composée de trois décu- 
ries (CIL VI 1869); il existait des licteurs sacerdo- 
taux, formant une corporation distincte; ainsi le 
flamine de Jupiter et les Vestales disposaient-ils d’un 
licteur pour les cérémonies. Bien qu’ils aient un röle 
passif lors des cérémonies, des licteurs sont présents 
sur de nombreuses scénes de sacrifices et de proces- 
sions (25. 56. 64. 121. 127—128. 146). Les magis- 
trats, en particulier les magistrats inférieurs, dispo- 
saient également de víatores, « messagers» (cf. Liv. 41, 
15), de méme que certains colléges sacerdotaux (CIL 
VI 1847: viator augurum; cf. CIL XIV 2940 [viator] 
quindecemvirorum). 


Scribes et autres appariteurs 

Les magistrats disposaient enfin de scribes pour 
s'occuper de leurs archives; pour les colléges sacer- 
dotaux, on connait un préposé a libris pontificali- 
bus, sans doute un homme libre (CIL VI 2195); la 
charge de proximus a libris sacerdotalis, détenue par 
un affranchi d'Hadrien (CIL VI 8878) pourrait 
également étre rapportée au collége pontifical 
(pour les autres colléges, voir infra 6.d. Personnel 
servile). Le collége pontifical avait également à son 
service des appariteurs (CIL VI 2196) et un tréso- 
rier, du moins durant l'Antiquité tardive (Symm. 
epist. 1, 68). 


c. Les musiciens (tibicines, aenatores, 
tubicines, liticines, cornicines) 
Voir ThesCRA I 2 a Sacrifices, rom. II.B.4; II 
4 c Musique, rom. III. 


d. Personnel servile (servi publici, 
victimarii, popae, cultrarii) 

Des esclaves participaient au culte public, géné- 
ralement 4 titre d’agents, non d’acteurs. Dans 
quelques cas cependant, les esclaves étaient de vé- 
ritables officiants (Halkin, 49-53): ils assuraient le 
culte des Lares compitales (140); méme aprés la ré- 
forme du culte par Auguste, des ministri serviles 
continuérent de célébrer le culte aux còtés des ma- 
gistri, ils apparaissent en tant qu’acteurs aussi bien 
sur les documents iconographiques (144. 146) que 
sur les inscriptions (cf. CIL VI 35. 446-447. 36809). 
Le culte d'Hercule à l'ara Maxima, selon certaines 
traditions, aurait été transféré en 310 av. J.-C. à 
des servi publici (Dion. Hal. ant. 1, 40; Liv. 9, 29. 
34; Macr. Sat. 3, 6, 13). 

Un certain nombre d'esclaves publics étaient at- 
tribués aux colleges sacerdotaux (Halkin, 54-70); 
ils formaient une familia commune à l'ensemble du 
collége, alors que les appariteurs étaient attachés à 
un membre en particulier. Dans les commentaires 
des arvales, la familia propre au collége est distin- 
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guée des officiales, esclaves ou affranchis publics dé- 
tachés auprès de la confrérie (Wissowa, Hermes 52 
[1917] 343; Halkin; Scheid, Romulus 598-600; pour 
le transfert d’un esclave public, détaché auprès des 
arvales, au service des questeurs, cf. Scheid, CFA 
237-239 n° 80, 1. 62-66). 

Les commentaires des arvales montrent que les 
esclaves publics intervenaient de diverses manières 
dans le culte: ils aidaient les arvales lors des rites 
(par ex. Scheid, Romulus 539 sq.); ils participaient, 
sur un mode mineur, au banquet sacrificiel (ibid., 
598-599); enfin, servi publici et aedituus pouvaient 
remplacer leurs maîtres, aux còtés des kalateurs, 
lors de sacrifices expiatoires (Scheid, CFA, supra). 

Les victimarii, qui supervisaient l’immolation 
des victimes et leur découpe (Liv. 41, 15; SHA 
Hadr. 14, 4) formaient un collège spécifique (CIL 
VI 971 = 31217, colleg(ium) victimarior(um) qui ipsi et 
sacerdotibus et / magistr(atibus) et senatui apparent); ils 
étaient généralement de statut servile (Val. Max. 
9, 14), ou affranchi, notamment dans le cadre de 
l'armée. Ils pouvaient étre chargés de destructions 
particuliéres, comme celles de livres de prophéties 
grecques (Liv. 40, 29, 14; Val. Max. 1, 1, 12). À 
un rang subalterne (cf. Cic. Mil. 65-66), des escla- 
ves étaient plus spécifiquement charges de la mise 
a mort des victimes: les popae, qui les assommaient 
(SHA Geta 2, 3), et les cultrarii qui étaient chargés 
de les égorger avec un couteau et de récolter le 
sang; les popae se distinguaient par leur tenue, le 
limus, un long pagne tombant jusqu’aux pieds 
(Suet. Cal. 32, 3; Serv. Aen. 12, 120). Ils apparais- 
sent souvent dans les scénes de sacrifices, armés de 
haches ou de maillets (voir ThesCRA I 2 a Sacri- 
fices, rom. II.B.6). 


e. Les enfants (pueri patrimi matrimique, 
camilli) 

Dans le cadre du culte public, des enfants par- 
ticipaient aux rites en assistant les officiants ou en 
exécutant des rituels spécifiques sous leur autorité. 
Différentes définitions tardives (Paul. Festi 82 L., 
1. 16-19; Macr. Sat. 3, 8, 6-7; Serv. Aen. 11, 543. 
558) proposent pour les designer l’appellation gé- 
nérale de camilli, qu’une étymologie varronienne 
interprète comme «serviteurs des dieux» (Varro 
ling. 7, 34). Ce terme est souvent repris de façon 
indistincte par les historiens de l’art. Le terme 
exact, que l’on trouve dans les documents épigra- 
phiques notamment, est cependant pueri ingenui 
patrimi matrimique, «enfants de naissance libre ayant 
pere et mére en vie» (Marquardt, II 229; Wis- 
sowa, religion 491 n. 9; 496 n. 1). Il s’agissait tan- 
tôt de jeunes garçons, tantôt de jeunes filles (Paul. 
Festi. 82 L, 1. 16-19; 23-25 [sacerdotula]), voire des 
deux ensemble. 


Activités rituelles 

Ils assistaient les principaux prétres, comme les 
flamines et flaminiques (Paul. Festi. 82 L; L 16-19. 
23-25; Macr. Sat. 3, 8, 6-7; Serv. Aen. 11, 543), 
ou les quindécemvirs (Liv. 37, 3, 6). Les commen- 


taires des arvales permettent de constater qu’ils 
participaient plus particulièrement aux rites 
célébrés domi; leurs liens familiaux avec les arvales 
eux-mémes ou le milieu sénatorial soulignent éga- 
lement l'aspect «familial» des services qu'ils ac- 
complissaient (Scheid, Romulus 535-536. 539-541). 
Ils servaient alors d'intermédiaires aux prétres, en 
portant les libations ou des offrandes sur l'autel. 

Leur participation aux cérémonies mettant en 
scene la communauté civique dans son ensemble, 
comme les supplications (Liv. 37, 3, 4-6) ou le ri- 
tuel de consécration (Tac. hist. 4, 53; Cass. Dio 59, 
7A; 75, 4, 5), montre qu'ils agissent en tant que 
membres indispensables, mais secondaires de celle- 
ci, de la méme maniére que les matrones (voir su- 
pra). Un de leurs services rituels spécifiques est la 
récitation d’hymnes en l’honneur des dieux (Macr. 
Sat. 1, 6, 14); lors des jeux séculaires, le troisiéme 
jour, un chœur de 27 jeunes garçons et de 27 jeu- 
nes filles chantait un hymne nouvellement com- 
posé (CIL VI 32323; cf. Pighi, Ludi saec.; Schnegg- 
Kôhler, Ludi saec. aug.). 


Vêtements ; insignes 

Sur la foi des passages de Festus et Servius, les 
commentateurs tendent à identifier sur les docu- 
ments iconographiques comme camilli les personna- 
ges d’aspect juvénile, aux cheveux longs, qui assis- 
tent les officiants, en tenant la boîte à encens (accerra), 
ou un vase à verser le vin (guttus). Néanmoins une 
certaine prudence s'impose (cf. Fless, Opferdiener 
37-53; ThesCRA I 2a Sacrifices, rom. II.B.3). 


BIBLIOGRAPHIE: Bömer, F., Untersuchungen über die 
Religion der Sklaven in Griechenland und Rom, I. Die wich- 
tigsten Kulte und Religionen in Rom und im lateinischen Wes- 
ten? (1981) 17-29; Fless, Opferdiener; Halkin, L., Les esclaves 
publics chez les Romains (1897) 48-76; Mantle, I. C., «The 
Roles of Children in Roman Religion», G&R 49 (2002) 
85-106; Mommsen, Th., Droit Public Romain III 80 sq. 
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: IV. Priests of Italy and the Latin 


provinces of the Roman empire 


A. Introduction 


1. Objectives, scope, and organization 

Our goal is to explore the status of public priests 
in Italy and the cities and provinces of the Latin 
West. Such an undertaking cannot be carried out 
with any degree of scientific rigor without first 
defining its limits. The data and conclusions here 
presented are based primarily on extensive analysis 
of the documentation from Italy, the Iberian 
provinces (Baetica, Lusitania, Hispania Citerior), 
the African provinces (Mauritania Tingitana, Mau- 
retania Caesariensis, Africa Proconsularis, Nu- 
midia) and Gallia Narbonensis. Some data from 
other areas are also presented. By virtue of the 
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broad local autonomy that cities of the empire gen- 
erally enjoyed in political and administrative 
affairs, all of them possessed particular religious in- 
stitutions of their own; nevertheless, such institu- 
tions naturally had many similarities. In these cir- 
cumstances, only in-depth familiarity with the 
documentary evidence from specific provinces can 
establish firm and reliable conclusions. 

The temporal scope of this study ranges from 
the institution of the local priesthoods in the 1st 
cent. B.C. to their disappearance in the 4th cent. 
A.D. The documents are not uniformly spread 
through the five centuries, but are most numerous 
for the period from the 1st through the 3rd cent. 
A.D. This should be taken into account in assess- 
ing the historical evolution of these priesthoods. 

In view of the diverse origins, nature, and cult 
functions of these priesthoods, it has seemed use- 
ful to group them into three broad categories: (a) 
priesthoods of Roman tradition; (b) priesthoods of 
Roman tradition associated with imperial cult; (c) 
priesthoods of non-Roman tradition. In group (a) 
are included priesthoods dating from the time of 
the Roman Republic; in group (b), priesthoods 
created during the imperial era to administer the 
cult ofthe emperors (whether in a provincial, con- 
ventual, or local context); and in group (c), priest- 
hoods deriving from indigenous traditions (associ- 
ated with pre-Roman cults) and from oriental 
traditions (that is to say, those associated with the 
diverse «oriental» cults that sprang up during the 
imperial period). In a series of prior works I have 
argued for the methodological usefulness of these 
categories. 


2. Sources | 

The principal sources for the study of the 
priests and priesthoods of local and provincial rank 
come from the epigraphic record. It is therefore 
particularly important to keep in mind the nature 
and limits of epigraphic documentation. To begin 
with, the number and kind of inscriptions found 
within a given chronological and geographic con- 
text may reflect nothing more than the diffusion 
of the «epigraphic habit» in that time or place, or 
the vagaries of chance. 

Nor should it be forgotten that some priest- 
hoods - priesthoods of Roman tradition in par- 
ticular — are more likely to be represented epi- 
graphically than others. Priesthoods of indigenous 
tradition did not grow up with the Roman epi- 
graphic habit, nor did they have the same organ- 
ization and recruitment criteria as Roman priest- 
hoods. These priesthoods may therefore be 
partially invisible to the historian. By the same 
token, priests may in general be more visible in 
the epigraphic record than priestesses. 

The typology of epigraphic documents must al- 
so be taken into account. The numerous funerary 
and honorary inscriptions provide practically all 
our prosopographical information about priests. 
They provide general chronological indications 





(apparent from paleography, onomastics, or the 
type of monument) and, more rarely, exact dates 
(through consular dating or imperial titles). They 
can shed light, albeit selectively, on the public 
functions exercised by priests, although their order 
and temporal sequence is not always apparent. 

Votive inscriptions are of particular interest. 
They sometimes make it possible to associate a 
given priesthood of uncertain kind with a specific 
cult, thereby providing some indications for bet- 
ter understanding that priesthood. 

Of the so-called «municipal laws», the lex colo- 
niae Genetivae Iuliae from Urso in Baetica (now Os- 
una, in the province of Seville) is of special impor- 
tance for the unique information it provides about 
that colony’s priestly organization (153). Notable 
among the «provincial laws» is the lex de flamonio 
provinciae Narbonensis (154), describing the honors 
and privileges accorded to provincial flamen. 

By comparison with the epigraphic evidence, 
literary documentation is a very small part of the 
available evidence for the priesthoods that fall 
within the scope of my study (cf. 155. 157. 193. 
210). This for the simple reason that authors 
whose works have survived are much less interest- 
ed in the Italic or provincial world than with the 
city of Rome and its personages. One type of lit- 
erary documentation — imperial legislation and ju- 
risprudence - provides more data, although its late 
date and juridical orientation should be taken in- 
to account (cf. 156). 

Archaeological (182-185. 199-202. 223-225. 
234. 253. 254-265) and numismatic (176) evi- 
dence are likewise very limited sources of knowl- 
edge, although they sometimes provide unique in- 
formation about priestly ornamenta or ritual 
practices. 

Making precise identifications of priests who 
are represented iconographically can sometimes be 
tricky. Their religious status may be indicated by 
their place within a ritual, by their gestures, by the 
objects which they carry, or by their clothing, or 
even more clearly by inscriptions written on the 
monument on which they are represented. But in 
these respects the difficulties of identification do 
not differ from those found on documents from 
the city of Rome. In fact, if the provenance of the 
images were not known, it would often be almost 
impossible to decide whether what is represented 
is a municipal, colonial, provincial or Roman 
priest. The fact that Roman images counted as 
models in Italy and the provinces, and the fact that 
the circumstances of the rituals are often un- 
known, oblige us to hesitate between diverse cat- 
egories of priests. To some extent it is so-called 
‘oriental’ priests (254~265) who are the easiest to 
identify. One should remember not to identify an 
‘indigenous’ or ‘local’ priest solely on the basis of 
aesthetic values, or on the basis of the raw mate- 
rial that might have been used. 

It should be kept in mind that the preeminence 
of epigraphic testimony as a documentary source 
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conditions the nature of our research. It makes 
prosopographic aspects of the priesthoods a privi- 
leged field of inquiry, while offering only limited 
prospects for a more detailed investigation of 
priestly functions and activities. 


B. Priesthoods of Roman tradition 


1. Pontiffs and augurs 

The Urso law seems to demonstrate that in the 
colonies, as at Rome, the pontificate (pontificatus) 
and the augurate (auguratus) shared sufficiently par- 
allel historical developments to justify treating 
them together. 


Chronological and geographical distribution of 

the priesthoods 

A simple review of the indices of epigraphic 
repertories (CIL, AEpigr, ILS) is enough to show 
that the pontificatus and the auguratus were the two 
priesthoods that attained by far the broadest tem- 
poral and spatial distribution. 

Their existence is attested with certainty both 
in Italy and the cities of the Latin west from the 
1st cent. B.C. In Italy five pontiffs and six augurs 
are documented during that period (ILLRP 135. 
489 a. 533. 540. 558. 597. 632). 

As far as provincial cities are concerned, it seems 
likely that the prescriptions of the colonial law of 
Urso for the creation of a college of augurs and 
another of pontiffs appeared also in other laws — at 
least in laws regulating colonial foundations during 
the Caesarean period (176; Delgado, Augures nos. 
1-5). 

Most of our testimonia for pontiffs and augurs 
date from the first three centuries of the imperial 
era, as might be expected from a period of con- 
solidation and extension of the municipal and 
colonial system (Delgado, Sacerdotes 11-13). 

Finally, clear evidence demonstrates the sur- 
vival of both priesthoods until the latter part of the 
4th cent. A.D., when «Christian» emperors took 
definitive measures to suppress traditional Roman 
cults. The African cities provide especially interest- 
ing documentation in this regard (Dupuis). 

With respect to geographical distribution, it is 
clear that both priesthoods were present in Italy 
and all the provinces covered in this study, with 
the notable — and hard to explain - exception of 
Mauretania Tingitana (on this problem, see Del- 
gado, Sacerdotes 140). Practically all cities where ei- 
ther of these priesthoods existed were of colonial 
or municipal rank. This fact supports the ever 
more probable supposition, expressed by Toutain 
a century ago (Cultes I 275—278), that pontiffs and 
augurs were established only in cities with a Ro- 
man constitution. 


Recruitment criteria 

Prosopographical evidence shows that the gen- 
eral conditions for entry to these priesthoods were 
at once social, political and economic. Principal 





among them were: free birth, integration in local 
governing families and domicile in the city, social 
status, not being under criminal prosecution, and 
a minimum age at the time of election. It is clear 
that these criteria were very similar to those ob- 
served in Rome. 

It is established that all pontiffs and augurs in the 
regions under study were of free birth (ingenuus); 
there is no recorded case of any person manumit- 
ted from slavery (libertinus) occupying one of these 
priesthoods. Onomastic analysis likewise appears 
to establish that Roman citizenship must have been 
a practically universal requirement for entry to the 
augurate and the pontificate (Delgado, Sacerdotes 
15; id., Instituciones 224—225). In a recent study I 
have demonstrated that some often-cited references 
(supposed allusions to indigenous augurs in His- 
pania) do not in fact refer to the augurate of Ro- 
man tradition (Delgado, Augures 72-74). 

The relationship between these priesthoods and 
local magistracies has been much debated in mod- 
ern scholarship, which has sought to thereby de- 
termine to what extent entry into the priesthood 
hinged on political criteria. 

Prosopographic analysis shows that both priest- 
hoods and magistracies formed part of the career- 


path (cursus) of local aristocracies. The fact that. 


priesthoods and magistracies were often associated 
does not, however, establish that they were insep- 
arable functions. The characteristic cursus of priests 
and the place of the priesthood within those ca- 
reers varies in different provinces, cities and eras, 
making generalization difficult. The situation is 
further complicated by the fact that in many cas- 
es there are insufficient criteria for ascertaining the 
sequence of functions in a given career (Delgado, 
Fasti; id., Lusitania). 

It should nonetheless be acknowledged that the 
prosopographic data in general confirms the pres- 
tige accorded to pontiffs and augurs in the Urso 
law. Both priesthoods were usually held immedi- 
ately before or after attainment of the highest cit- 
izen magistracies. On the other hand, pontiffs and 
augurs generally followed strictly local careers, al- 
though from time to time they seem to have served 
in provincial offices (e.g. as provincial flamens) or 
in offices associated with equestrian rank. Such 
offices can be verified in numerous cities of Baeti- 
ca, Lusitania, Hispania Citerior, Mauretania Cae- 
sariensis, Gallia Narbonensis and Italy (158—160; 
CIL II2/7, 56; AEpigr 1952, 117; IL Afr 58; CIL IX 
1619; X 1685; Delgado, Fasti passim). 

It is not likely that the age of eligibility for these 
priesthoods was strictly regulated by law, but in 
view of their prestige it is difficult to suppose that 
candidates would have been admitted before the 
minimum age for the magistracies (set by the law 
of Malaca, chapter 54, at twenty-five years). Cases 
such as that of an augur elected younger than 
nineteen years of age (CIL XI 1437) or of a pontiff 
younger than twenty (CIL X 479) must have been 
very exceptional (cf. Ladage 71-72). 
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Entry into priesthoods, tenure, and priestly colleges 

Chapters 66 to 68 and 91 of the lex coloniae 
Genetivae Iuliae regulate the creation of the pon- 
tifical and augural colleges at the time of the 
colony’s founding. They establish recruitment cri- 
teria and the obligations and privileges of their 
members (153). The organization of priesthoods at 
Urso, as described in this legislative text, shows 
substantial affinities with the priestly organization 
of late republican Rome. 

The early passages of chapter 66 are especially 
interesting because they show that the deductor of 
the colony had the authority to appoint the first 
pontiffs and augurs directly (indicated by the tech- 
nical term facere), without any electoral process 
whatsoever (as in the case of Capua: 155). These 
first colonial sacerdotes, appointed through an ex- 
traordinary procedure, noneless had equal rights 
(«optima lege optumo iure») with sacerdotes appoint- 
ed by the ordinary electoral system (cf. Delgado, 
Instituciones 224-225). 

The law calls for creation of a collegium 
pontificum and a collegium augurum, each with three 
members (chapter 67), «with the same conditions 
and all the rights as pontiffs and augurs in any 
colony» (chapter 66). This stipulation is especially 
interesting because it suggests the existence of gen- 
eral norms governing priesthoods in the Roman 
colonies (Crawford, Statutes 434). The number of 
components of the colleges was possibly propor- 
tional to the importance of the colony, and prob- 
ably also varied with the passage of time (155.161; 
CIL VIII 2403; XI 3254; cf. Delgado, Sacerdotes 138 
n. 1). Two municipal titles of Cirta (Numidia) cite 
the functions mag(ister) pont(ificum) (CIL VIII 7123) 
and magfister) augur(um) (AEpigr 1938, 38), proving 
the existence (at least in that city) of a presiding 
priest in both colleges. The title magfister) augur[u]m 
bis (162) also appears in Cuicul (Numidia). 

Chapter 67 of the Urso law specifies the con- 
ditions for the appointment of new pontiffs and 
augurs. They are to be appointed on the death or 
criminal sentencing of a pontiff or augur. Each 
priestly college was to maintain three members, 
and no more. 

It might thus seem plausible to infer that these 
priesthoods were lifetime appointments, as was the 
case in the pontifical and augural colleges in Rome. 
How then are we to understand such titles as pon- 
tifex perpetuus (14 cases), augur perpetuus (1 case) and 
pontificalis (2 cases) attested in cities of Hispania 
(163-164; CIL II2/5, 630 and 1171; AEpigr 1983, 
520; a complete list in Delgado, Instituciones 
237—238, appendix' 3) and in isolated cases in M. 
Caesariensis (165) or Gallia Narbonensis (CIL XII 
1567)? These titles are clear evidence of a tempo- 
ral limitation on the exercise of the augurate and 
the pontificate. Almost all the Hispanic titles ap- 
pear after the middle of the 1st cent. A.D. (with 
one exception), and tend to be concentrated be- 
tween the end of that century and the 2nd cent. 
A.D. These dates suggest that the lifetime tenure 


prescribed by the colonial law (which was perhaps 
the rule in colonies and municipalities of the Cae- 
sarean era) became progressively obsolete, perhaps 
because of the rapid and early extension of the 
priestly model of the flaminatus, which was very 
likely an annual office (see section C.3.b, Tenure). 
In this context, the adjective perpetuus would have 
to be considered an honorary (nonfunctional) title 
conferred on certain pontiffs and augurs once the 
exercise of their priesthoods had expired. This may 
suggest the permanence of priestly dignity and 
perhaps of its privileges (Delgado, Sacerdotes 151— 
152; id., Instituciones 229—230). 

Theoretically, it is also possible that the 
pontificatus perpetuus was an autonomous title con- 
ferred on certain local notables honoris causa. The 
problem with this hypothesis is the large number 
of pontifices perpetui: twelve out of a total of thirty- 
two pontiffs in Baetica, and two out of five in 
Lusitania. Moreover, this would still leave the ti- 
tle pontificalis unexplained. 

If it is admitted that there was a time limit to 
the terms of the pontificatus and the auguratus, oth- 
er questions arise. How to explain the lack of tes- 
timonies for the repetition of these priesthoods, 
comparable to the abundant examples for the an- 
nual magistracies or flaminatus? It seems likely that 
this limitation was applied only in certain cities 
and not as a general rule. The undisputed lifetime 
tenure of the pontifex Volkani et aedium sacrarum in 
Ostia seems to support this. 

The terms in which chapter 67 of the Urso law 
is written, as well as the evidence in chapter 68 for 
comitial election of pontiffs and augurs, show 
similarities with the procedures established by the 
so-called lex Domitia for priestly elections in Rome 
(Delgado Delgado, J. A., «Criterios y proce- 
dimientos para la elecciön de los sacerdotes en la 
Roma republicana», Ilu 4 [1999] 57-81). We may 
suppose that the latter served as a general model 
for colonial laws in this regard. As in Rome, when 
a vacancy occurred in one of the colleges of the 
colony, the duoviri (two joint magistrates) or, in 
their absence, the prefect would summon a meet- 
ing of the comitia pontificum or comitia augurum. By 
contrast with the practice at Rome, the election 
would be made «in the same manner used to ap- 
point (creare), confirm (facere) or replace (sufficere) 
a duovir». The striking characteristic of the colo- 
nial law is its assimilation of the electoral systems 
for choosing priests and duoviri (cf. 155, for Ca- 
pua), a practice that persists until the imperial era 
(156). It should also be recalled that the Hispanic 
Flavian laws confirm the survival of a system based 
on the popular election of magistrates (lex Malac. 
51-59 = lex Imit. 51-59). 


Privileges and ornamenta 

Chapter 66 of the law establishes a series of 
privileges and rights of pontiffs and augurs that 
once again recall the situation at Rome. Accord- 
ing to the legal text, the colonial pontiffs and au- 
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gurs and their descendants would, like a pontiff at 
Rome, enjoy immunity from military service (va- 
catio militiae, although with all the benefits of hav- 
ing performed military service) and from public 
duties (vacatio muneris publici). The chapter ends by 
stipulating that pontiffs and augurs were, like 
magistrates, entitled to wear the foga praetexta in 
the public exercise of their duties and to sit among 
the decurions at public entertainments; while the 
first privilege had a religious basis, the second had 
a social basis. 

The dignitas of a pontiff or augur would be 
publicly manifest, as at Rome, by a series of dis- 
tinctive insignia and characteristic ornamenta, al- 
though we have little evidence for what they were 
(157. 168. 176; CIL II?/7, 228; Delgado, Institu- 
ciones 228-29). 


Priestly functions and competencies 

The public priests of Rome (sacerdotes publici 
populi Romani) represented the state as counselors 
and experts in the sphere of the public cult (sacra 
publica), helping to oversee the correct fulfillment 
of ritual activities. Their office was a model for 
priesthoods of Roman tradition in the provinces; 
local priests were also public priests and served the 
same function in the cities of the empire as the sa- 

` cerdotes publici populi Romani at Rome. 

At a more concrete level, the epigraphic evi- 
dence allows us to say very little with certainty 
and exactitude about the cult functions of each of 
the priesthoods. We are again obliged to suppose 
some affinity between provincial practice and that 
at Rome. What evidence we have does seem to 
support such a comparison, as we shall see below. 

The jurisdiction of priests was strictly limited 
to the city where they obtained the priesthood. 
This explains the clear relationship between the 
priesthood and the city apparent in many inscrip- 
tions (pontifex /augur in municipio, in colonia... 
[CIL II?/5, 630 and 1171; AEpigr 1983, 520]; Del- 
gado, Augures 82 n. 76; cf. Spinazzola 803). 

The Urso law specifies that the main responsi- 
bility of the colonial augurs was performance of 
public auspices (auspicia publica) (1, chapter 66). 
The law’s attribution to the augurs of the power of 
iuris dictio and iudicatio poses a historical and legal 
problem because these terms (especially the latter) 
suggest that augurs enjoyed independent authority 
with regard to auspicia publica. J. Linderski («The 
Augural Law», ANRW II 16.3 [1986] 2160-2162) 
has clarified the sense of this legal passage. He 
demonstrates that the. augurs can strictly speaking 
be called auspiciorum indices, although their iudicatio 
was strictly limited to augural law and did not 
directly affect the realm of ius publicum. 

In any case, there are at least some indications 
that the taking of auspices was a well-known prac- 
tice in the provinces. A monument of Apisa Maius 
(Africa Proconsularis) featuring an inscribed thun- 
derbolt makes reference to a place for the practice 
of auspicial rites (170). This may allude to the signa 


ex caelo that magistrates observed in taking aus- 
pices (cf. Delgado, Instituciones 226-28). 

The principal duty of the pontiffs was caring 
for public cult (sacra publica) in the cities. This 
function seems expressly indicated by the title pon- 
tifex sacrorum (163; CIL II?/s, $20) used in the 
cities of Baetica. In this regard their authority may 
have been rather broad, like that of the pontiffs at 
Rome itself. 

An inscription from the Roman colony of Sa- 
lona (Dalmatia) records the collaboration of a 
magistrate and a pontiff in dedicating an altar to 
Jupiter Optimus Maximus on October 9, A.D. 137 
(171). The pontiff dictates the ritual formula of 
dedication to the magistrate, who then repeats it. 
This document is exceptional because its shows the 
pontiff in his capacity as an expert on ritual pro- 
cedure and advisor on public cult. 

Chapters 64 and 69-72 of the Urso law (153) 
provide further indications about the activities of 
the pontiffs. They might participate in preparing 
the colony’s annual calendar of sacra publica, for 
which the duoviri were responsible (chapter 64); in 
supervising the organization of public games (ludi) 
in honor of the Capitoline Triad, Venus and oth- 
er gods and goddesses (chapters 70-71; the duoviri 
and aediles were partially responsible for the 
finances of the games); in collection of donations 
made at the temples, reserved for cult expenses 
(chapter 72); in supplying everything needed for 
the celebration of public cults, in particular the 
victims for sacrifice (chapter 69). 


Unique priestly titles 

The title pontifex Volcani et aedium sacrarum is 
known only at Ostia, where it designates the priest 
of greatest prestige and importance (172). The 
pontifices Volcani were recognized members of the 
local or imperial aristocracy; they had lifetime 
tenure, and their appointments appear in the an- 
nals of the city. The formula designating such ap- 
pointments (attested e.g. in the annals for 105: in 
locum «alicuius» defuncti «aliquis» pontifex Volkani et 
aedium sacrarum creatus est) suggests comitial elec- 
tion, in the manner of traditional pontiffs. R. 
Meiggs (Roman Ostia [1960] 514-15) has prepared 
a census of fourteen documented pontifices Volcani, 
dating from the Augustan Age to the year A.D. 
251. To this list must be added a /[---Jlius 
Tauria[nus ---] (AEpigr 1956, 76 = 1971, 63) and Q. 
Vet[tius Pos]tumius Constantifus], dated to A.D. 287 
(AEpigr 1968, 81). An inscription from A.D. 303 
(CIL XIV 132) confirms the extension of the 
priesthood at least until the beginning of the 4th 
cent. A.D. 

L. R. Taylor (The Cults of Ostia [1912] 15) may 
be right in arguing that Volcanus was Ostia’s most 
important god when the pontificatus Volcani was es- 
tablished (the common title pontifex appears not to 
have existed in the city). The second part of the 
title (et aedium sacrarum) suggests that the pontiffs 
were in charge of all the temples in the city and 
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the harbor district; inscriptions indicate that some 
of the pontifices Volcani et aedium sacrarum granted 
permissions to erect statues to Cybele or Serapis in 
the sacred precincts (172). 

In the performance of his duties the pontifex 
Volcani was assisted by praetores et aediles sacris Vol- 
cani faciundis (174; CIL XIV 390). It is likely, as 
Meiggs believes (o.c. 338; cf. Taylor, o.c. 16-18), 
that these duties were exercised for one year as a 
preliminary step in a public career. Meiggs (o.c. 
338) has acutely recognized an important reference 
in a fragment of civic annals from A.D. 91: «in 
[fundo] Volusiano arb[os ful]mine icta, cond[itum per] 
aedilicios». 'This fragment suggests that aediles were 
responsible for the expiation ceremony known as 
fulmen condere, a ritual typified in Rome requiring 
the participation of haruspices, pontiffs and even 
quindecimviri. : 

Another unique title is pontifex sacrarius Iunonis 
Quiritis (or Cufrritis]), apparently peculiar to Fa- 
lerii (reg. VII, Italy). The title is documented in 
only two inscriptions (175; CIL XI 3100). Ross 
Taylor explains (Local Cults 71) that the word 
sacrarius in the priestly title apparently refers to the 
priest’s custody: of sacred objects kept in the tem- 
ple’s sacrarium (adytum). The sth/4th cent. B.C. 
temple discovered in 1886 about four kilometers 
from Roman Falerii was likely dedicated to Juno 
Quiritis, the city’s principal divinity (Ross Taylor, 
Local Cults 63-64). The epigraphic evidence 
confirms that this was a prestigious priesthood: it 
was held at one time by a military officer of eques- 
trian rank and at another by a municipal patron. 


2. Flamen (— Dialis, — Martialis) 

The titles of flamen (- Dialis, — Martialis) for 
municipal priesthoods are found only in cities of 
Latium (Aricia: CIL XIV 2169 = ILS 6193; CIL 
XIV 4178c = ILS 6200; Lanuvium: CIL XIV 2089 
— ILS 6196; Lavinium: 177, Tibur: CIL XIV 3586 
= ILS 1158), with the exceptions of Ameria (CIL 
XI 4403) in regio VI, and Mutina (CIL XI 856) in 
regio VIII. 

The prosopographic record clearly indicates the 

great prestige of these priesthoods, which are well 
integrated into municipal careers including the 
most important offices. For example, the imperial 
cursus of the senator Aelius Coeranus records his 
having obtained this priesthood in Tibur. 
__ We have no specific evidence for the cult activ- 
ities of these flamines beyond the fact that, as at 
Rome, their ritual functions were tied to Jupiter 
and Mars respectively. I 


3. Haruspices 

When dealing with the study of municipal 
haruspices, it is well to take into account that 
the epigraphic title haruspex (with its variants 
hari(y)spex, aruspex: Thulin, C. O., in Ruggiero, 
Diz. epigr. Ill [1922] 648 s.v. «Haruspices») was em- 
ployed in the Roman world to identify various spe- 
cialists in divinatio. It is often difficult to determine 


what kind of divination the term implies. We are 
here concerned only with official, municipal harus- 
pices — not with haruspices in the service of munic- 
ipal magistrates and integrated into the class of ap- 
paritores (bailiffs), and not of course with private 
haruspices (generally of humble background) who 
sold their services to individuals and were found 
throughout the empire (cf. Thulin, o.c. 651). 

Public haruspices are identified in inscriptions 
by their title (haruspex publicus) or by some indi- 
cation of their relation to a specific city. I believe 
that this category also included haruspices whose 
onomastics, social status, or cursus indicate that 
they were integrated into local aristocratic groups. 

By these criteria, official haruspices can be 
certainly documented in the following Italian 
cities: Beneventum (180), Misenum (CIL X 3680), 
Mevania (181), Pisa (AEpigr 1982, 358), Pola (Inscr- 
It 10-1, 82). 

There were probably official haruspices in the 
following cities of Italy as well (for other examples 
see Thulin, 0.c. 645-647): Falerii (reg. VII, CIL XI 
3158/59), Falerio (reg. V, CIL IX 5447), Faventia 
(reg. VIII, CIL XI 633), Lanuvium (CIL XIV 
4718c = ILS 6200), Nursia (reg. IV, CIL IX 4622), 
Praeneste (CIL XIV 2992), Tarquinia (reg. VII, 
CIL XI 3390), Thermae Himeraeae (Sicilia, CIL X 
7355), and Tuscana (reg. VII, CIL XI 2955). 

All of the texts presented thus far contain pri- 
marily information of a prosopographic nature, 
but they cast almost no light on the properly rit- 
ual functions of the official haruspices. A possible 
exception is a Beneventan inscription which may 
allude to the practice of sacrificial divination, al- 
though the text is not very clear. Nonetheless, I 
believe that precisely this latter type of divination 
was the basic responsibility of these haruspices, 
serving as advisers to the municipal magistrates. If 
this is the case, these official haruspices reproduced 
at the local level the function of the haruspices ex 
LX, who composed a college of experts in 
sacrificial divination at the service of Roman mag- 
istrates during the imperial era (Wissowa, Religion 
548; Scheid, J./Granino Cecere, M. G., «Les sa- 
cerdoces publics équestres», in L'ordre équestre 
[1999] 94-96). 

Several archaeological finds (182. 183. 184) 
demonstrate both the involvement of haruspices in ` 
hepatoscopic practices, and the complexity of 
these practices (e.g. the liver of Piacenza). These 
findings are consistent with the high social rank of 
these specialists apparent from the epigraphic 
evidence. 

Was the competence of municipal haruspices 
limited to sacrificial divination? The bilingual 
inscription of Pesaro (179) suggests not. This 
inscription contains an explicit reference to the 
interpretation of lightning, a traditional compe- 
tence of the ancient Etruscan haruspices and a 
fundamental part of the Etrusca disciplina (libri ful- 

gurales). It also gives us the Etruscan terms for the 
Latin titles of haruspex (netsvis trutnvt) and fulgu- 
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riator (fronta(c)). But it may be, as Jannot believes 
(RelEtr 136), that the designation fulguriator alludes 
to a distinct category of haruspices. 

Inscriptions on another monument associate the 
haruspex with a very different kind of divining 
technique. This is a fragment of a marble relief 
dated to the 1st half of the 1st cent. B.C., found 
east of the temple of Hercules in Ostia (178/185). 
The relief holds particular interest for two reasons. 
In the first place, it shows that Hercules of Ostia 
is an oracular god (Champeaux, J., «Sors oraculi: 
les oracles en Italie sous la République et l'Em- 
pire», MEFRA 102 [1990] 275-276 and 281-284). 
Secondly, it presents a haruspex interpreting an 
oracle for a consultant (not conserved), apparent- 
ly predicting victory for him (Turcan, RRI 42 no. 
106). Especially striking is the intervention of a 
haruspex in the practice of oracular divination, a 
scope of competence not previously identified 
with these specialists. 

There is also evidence for municipal haruspices 
outside of strictly Italic territory: Augusta Treve- 
rorum (CIL XIII 3694), Mogontiacum (CIL XIII 
6765), Nemausus (CIL XMI 3254) and Apulum 
(CIL II 1114). 


4. Rex sacrorum 

The title rex sacrorum referring to a priesthood 
of municipal scope is only documented in a few 
communities of Italy and Africa. 

In Italy the title appears principally in cities of 
Latium vetus: Bovillae (186), Formiae (AEpigr 
1995, 279; the text comes from Caieta), Lanuvium 
(CIL XIV 2089 = ILS 6196; ILS 4016 ?), Lenola 
(AEpigr 1952, 157), and Tusculum (CIL XIV 2634 
= ILS 6210). Outside this area the title is found at 
Velitrae (CIL X 8417) and Florentia (CIL XI 
1610), integrated into regiones I and VII respec- 
tively. 

The ancient relationship of these cities to Rome 
may explain the presence of the priesthood there- 
in. Nevertheless, it is possible that in at least some 
cities of Latium the rex sacrorum (or rex sacrum: 
CIL XI 1610) belonged to the indigenous tradition 
(as A. Momigliano believed, «Il Rex Sacrorum e 
Porigine della Repubblica», in Quarto Contributo 
[1969] 396-99). This priesthood would have been 
originally common “to several communities of 
Latium, including Rome itself. 

Inscriptions show that these priests were out- 
standing citizens in their communities; they served 
as magistrates and priests, and performed other 
prestigious public duties. The epigraphic evidence 
shows that the title rex sacrorum was fully integrat- 
ed into the municipal careers of the cities in which 
it is documented. | 

Beyond prosopography, however, the epi- 
graphic record reveals little. The manner of elec- 
tion of the rex sacrorum, his priestly functions and 
tenure of appointment cannot be ascertained. 

The only provincial evidence for the rex sacro- 
rum comes from the cities of Mauretania Cae- 





sariensis (Caesarea [CIL VIII 21065], Altava [187]) 
and Numidia (Lambaesis [.AEpigr 1987, 1066]). Al- 
though the origin and nature of this office in 
Africa has been much discussed, my earlier com- 
prehensive study (Delgado, Sacerdotes 35-40) 
shows that the various hypotheses up to now pro- 
posed do not accord with the documentation. 
While it is true that the prosopographic data show 
that this priesthood enjoyed great prestige in those 
African cities, there is no basis for the parallelism 
some authors have suggested between the reges 
sacrorum and the praefecti sacrorum of Lepcis Magna 
(see section D.2 and Ladage 9. 14; Lipinski, E., 
Dieux et déesses de l’univers phénicien et punique 
[1995] 460-462). Since the priesthood seems not to 
have had an African origin, we are obliged to look 
to its Italic counterparts for possible models. The 
groups in Italy and in Africa seem to have shared 
the same socio-political characteristics. 

As for the cult duties of this priesthood, the 
lack of documentary evidence makes any hypoth- 
esis impossible. It can only be said with confidence 
that, since it was a public and official priesthood, 
its functions must have been connected with the 
cities’s sacra publica. 


5. Salii 

The priestly title salius is found only in the 
cities of Latium, Gallia Cisalpina and Hispania. 

In Latium, the salii are well documented in 
Tibur (CIL XIV 3601 [= ILS 1101]. 3612 [= ILS 
1025]. 3673. 3674 [= ILS 1889]. 3689. 4254. 4258 [= 
ILS 6233]). In addition, they are found in Al- 
banum (AEpigr 1955, 28), Anagnia (CIL X 5925), 
Aricia (CIL XIV 2171) and Trebula Suffenas (188; 
AEpigr 1972, 167 = 1990, 278). In Cisalpina they 
appear in Opitergum (CIL V 1978 = ILS 6690), 
Patavium (CIL V 2851), Ticinum (CIL V 6431 = 
ILS 6743) and Verona (CIL V 4492). The salii Al- 
bani (CIL VI 2170 [= ILS 5010]. 2171; XIV 2947 
= ILS 2749), headquartered in Bovillae, were not 
municipal priests, but sacerdotes publici p. R. Q. 
(Wissowa, Staatspriestertümer 2-5; Scheid/Granino 
Cecere, 0.c. 97. 110). 

At Tibur the Salian priesthood was probably 
the most prestigious dignity of local rank. It ap- 
pears in the most brilliant careers of local notables, 
and the three known consuls who were Salian 
priests include the office in their honorific inscrip- 
tions. 

This priesthood also appears to have enjoyed 
the greatest prestige in the remaining cities of 
Latium and Gallia Cisalpina. The Ticinum inscrip- 
tion suggests that members of the city's council of 
decurions chose the candidates for the Salian 
priesthood. An inscription from Albanum epi- 
graph, although very damaged, shows that the salii 
there organized themselves into associations 
chaired by a magister saliorum ([---]nae IIII m[ag(is- 
ter)] saliorum...), as did the salii in Rome. 

The cult practices of municipal salii must not 
have been the same in every community; they 
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probably varied according to the conditions of lo- 
cal cults. At Tibur, for example, the salii may have 
been linked to the cult of Hercules Victor, the 
city’s principal divinity, as can be deduced from a 
passage in Macrobius (Sat. 3, 12, 7-8). 

Outside of these regions, the only attestation of 
salii is from the municipality of Saguntum, in His- 
pania Citerior. No fewer than seven Salian priests 
are attested in this city, all of them local notables 
with distinguished careers (cf. Alföldy, Eliten 
212-218. 235-236): (1) CIL II?/14, 352, early em- 
pire; (2) CIL IP/14, 351, Julio-Claudian era; (3) 
CIL I/14, 359, Julio-Claudian era; (4) 37, ca. 
A.D. 50-100; (5) CIL IP/i4, 349, ca. A.D. 
70-150; (6) CIL II?/14, 690, ca. A.D. 70-150; and 
(7) CIL 1/14, 364, ca. A.D. 70-150. 

The careers of these personages, as well as the 
place of this priesthood in their careers, confirm 
the great prestige of the Salian priesthood at Sa- 
guntum. Also striking is the presence of Baebii and 
Fabii among the salii, representatives of two of Sa- 
guntum’s oldest and most powerful families. 

As regards the priesthood stricto sensu, epi- 
graphic texts show the existence of a college at Sa- 
guntum, presided over by a magister saliorum and 
whose members were called conlusores (CIL II*/14, 
351). There is no explicit reference to the presence 
of the priesthood in the city, so it is difficult to 
offer any hypothesis in that regard (cf. Alföldy, 
G., ad CIL II?/14 p. 60). The oldest evidence for 
salii dates from about the time (or shortly after) 
Saguntum became a municipium civium Romanorum 
- toward the end of the Republic or the time of 
Augustus; for this reason I would suggest that the 
Salian priesthood was instituted at Saguntum on 
an Italic model, in keeping with the Augustan pol- 
icy of revitalizing archaic priesthoods. The organ- 
ization of the Salian priesthood at Saguntum ap- 
parently was very close to that at Rome, and the 
Saguntum salii had similar career paths to their 
counterparts in Latium and Gallia Cisalpina. 
Through adoption of the Salian priesthood Sagun- 
tum may, like African cities that adopted the office 
of rex sacrorum, have wanted to demonstrate its 
special relationship with Rome, of such impor- 
tance to the city from the time of the Second 
Punic War. 


6. Sacerdos 

The word sacerdos designates an agent of 
sacrificium — a person invested with the authority 
to sacrifice. Accordingly, the term must have been 
known from a very ancient period at Rome (cf. 
Gell. 1, 12, 14; Fest. 198-200 L.), although the 
Romans themselves were accustomed to refer to 
their own priests by specific names (pontifex, au- 
gur, salius, etc.). 

Outside of Rome, in provincial cities of the 
empire, the title sacerdos was also employed to des- 
ignate those holding title to the pontificate and the 
augurate (the two priesthoods of Roman tradition 
par excellence), as the Urso law confirms (153, 


chapter 91). The term was also used to refer to 
priests of specific divinities (Roman, Greek, orien- 
tal, indigenous), to priests and priestesses of the 
imperial cult, and to priests of the goddess Roma. 
This situation entails that, when the context ofthe 
word sacerdos is not sufficiently explicit, the cult 
nature of that priesthood cannot be determined 
with certainty (Delgado, Sacerdotes 22-26. 31—35). 

This section is concerned with sacerdos as a title 
pertaining to priesthoods of Roman tradition; it 
will therefore only treat cases where the word 
clearly designates an official priest in the service of 
a divinity of the traditional Roman pantheon. The 
epigraphic record shows that, besides «ordinary» 
municipal priests (pontiffs, augurs and flamens of 
the imperial cult), some cities, for various reasons, 
elected sacerdotes for the tendance of important lo- 
cal divinities (cf. Delgado, Sacerdotes 147). Some 
representative examples will be considered. 

There is evidence in Italy of titles correspon- 
ding to this category from the Republic period, as 
shown by an inscription from Aquinum (190). 

The sample I have studied suggests that in Italy 
the title sacerdos belonged principally to women in 
this context. It applied to the cult of divinities 
with feminine functions, such as Ceres or Venus. 
The documentary record confirms that these 
public priestesses (who were probably appointed 
to the priestly function by the decurional council: 
CIL X 3920 = ILS 6307) enjoyed high social 
status and belonged to notable families. These 
characteristics are very apparent in Pompeii, where 
the public female priesthood of Venus and Ceres 
(sacerdos publica Cereris / sacerdos publica Cereris et 
Veneris) is frequently attested (191; CIL X 810. 
812. 813. 816. 950. 998/99). The cult of the two 
principal local divinities of the place was presided 
over by priestesses selected from women of the 
highest social status (Castrén, P., Ordo Populusque 
Pompeianus [1975] 70-72). It should finally be 
noted that from the end of the Republican era 
Rome also counts sacerdotes publicae Cereris p. R. Q. 
among its official priesthoods. 

An inscription shows that the most prestigious 
oracular sanctuary in Italy, that of Fortuna Primi- 
genia in Praeneste (Latium), also had a sacerdos 
among its personnel (CIL XIV 3003 = ILS 6255). 
The text suggests that Praenestan authorities 
officially and regularly designated a sacerdos to 
attend some task related to the'cult or rites of the 
oracular goddess, which must have been of a cer- 
tain complexity. This complexity is indicated by 
the title sortilegus Fortunae Primigeniae (indicating 
the function of reading and interpreting the sortes 
[Champeaux, o.c. 281]) found in an inscription of 
the local notable Sex. Maesius, Sex. f., Rom., Cel- 
sus (CIL XIV 2989 = ILS 6254). 

Outside of Italy there are few texts where the 
title sacerdos can be identified with certainty as a 
priestly title for the cult of divinities of the tradi- 
tional Roman pantheon. One example, striking 
for its singularity, comes from Obulco (Baetica), 
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where C. Cornelfius) Caeso bears the title of sacer- 
dos Geni municipi in an inscription (CIL II*/7, 93 
= ILS 6911) where he appears, together with his 
father (a magistrate and flamen of the city), offer- 
ing at his own expense a scrofa cum porcis triginta. 
This is an explicit reference to the Trojan legend 
of Aeneas (Verg. Aen. 3, 388-393); the symbolism 
tallied well with the urban and civic nature of the 
priest himself and the divinity to whose cult he 
was assigned. 


7. Vestals 

There is evidence of the female municipal 
priesthood of Vestal virgins in only two cities of 
Latium, Bovillae and Tibur. It is known that 
Bovillae had acquired the cult legacy of the old Al- 
ba Longa and had custody of its sacra (Wissowa, 
Staatspriestertümer 3 n. 5; Scheid/Granino Cecere, 
o.c. 106). It was thus the residence of the virgines 
Albanae, as documented in two inscriptions. One 
fragmentary inscription from Rome (192) honors 
the zeal in performing sacra of a preeminent Vestal 
virgin - (v(irgo) V(estalis) maxima ar[cis A]lbanae) — 
whose name has not been preserved. In a text from 
Bovillae (CIL XIV 2410 = ILS 6190) the virgo Al- 
bana maxima Mafnlia] Severina is granted the 
posthumous honor of having her effigy displayed 
in a public place (in clupeo...ante templum novum). 
This woman is probably the sister of the rex sacro- 
rum of the same city, L. Manlius Severus (CIL 
XIV 2413 = ILS 4942). 

In Tibur, the college of caplatores Tiburtes gave 
posthumous honors to Saufeia Alexandria, a Tibur- 
tine Vestal virgin (v(itgo) V{estalis) Tiburtium) (CIL 
XIV 3677 = ILS 6244). A funerary inscription 
(InscrIt 213) alludes to the v(irgo) V(estalis) Cossinia, 
L. f., said to have served Vesta for sixty-six years. 
This confirms that at Tibur the vestal priesthood 
had lifetime tenure, as in Rome. A third inscrip- 
tion (CIL XIV 3679 = ILS 6245) describes a freed- 
man of the virgines, indicating that the Vestals had 
personnel at their service. To judge from these 
scant texts — especially the last two — it seems that 
the female priesthood at Tibur was organized like 
that in the imperial capital. 


C. Priesthoods of Roman tradition 
associated with «imperial cult» 


1. Priesthoods of provincial rank 
a. Priests (flamines/sacerdotes) 
Introduction 

All the empire’s western provinces developed a 
form of «provincial cult» managed by priests and 
priestesses, although such cults did not all have the 
same characteristics. The date of their introduc- 
tion, the titles, cult competencies and social back- 
ground of the priests are some of the important ar- 
eas that show differences in different provinces. 
This situation has made necessary the separate in- 
vestigation of different provinces. Only thus can 
we hope to understand the regional particularities 





of this institution. Within the framework of these 
studies, Hispania is a privileged case because of its 
extraordinary wealth of epigraphic documentation 
and the existence of specialized studies on each of 
the provinces (Alféldy, Flamines; Delgado, Sacer- 
dotes 41-52; id., Flamines). Consequently, the ac- 
count that follows will be based in great part on 
information from these three provinces, although 
naturally it will take important information from 
other areas into account. 


Chronology and origins of provincial cult 

The chronology of inscriptions relating to 
provincial priests is naturally a fundamental ele- 
ment for determining the origin of the imperial 
cult in a given province. It is thus necessary to 
clarify this chronology with the greatest possible 
accuracy (cf. Delgado, Sacerdotes 43-44). 

In Baetica, Gallia Narbonensis and Africa Pro- 
consularis the oldest inscriptions date from the Fla- 
vian age (in the reigns of Vespasian and Domitian). 
On this basis it has been inferred that it was the first 
of these emperors who established the provincial 
cult; the first to propose this view firmly was 
Krascheninnikoff (passim). In Lusitania the oldest 
inscription is very likely from the age of Tiberius 
(AEpigr 1982, 489), pointing to that emperor as 
founder of the cult. In Hispania Citerior, howev- 
er, the most ancient attestation of a flamen dates to 
the age of Nero or Vespasian (RIT 252), while the 
provincial temple of Tarraco (Fishwick, Cult I 
150-154) provides incontrovertable evidence that 
Tiberius was also an instigator of provincial cult. 

Chronological study seems ever more forcefully 
to confirm «Krascheninnikoff's law» (Kraschenin- 
nikoff 172-173), which holds that imperial cult was 
implanted early on in the barely Romanized 
provinces, but came later to areas where the Roman 
presence was more established. 


Recruitment criteria 

The fundamental criteria for entry to the 
provincial flaminatus, as for any other public office, 
were social, political and economic. 

The lex de flamonio provinciae Narbonensis (154) 
presupposes Roman citizenship as a criterion for 
accession to the priesthood, as is apparent from 
lines 17-18 of the text: «Si flamen in ciuitate esse 
desierit]. . . ». 'This rule is independently confirmed 
by the official formulary for inscriptions decreed 
by the assembly (containing the name of the priest, 
filiation, tribe and place of origin [origo]: 198) and 
by the onomastics of flamines. All known priests 
from Gallia Narbonensis, Hispania Citerior, Bae- 
tica and Lusitania show tria nomina; a very high 
percentage of them also attest filiation, tribe and 
origo (sole exception: 194; Krascheninnikoff 177; 
Etienne, Culte 1531; Edmondson, J., «Two Dedi- 
cations to Divus Augustus and Diva Augusta from 
Augusta Emerita and the Early Development of 
the Imperial Cult in Lusitania Re-examined», MM 


38 [1997] 99-100). 
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The documentation is inconclusive as to 
whether a higher social qualification, such as 
equestrian status, may have been necessary for ac- 
cession to the priesthood. 

Regarding political criteria of recruitment, de- 
bate has centered on whether or not the exercise 
of some public office was a prerequisite for ac- 
cession to the flaminatus. I have conclusively 
confirmed that in both Baetica and Lusitania a 
high percentage of flamens held no post other than 
the flaminatus itself; I thus conclude, notwithstand- 
ing Etienne’s contrary opinion (150-161), that 
practice of a prior municipal career was not a con- 
ditio sine qua non (Delgado, Sacerdotes 47-48; id., 
Flamines 438-439; cf. Toutain, Cultes I 134-140). 
With regard to Hispania Citerior, Alföldy 
(Flamines 28-43) believes that as a general rule 
flamines held at least some public office prior to 
attaining the priesthood. He observes that a prior 
career has been established for fifty-nine of seven- 
ty-five attested flamines in this province (196). 

These data disprove Etienne’s conclusion (152) 
that the provincial flaminatus was a watershed post 
between a municipal career on the one hand and 
an equestrian career on the other. 

There are no data to establish a minimum age 
requirement for accession to the flaminatus. The 
prestige of the office suggests that it would be im- 
probable or at least exceptional for very young 
candidates to be considered favorably. 


Election and tenure in office 

The competent body for electing priests was the 
provincial assembly (concilium provinciae), which 
met annually in the provincial capital under the 
presidency of an acting priest. The chosen candi- 
date was officially «designated» and assumed his 
post the following year. 

Official records of provincial assemblies have 
been preserved, granting honors to priests on 
completion of their duties. These records confirm 
that the provincial assembly was the body that 
elected the priests. The electoral system is explic- 
itly indicated by Livy (193), in his discussion of 
the selection of the first priest of Tres Galliae cre- 
ated in 12 B.C. (cf. Cass. Dio 54, 32, 1). 

The provincial assemblies were composed of 
delegates from the different cities of the province, 
perhaps in proportion to the city's importance and 
citizen population, as Deininger (143) and Alfóldy 
(Flamines 44) believe. There is no documentary ev- 
idence about the election procedure itself. But the 
Official designation of the candidate is confirmed 
by the title flamen designatus found in Hispania Ci- 
terior (RIT 259) and Baetica (197). 

The annual character of the provincial priest- 
hood prescribed in the lex de flamonio provinciae 
Narbonensis (154, line 12) is also confirmed in His- 
pania Citerior, where seventy-some flamines are 
known over a hundred-year period (this number 
could be achieved only on the basis of annual 
tenure). Another proof is the fact that the name 


and title of a provincial priest are sometimes used 
to date official records, as in Baetica (CIL II?/7, 
255. 259) and Lusitania (CIL II 5264). In any case, 
the temporary nature of the flaminatus is revealed 
through such formulae as «huic consummato honore 
flamoni», «peracto honore flaminico» (CIL 1I?/7, 295) 
or titles such as «flaminalis provinciae» ((/AEpigr 1972, 
246) evoking the status of an ex-flamen. 


Titles and cults 

The titles of provincial priests are the surest in- 
dication of the cult to which they were assigned. 
For this reason considerable debate has arisen 
about their variety, meaning, and importance. 

From a general point of view two official titles 
were recognized in the empire's Latin provinces: 
flamen and sacerdos. 'The first is found in the three 
Hispanic provinces (Hispania Citerior, Baetica, 
Lusitania), in Gallia Narbonensis, Alpes, Maureta- 
nia Tingitana, and Caesariensis, and in Numidia; 
the second in the Tres Galliae, Britannia, and the 
Danubian provinces (Dalmatia, Upper and Lower 
Pannonia, Dacia, and Lower Moesia). Both titles 
are documented in Africa Proconsularis. 

The meaning of the existence of two distinct ti- 
tles is still under debate (the debate is summarized 
by Deininger 148-149). Fishwick (Worship 1214— 
1215) has adduced good arguments for supposing 
that the answer lies in the nature of the cult. In 
provinces where the provincial cult was initially 
directed to the Divi/Divae, the priest was called 
flamen/flaminica, while in provinces where cult was 
originally directed to Roma and the reigning em- 
peror (Augustus) the priest was called sacerdos. 

Fach of these two generic titles developed 
differently in each province in accordance with 
varying conceptions of imperial cult and its histor- 
ical evolution. 

In Baetica, the official title of the priests was 
«flamen of the Divi Augusti of the province of Bae- 
tica» (flamen Divorum Augustorum provinciae Baeti- 
cae), documented for the first time in A.D. 98 
(198), with local variants (CILA 6, 92; HEp 4, 
1994, 659). In view of such data it seems indubitable 
that the provincial flamines administered the cult 
of the deified emperors and, quite probably, of 
those still living. With respect to the latter, it 
should be borne in mind that Vespasian was the or- 
ganizer of the provincial imperial cult in Baetica. 
As Fishwick acutely observes (Cult I 279-80), it is 
difficult to suppose that Vespasian would have 
agreed to take on a cult which at that time involved 
only the deified members of the previous imperial 
house, and would not have promoted an amplifi- 
cation to include his own imperial house (for Lusi- 
tania, see Delgado, Flamines 440-42; for Hispania 
Citerior, Alföldy, Flamines 46-47; for Africa Pro- 
consularis, Fishwick, Flamen). 

4 
Cult functions, insignia, honors, and privileges 

Information on the precise cult duties and in- 

signia of the priests of imperial cult is very limit- 
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ed, especially in the Latin West. In these circum- 
stances, parallel evidence from Rome and from 
provinces of the Greek east may at least partially 
make up for the shortage of documentation (Fish- 
wick, Cult II 475-590). 

A passage from the lex de flamonio provinciae 
Narbonensis prescribes that flamines should wear 
priestly vestments on days when they were to per- 
form their sacrificial duties (154, line 16, cf. 
200-202); another passage ordains that the substi- 
tute flamen perform the rites in the same order fol- 
lowed by the ordinary flamen (lines 19 s.). From 
these two texts Fishwick (Cult II 482) infers that 
provincial priests observed a regular calendar of 
ritual activities. Although provincial law did not 
spell out those activities, there are solid grounds 
for supposing that the provincial ritual calendar 
was similar to that of Rome. 

Sacrifice must have been the central rite of the 
imperial rites, as it was in the cult practice of 
Rome (Fishwick, Cult Il 501-527). The lex de 
flamonio provinciae Narbonensis explicitly prescribes 
this ceremony as part of the duties of the provin- 
cial flamen (154 line 16), while the inscription 
known as Ara Numinis Augusti from Narbonne 
(CIL XII 4333 = ILS 112) likewise prescribes a se- 
ries of public sacrifices for the benefit of Augus- 
tus, spelling out in detail both the animal victims 
and the preliminary propitiatory offerings. Local 
iconographic testimonies also allude to the practice 
of sacrifice for the emperors (199-200, Fishwick, 
Cult II pls. 89-90). These documents establish in 
detail that the sacrifices were performed ritu Ro- 
mano (Fishwick, Cult II 525—528; phases of rites in 
Wissowa, Religion 409-420). 


b. Priestesses ( flaminicae) 
Introduction 

In those provinces where the masculine title of 
provincial priests was flamen the feminine title 
flaminica is also documented, whereas in those 
provinces where priests bore the title sacerdos no 
parallel feminine title is recorded. The explanation 
for this situation has already been suggested 
(C.1.a, Titles and cults): the title flamen was adopt- 
ed in the provinces where the cult was originally 
directed toward the Divi, where the flaminicae as- 
sumed responsibility for the cult ofthe Divae. By 
contrast, where the cult focused on the living em- 
peror and the goddess Roma, there was no cult of 
the empress, and hence no feminine title parallel 
to sacerdos. 


Origin of the female flaminatus 

By all indications the female flaminatus devel- 
oped in the Hispanic provinces during the age of 
Vespasian, within the context of his reorganization 
of provincial imperial cult. In Lusitania, where the 
origin of provincial cult goes back to Tiberius, 
there are good reasons to believe that provincial 
flaminicae were unknown until the Flavian age 
(Delgado, Flamines 442-443). In Hispania Citeri- 


or, with a provincial cult that also came into be- 
ing in the age of Tiberius, a situation similar to 
that of Lusitania can be supposed, although not 
explicitly confirmed. In this region the oldest 
known flaminicae are from the Flavian age (RIT 
321). In Baetica, where provincial cult was organ- 
ized under Vespasian, it must be assumed that the 
female flaminatus dates to the same time as its mas- 
culine counterpart (Delgado, Sacerdotes 52-53). 

In Narbonensis the situation appears to be the 
same as in Baetica, and the title ofthe only known 
female flamen parallels that of male flamines: 
[f]laminica provinc(iae) [Narbonensis] (CIL XH 
2516). The situation is less clear in Mauretania Tin- 
gitana, where the introduction of the provincial 
cult has not been precisely established, and no 
provincial flamen has been attested. Fishwick (Cult 
I 282-294) argues for its introduction there in the 
age of Vespasian; his arguments are better found- 
ed than those of T. Kotula («Culte provincial et 
romanisation. Le cas de deux Maurétanies», Eos 63 
[1975] 389-407) who dates it to Claudius. If Fish- 
wick is correct it must be supposed that the 
provincial female flaminatus in Mauretania Tingi- 
tana, known from two inscriptions (204, LAM 
505), was contemporary with that of Baetica. No 
evidence of provincial flaminicae has yet been 
found in any other African province. 


Recruitment criteria 

All available documentary evidence indicates 
that provincial flaminicae were recruited from the 
same social milieu as male flamines. 

Obviously no strictly political condition could 
be demanded of candidates for the female flamina- 
tus, but it is striking that a certain number of fe- 
male flamines developed a kind of « public career» 
by performing local imperial cult priesthoods. In 
Lusitania, the examples of Domitia Proculina (ILS 
6895), Flavia Rufina (205) and Laberia Galla (CIL 
II 339) reflect the profound integration of these 
women into the public life of their cities through 
participation in local flaminatus. Flaminicae with 
similar curricula are found in Hispania Citerior 
(RIT 325). 


The provincial female flaminatus 

The provincial female flaminatus was, like the 
male flaminatus, an official priesthood whose in- 
cumbents were chosen by the provincial assembly: 
the expression «by consensus of the assembly of 
the province of Hispania Citerior» (consensu concili 
p(rovinciae) Hispaniae) c(iterioris)) that appears in the 
inscription of the flaminica Sempronia Placida sug- 
gests as much (206). This is an important argu- 
ment for believing that provincial flaminicae prac- 
ticed a functional priesthood in their own right, 
with certain cult duties they were supposed to per- 
form regularly, just as male flamines did. 

The nature of the cult to which female flamines 
were assigned is not generally apparent from the 
epigraphic evidence, although there are some 

























grounds for supposing a direct relation with the 
cult object of provincial flamines. Thus in Baeti- 
ca; Lusitania and perhaps Mauretania Tingitana 
and Narbonensis the flaminicae would have been 
responsible for the joint cult of the Divae and the 
Augustae (as flamines were for the Divi et Augusti); 
in Hispania Citerior these priestesses probably 
administered the merged cult of the Divae, Augus- 
tae and, perhaps, of the goddess Roma (again, par- 
allet to their male counterparts). From another 
vantage point, this observation is another weighty 
argument for the functionality of the provincial 
female flaminatus, created (whether at the same 
time or later than the male flaminatus) in order to 
take charge of the ritual tasks performed in honor 
of the women of the imperial household (living or 
deified). 

The preceding argument obliges us to discard 
the idea that the provincial flaminica practiced an 
honorary (nonfunctional) priesthood, a hypothesis 
based on the assumption that the provincial flamini- 
ca was always and necessarily a flaminis uxor (thus 
Beurlier 152-153; cf. Deininger 154). This latter 
view cannot stand up to the evidence. As Toutain 
argued almost a century ago (Cultes I 145. 147), the 
evidence shows that the title flaminica is not pure- 
ly and simply a synonym of flaminis uxor; con- 
sequently, the wife of a provincial flamen is not 
perforce a provincial flaminica. This does not pre- 
vent us from assuming that, at least in certain 
provinces (e.g. Hispania Citerior), the flaminica of 
the province was frequently the wife of the provin- 
cial flamen (Alföldy, Flamines 49). 

On this question passages are often cited from 
the lex de flamonio provinciae Narbonensis referring 
to the provincial flamen’s wife (154, lines 6ss.). 
But in fact those texts refers to the woman as 
[--- uxor flalminis and not as flaminica. It is thus 
reasonable to suppose that the status of provincial 
flamen’s wife is not directly linked to that of the 
provincial female flaminatus. Furthermore, it is in- 
teresting to note how the provisions of the legal 
text make the status of the flamen's wife approach 
that of the flaminica Dialis (and even that of the 
Vestal virgins). It is thus plausible that in the 
provinces, as at Rome, the priesthood was con- 
ceived as a function to be performed by a couple, 
and that the provincial flamen's wife had some role 
to:play in the ritual activities of the priesthood. 
The clauses in question, of which only fragments 
remain, mention the white or purple gown that 
the flamen's wife was authorized to wear, the 
impossibility of obliging her to testify against her 
will, and the prohibition of her presence near a 
corpse (Toutain, Cultes I 147-148; Koch, K., RE 
VIII A 2 [1958] 1736 s.v. «Vesta»; Williamson 
182-83). 







2. Priesthoods of conventual rank 

In the three Hispanic provinces (and Dalmatia) 
administrative districts called conventus or conven- 
tus iuridici, intermediate between the province and 
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the cities, are known to have existed. The conven- 
tus of Hispania Citerior, or at least five of them, 
were also imperial cult units, with their own 
priests and priestesses (207-209). 

According to Etienne’s study (178-195), still the 
work of record, conventual priests have been 
identified in the following conventus: Asturum, 
Bracaraugustanus, Cluniensis, Lucensis and Car- 
thaginiensis. This amounts to five of the province’s 
seven conventus. The reason for this distribution is 
not immediately obvious. Etienne’s reference to 
the relatively low level of Romanization cannot 
explain the absence of evidence in the conventus 
Caesaraugustanus nor its presence in the conventus 
Carthaginiensis. Perhaps this is nothing more than 
a documentary question, a matter of chance in the 
discovery of inscriptions. 

The origin of the conventual priesthood is not 
known with any certainty. It may be significant 
that no such priest antedates Vespasian’s reign. It 
is possible, as Etienne believes, that the Flavians 
may have played the key role in establishing con- 
ventual cult. Nonetheless, this line of argument 
cannot be conclusive; it should be remembered 
that provincial imperial cult was introduced in 
Hispania Citerior under Tiberius, yet no provin- 
cial flamen is attested with certainty before Ves- 
pasian (see section C.1.a, Chronology and origins). 

As to the sociopolitical ambience in which the 
conventual priests were recruited, it is significant 
that the cursus of eight of the eleven attested priests 
also include the provincial flaminatus of Hispania 
Citerior (207). Etienne deduces from this fact that 
the conventual priesthood was a necessary step for 
residents of the northwestern part of the Iberian 
Peninsula to gain access to the provincial priest- 
hood. This seems to me an overstatement; the con- 
ventual priesthood was likely but one of the crite- 
ria (although perhaps an important one) taken into 
account in the selection of a provincial flamen. 

The titles of these priests are the surest indica- 
tions of the cult to which they were assigned. In 
the four northeastern conventus the official title is 
sacerdos Romae et Aug. conventus... (207), with 
variants sacerdos Romae Aug. Caesar[um] (CIL II 
2426) and sacerdos urbis Romae (CIL II 2637). It can 
thus be inferred that the priests administered the 
joint cult of Roma and the reigning emperor. The 
female priesthood would have had cult competen- 
cies parallel to their male counterparts, at least as 
far as can be deduced from the title of the only 
priestess known to date: «perpetual priestess of 
Roma and the Augustae» (sacerdos perpetua Romae et 
Augg[ustarum], 208). In the conventus Carthaginien- 
sis, however, the official title is flamen conventus 
Carthaginiensis (209). For Etienne, the explanation 
lies in supposing a different cult object: the title 

flamen would imply association with a temple ded- 
icated to a single divinity, where sacerdos. would 
suggest cult focused on an ara. For my part, the 
most probable explanation for this difference in 
titles (by comparison with the situation of the 
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provincial priests) is that, for reasons unknown to 
us, the imperial cult in this conventus was original- 
ly directed toward the Divi and not, as elsewhere, 
to the goddess Roma and the incumbent emperor. 


3. Priesthoods of colonial and 

municipal rank 
a. Introduction 

The so-called «imperial cult» began to be in- 
corporated in the official cult practices of the cities 
of the empire already in the Augustan age, and in 
most cases municipal organization of this form of 
cult preceded organization at the provincial level. 
Since the decision to accept this new kind of cult 
was a local initiative, and not one imposed by 
provincial or imperial Roman authorities, this cult 
must have taken relatively original forms in every 
community. Each city incorporated priests into its 
cult institutions to be responsible for its own char- 
acteristic form of imperial cult. This explains the 
enormous variety of priestly titles found in mu- 
nicipal inscriptions throughout the length and 
breadth of the empire. 


b. Priests 
Chronological and geographical distribution of 
priestly titles 

Municipal priests linked to the imperial cult are 
even better documented by municipal epigraphy 
than priests of Roman tradition. This a strong in- 
dication of the force and vitality that this new cult 
practice acquired in the cities of the empire (cf. 
Delgado, Sacerdotes 139—140). 

These priesthoods were established, as has al- 
ready been pointed out, under the reign of Augus- 
tus himself. Epigraphic confirmation of this fact 
derives mostly from Italy (CIL X 830. 838. 4868; 
XI 1421). Outside of Italy, documents from this 
era are scarce. 

In spite of this early evidence, it was only 
during the reign of Tiberius that these new 
priesthoods consolidated and spread to provincial 
cities. This development is shown by inscriptions 
from almost the whole of the Latin West. The 
deification of Augustus in the year of his death 
(A.D. 14) and the concession to his wife of the 
title Augusta are the main reasons for this devel- 
opment. 

The municipal priesthoods associated with im- 
perial cult multiplied during the 2nd and 3rd cent. 
A.D., surviving, at least in certain regions, well 
into the 4th cent. and even to the beginning of the 
sth cent. Most of these later flaminal inscriptions 
come from African cities (CIL VIII 2403). 

These municipal priests were found in the cities 
of all the Latin provinces of the empire, and are 
equally well represented in the municipal life of 
Italy. The overwhelming bulk of the evidence is 
concentrated in communities of colonial or munic- 
ipal status, although some exceptions show that 
such priesthoods could be adopted by cities with- 
out these privileges (cf. CIL II?/s, 750; 17/7, 144). 


Recruitment criteria 

Prosopographic evidence shows that priests 
associated with the imperial cult belonged to the 
same social and political strata as priests of Roman 
tradition. This suggests that the same general 
criteria for recruitment and accession to the priest- 
hood were applied (see section B.1, Recruitment 
criteria; 211. 212). 


Entry into priesthoods 

One of the least understood aspects of this sub- 
ject is the precise manner of accession to priest- 
hoods linked to the imperial cult. The data sup- 
plied by inscriptions are so poor and scattered that 
it is practically impossible to say much about this 
question with any degree of certainty. 

The limits of the documentation have pro- 
voked a scientific discussion going back to 
Hirschfeld's pioneering work (detailed exposition 
in Delgado, Sacerdotes 145—148). 

Among the texts which make the council of de- 
curions responsible for the election of flamines, the 
most informative is probably an inscription from 
Nora (Sardinia) (213). This inscription explicitly 
states that the flamen was elected by the universal 
suffrage of the city's decurions. Nevertheless, 
doubt remains as to whether it refers to a routine 
or quite exceptional procedure, since it involves 
the choice of the first «flamen of Augustus» (flamen 
Augusti) Equally important is mention of the 
award in absentia of the perpetual flaminatus by de- 
cree of the decuriones - this seems to indicate that 
the post is strictly honorary, i.e. without any as- 
sociated ritual duties. Other texts relating to the 
role of the decuriones in such elections come from 
Vienna (Narbonensis (CIL XII 1872), Furnus 
maius (Africa Proconsularis) (CIL VIII 12039), and 
Verecunda (Numidia) (CIL VIII 4197). 

Inscriptions from some African cities testify to 
an elective procedure involving popular participa- 
tion: Chusira (Africa Proconsularis) (214), Gemel- 
la (Numidia) (CIL VIII 2450 - 17950) (cf. Delga- 
do, Sacerdotes 147). 

Still a third selection procedure has been attest- 
ed in Italy — the recommendation or intervention 
of the emperor. An inscription from Luna (reg. 
VII) dated to the year A.D. 65 reads: «...flamen 
of Augustus created through the benefaction of 
Caesar» (AEpigr 1992, 577). Recourse to imperial 
intercession for appointment of a local flamen 
must have been exceptional, since emperors rarely 
intervened in these aspects of municipal life. 


Tenure 

All the available evidence indicates that priest- 
hoods linked to imperial cult had a limited term 
of office. There are sufficient indications to believe 
that this period was generally one year. Inscrip- 
tions indicate the annual term of the flaminatus 
(AEpigr 1898, 96 = CIL VIII 23280: «anno flam(onii) 
sui... ») and allude to the end of a term (exacto 
flamonio, CIL 2/7, 237) and the status of ex- 
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flamen (flaminalis 215, flaminalis vir, flaminicius). A 
large number of male and female flamines, espe- 
cially in African cities of Numidia and Africa Pro- 
consularis, are described as flamines perpetui (195. 
239). If the post were permanent this epithet 
would be redundant (on the modifier perpetuus, see 
Delgado, Sacerdotes 151-152). There is evidence for 
the re-appointment of flamines (CIL II?/14, 
364-365), which would not be possible unless the 
priesthood were of limited tenure; in fact, the suc- 
cessive exercise of priesthoods by the same person 
in several different cities has been demonstrated. 
Some priests later obtained provincial posts, such 
as the flaminatus of the province (196), or made 
equestrian careers involving their departure from 
the province. Finally, it should be recalled that 
provincial flamines served for one year. 


Titles and cults 

The generic male priestly titles linked to munic- 
ipal imperial cult in the West are flamen, pontifex and 
sacerdos. The first is universally attested in cities of 
the empire, while the second is documented only in 
cities of the province of Baetica (Delgado, Sacerdotes 
70-72) and there are few examples of the third (the 
title sacerdos Romae et Augusti was of special impor- 
tance in the Galliae: CIL XIII 3148; AEpigr 1961, 
328; AEpigr 1969/70, 405). There are many epi- 
graphic variants for each of the first two titles, but 
especially for flamen. These variants provide infor- 
mation about the diverse forms of municipal impe- 
rial cult and its chronological development. 

The priestly titles attest an evolution in the de- 
velopment of local imperial cult and, consequent- 
ly, in the duties of the flamines. The most ancient 
titles, from the age of Augustus, Tiberius and 
Claudius, clearly indicate that cult activities of the 
flamines (and pontiffs) were linked to the specific 
cult of certain members of the imperial household, 
both living and deified (211. 216-219). It appears 
that in the early decades of the new political regime 
the imperial cult had a marked personal character. 

The extension of the simple title flamen, with 
no indication of its cult purpose, and the use of the 
title flamen Divorum from the reign of Claudius, 
are indications of the cult's development toward 
more collective forms. This development implies 
a change in the jurisdiction of the flamines, who 
came to administer a collective cult that had to in- 
tegrate both living and deified members of the im- 
perial household. Although this seems to have 
been the general rule, flaminal titles related to 
specific emperors or Divi lead one to suppose that 
certain members of the imperial household were 
still able to enjoy the privilege of an individual and 
personal cult (on this development: Etienne 234- 
235; Delgado, Sacerdotes 55. 61-62. 71-72; id., 
Lusitania 120-123; from a more general perspec- 
tive: Fishwick, Worship). 

- Flamen is the most widespread title, both geo- 
graphically and chronologically, in this second 
Stage in the development of imperial cult. It nor- 


mally (but not always) implies a cult including 
both the reigning emperor and his deified prede- 
cessors (cf. Etienne 236; Delgado, Sacerdotes pas- 
sim). The numerous epigraphicall documented 
variants of this title are often explained as adapta- 
tions to the specific features that imperial cult ac- 
quired in different cities of the empire (212. 213. 
220. 222. 242). 


Cult. functions, vestments and insignia 

As explained in the section devoted to priests 
of provincial rank, data on the concrete cult func- 
tions of priests linked to the imperial cult are few 
and scattered. The general considerations ex- 
pressed in that section, regarding the existence of 
a ritual calendar and animal sacrifice as the chief 
ritual act, also apply to municipal cult in Italy and 
the empire's western provinces (see section C.1.a, 
Cult. functions, etc.). It is naturally to be assumed 
that there were small variations on account of lo- 
cal peculiarities. 

A relief from Vercellae (Italy) (223) provides 
valuable information about the ritual activities of 
the flamines. It shows a local flamen (identifiable 
by the characteristic flaminal cap, with an apex) 
officiating at a sacrifice, assisted by acolytes (camil- 
li) and other special assistants (victimarii). As Scott 
Ryberg observes (Rites 93-94), it is the only 
known document depicting this scene. 

The practice of a municipal priesthood for im- 
perial cult conferred a dignity on the priest that 
was outwardly manifested by certain distinctive 
elements. Two inscriptions, one from Massilia 
(ILS 1392) and another from Narbo (172), allude 
to flaminal ornamenta. There are good indications 
that the vestments of local flamines followed the 
model of the provincial flamines, e.g. wearing a 
characteristic cap topped by a wooden point (apex) 
(223-225; Fishwick, Cult II 476 pl. 85a). A text 
from the orator Pacatus Drepanius provides 
grounds for supposing that flamines wore purple- 
colored attire (157). It is also possible that they dis- 
played a characteristic corona aurea flaminalis, rec- 
ognizable in an inscription pertaining to a female 
flamen of Italica (AEpigr 1983, 521). 


c. Priestesses 
Introduction 

A large number of inscriptions attest that 
women served as municipal priestesses linked to 
imperial cult in the colonies and municipalities of 
Italy and the provinces ofthe empire. This is a his- 
torical phenomenon of great relevance. Where 
Roman women were traditionally excluded from 
the official priesthoods of the imperial capital (with 
the notable and virtually unique exception of the 
Vestal virgins), provincial women could partici- 
pate actively in the public life of their cities 
through the exercise of certain priesthoods creat- 
ed especially for them. This section will defend the 
independence and autonomy of such priesthoods 
in relation to male priesthoods. 
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Origin and distribution of the female priesthoods 

The available data suggests that the date of in- 
troduction of the imperial cult’s municipal female 
priesthoods must not have been the same in all 
provinces. Review of the chronology of the female 
flaminatus in Baetica has enabled me to date its 
beginnings in that province to the age of Tiberius 
(CIL IP/s, 89; Delgado, Sacerdotes no. 93). In 
Lusitania the evidence does not permit an exact 
determination of the chronology with any degree 
of accuracy, but several indications leads me to 
suppose that the cities of the province must have 
adopted this female priesthood between the age of 
Claudius and that of the Flavian emperors (Delga- 
do, Lusitania 123-124). In Hispania Citerior, there 
is no testimony prior to the Flavian age, so that it 
is possibly from that date that the cities began to 
incorporate the female flaminatus. 

In the cities of Narbonense there are flaminicae 
dating from the reigns of Augustus and Tiberius 
(ILGN 558 a, b); in Caesarodunum, Gallia Lug- 
dunensis, a female flamen is known from the 
reigns of either Caligula or Claudius (CIL XIII 
3079); at the same period a flaminica was appoint- 
ed in Caburum, Alpes Cottiae (CIL V 7345); in 
Mauretania Tingitana, the first female flamen of 
Volubilis dates to the age of Claudius (LAM 439); 
in Cirta, Africa Proconsularis, we find another fe- 
male flaminatus under the reign of Claudius (ILAlg 
II 550). 

Despite this early evidence, most inscriptions 
pertaining to priestesses date from the 2nd and 3rd 
cent. A.D., and are found in all the empire’s west- 
ern provinces. These female priesthoods under- 
went a distribution through time and place paral- 
lel to the male priesthoods. 


Recruitment criteria 

All data and particular studies incontestably 
demonstrate that priestesses linked to the imperial 
cult belonged to the same social class as the priests. 
In the overwhelming majority of cases they 
women came from the most Romanized elements 
of the cities, belonging to the leading and most 
prosperous local families. 

Obviously, no strictly political requirement, 
such as performance of some specific public func- 
tion, could be demanded of female candidates for 
the local priesthoods. It is nevertheless striking that 
that certain priestesses did develop a kind of « pub- 
lic career», either by way of re-appointment to 
office or through the exercise of other priesthoods 
(cf. 226). 

Even if one admits that the status of matron 
was a factor in the selection process, younger 
women would not have been ruled out in princi- 
ple. The minimum age for the priesthood was not 
strictly established by law. An inscription from 
Dea Augusta Vocontiorum (Narbonensis) attests 
to the death of the «colony’s designated female 
flamen» at the age of fourteen (flam(inica) designa- 
ta col(oniae) Dea(ae) Aug(ustae) Voc(ontiorum), 227). 





It is, however, interesting to note that the young 
flaminica was already married at the time; her hus- 
band was the dedicator of the funerary monument. 


Entry to the priesthoods and tenure 

Section C.3.b (Entry into priesthoods) has al- 
ready addressed the limits of our evidence for the 
manner of entry to the priesthoods. For the case 
of accession to female priesthoods, however, the 
problem appears less grave, since it is difficult to 
believe that women could submit themselves to 
comitial processes as men did. If this premise is ac- 
cepted, then it must be assumed that the female 
priests were elected by the municipal council (or- 
do decurionum). 

It cannot be ruled out that occasionally or un- 
der special circumstances the body politic might 
somehow have intervened in the election process, 
if only to confirm or support the decision of the 
local senate. A text from Cirta (Numidia) appears 
to provide such an indication, telling us that 
Calpurnia Extricata was «the female flamen in per- 
petuity by consensus of the citizenry» (flam(inica) 
[perp(etua)] ex consenfsu po]puli... 229). 

The reference cited above to a flaminica designa- 
ta (227, cf. CIL VIII 25490) suggests that candidates 
elected to the female flaminatus were officially « des- 
ignated», assuming office the following year. 

As for their male counterparts, the exercise of 
female priesthoods linked to imperial cult (see 
section C.3.b, Tenure) was subject to a temporal 
limitation that very probably and as a general rule 
would have been a single year. Examples of re- 
peated appointment to the priesthood or succes- 
sive appointments to different priestly classes in 
different cities are eloquent indications of this. 
Moreover, a certain number of titles alluding to 
the honor of perpetuity should be taken into ac- 
count (205. 228. 229). 


Titles and cults 

The official title designating priestesses linked 
to municipal imperial cult in the empire’s Latin 
provinces is flaminica. That title is the only one 
recognized in the African provinces, Gallia Nar- 
bonensis, Aquitania and Ludgunensis, in the Alps, 
Germania Superior, Lusitania, and Hispania Cite- 
rior. In Baetica, once again exceptional in this re- 
spect, the female title sacerdos is also documented 
for priestesses of the imperial cult (Delgado, Sacer- 
dotes 82-87; cf. Geiger 3-5). 

In the cities of Italy, as in Baetica, both femi- 
nine titles are attested. While this might suggest 
that the title sacerdos was more closely associated 
with the cult of deified empresses, the evidence 
shows that priestesses called sacerdotes also attend- 
ed the cult of the Augustae (CIL IX 1154). It has 
also been verified that flaminicae could conduct the 
cult of the Divae as well that of the Augustae (230, 
CIL IX 1155). 

The titles of priestesses are important for un- 
derstanding the development of municipal impe- 
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rial cult in general, and for determining the cult 
competencies of individual priestesses in particu- 
lar. To some degree, the evolution of female titles 
followed a path parallel to that of male titles. This 
is evident in the transition from some forms of 
personal cult, focused on certain women of the 
imperial household (both living and deified), to 
other more collective forms, integrating the en- 
semble of the Augustae and Divae. The extension 
of the simple title of flaminica (or sacerdos) from the 
end of the ist cent. A.D. clearly indicates the tran- 
sition period. As for priests, the epigraphic vari- 
ants of simple feminine priestly titles reflect the 
peculiarities of imperial cult in different citizen 
communities (232. 233). 


Independence of the female priesthoods 

The exposition and data given in the preceding 
sections provides more than sufficient grounds for 
believing that the female priesthoods under con- 
sideration were functional, complete, and totally 
independent of the male priesthoods. 

In the first place, it is striking how many priest- 
esses are known to us. In some provinces this num- 
ber is close to the number of known priests (Del- 
gado, Sacerdotes 144; Spickermann 221). It should 
be kept in mind that female participation in the 
priesthoods must have been much greater than is 
reflected in these numbers, for the simple reason 
that women had theoretically fewer opportunities 
to be represented epigraphically than men. 

An even more conclusive argument is that these 
women held public and official priesthoods (like the 
male priesthoods), as is often apparent from the 
titles themselves: flaminica (or sacerdos) coloniae, - 
civitatis, — municipi. Moreover, such priesthoods 
were elective, which excludes the possibility that 
priestesses held office solely by virtue of being the 
wives of male priests. 

The priestly titles themselves are likewise proof 
of the exercise of an authentic priesthood with 
concrete ritual functions. Not only are these titles 
parallel to those of priests, but some of them in- 
dicate the object of cult. 

Like their male counterparts, priestesses enjoyed 
the right to wear characteristic vestments and orna- 
menta, although only scarce traces of them remain. 
A bust from a burial headstone from Nîmes shows 
the head-dress of a municipal flaminica (234). It 
contains vittae or ribbons, possibly purple, for 
tying the hair (Fest. 484 L.). The image brings to 
mind the conical top-knot (tutulus) of the flaminica 
Dialis. 

The available documentation supports the 
affirmation that the cities of the empire adopted 
female priesthoods in order to fulfill ritual obliga- 
tions to the women (living or deified) of the im- 
perial households (so that they exercised functions 
parallel and complementary to those of the male 
priesthoods), and that the occupants of those posts 
attained them on their own merits and by way of 
Official elective procedures. 





D. Priesthoods of non-Roman tradition 


1. Introduction 

The preceding sections have shown that the 
official priesthoods par excellence of the cities of 
the empire were those of Roman tradition. Only 
in certain regions and periods and for particular 
reasons did colonies and municipalities incorporate 
priesthoods of indigenous or oriental traditions in- 
to their religious institutions. Many inscriptions 
have indeed been found that demonstrate the ex- 
istence of religious specialists of one tradition or 
another, but they usually acted on the margins of 
the institutional framework of the cities. These 
specialists performed their ritual practices strictly 
in a private capacity, and not as representatives of 
the citizen community. 

Priests following indigenous traditions are most 
likely to be found performing public ceremonies 
in places where the process of Romanization be- 
gan at a late date, or was less intense, or where lo- 
cal religious traditions remained strong during the 
Imperial age (as in much of Roman Africa). Cities 
with important communities of persons of eastern 
origin, or who had had prolonged contact with 
the cult practices of the Greek east (e.g. soldiers), 
or where divinities of Greek origin or from Asia 
Minor are known from an early date (as in the 
cities of Latium and Campania) theoretically had 
more reason to incorporate priesthoods of oriental 
tradition into their official religious structure. In 
any case, priesthoods of non-Roman tradition 
must surely have suffered a more or less substan- 
tial modification of their original character in or- 
der to have attained official status in communities 
organized on the Roman civic model. 


2. Priesthoods of indigenous tradition 

Few regions in the Latin West supply any 
verifiable documentation for public priests of in- 
digenous tradition. Among them the African 
provinces provide most of the evidence, although 
always by way of individual and very localized 
documents. 

One very interesting case is that of the sacerdotes 
Saturni, about whom hundreds of inscriptions have 
been discovered (see Le Glay, Saturne 359-400, with 
the clarifications made by Delgado, Sacerdotes 
103-112). The cult of Saturn, the great African god, 
was widely distributed over vast areas of Roman 
Africa (from Mauretania Caesariensis to Africa 
Proconsularis). Most of these cult sites, however, 
were for private, not official, devotion — most of the 
cult’s sacerdotes, organized around distinct centers of 
the god’s cult, did not enjoy public stature, as J. 
Toutain observed (De Saturni dei in Africa romana 
cultu [1894] 128). Nevertheless, certain inscriptions 
allow us to suppose that in some cities the god 
enjoyed a placein the local pantheon and had ascribed 
priests recognized by the community (235; cf. Rives, 
J. B., Religion and Authority in Roman Carthage from 
Augustus to Constantine [1995] 142-150). 
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Another cult of African origin that included 
some public priests was that of Caelestis (cf. 
Toutain, Cultes II 29-37 and 111—112). It is well 
documented in Cirta (Numidia), where one finds 
evidence of a complex priesthood, hierarchically 
organized around the temple of the goddess (236). 

In other regions the cult of this goddess was 
linked to such divinities as Aesculapius (237), a 
god that in Africa seems to have corresponded to 
a tradition of Punic origin (Rives, o.c. 154-157). 
Juno, another goddess with indigenous roots in 
Africa, was sometimes associated with Aesculapius 
and possessed a public priesthood, as in Thizika 
(Africa Proconsularis) (238). 

The city of Lepcis Magna (Africa Procon- 
sularis) offers examples of extraordinary interest 
about the survival of the priesthoods of indigenous 
origin. The community is notable for a strong sur- 
vival of the Carthaginian tradition throughout the 
entire 1st cent. A.D., when it enjoyed a situation 
of considerable autonomy with respect to Rome 
and was able to govern itself with a native consti- 
tution (IRT pp. 76-82). The title praefectus sacro- 
rum should be ascribed to this situation, which 
existed during the age of Augustus (IRT 319. 
322-323), and is again found toward the end of the 
1st cent. (239), and even survived in the 4th cent. 
(as praefectus omnium sacrorum: IRT 568). Bilingual 
inscriptions (IRT pp. 12 and 80) make it possible 
to determine that the Latin title is the approximate 
translation of the neo-Punic addir ‘azarim. Al- 
though there are some doubts about the meaning 
and ritual attributions of that title, it appears that 
it had to do with the sacrificial function (discus- 
sion and bibliography in Di Vita, A., «Gli ‘Em- 
poria? di Tripolitania» ANRW II 10.2 [1982] 
572-573). In any case it certainly involved a priest- 
hood that enjoyed the highest prestige in the city, 
since it appears in a prominent position in the cur- 
sus honorum (following all of the civil and religious 
functions), and its titulars were members of the 
highest local and provincial aristocracy. 

It is also interesting to note that other native 
priests in the city were linked especially to 
sacrifices, the zubehim (singular zubeh). The Punic 
word zbh meant «sacrificer» and was the term that 
was used in the city as the equivalent of the Latin 
title flamen (as well as in bilingual texts such as IRT 
318/9. 321. 347; cf. 239), the sacrificing Roman 
priest par excellence. As Di Vita indicates (o.c. 
568), the presence in ancient Punic cities of priests 
especially linked to sacrifice could explain the ex- 
traordinary distribution of the flaminatus through 
all of Roman Africa. 

In Africa the cult of Ceres had a diffusion and 
complexity that it did not achieve in any other 
province ofthe empire. Thus, the traditional Ceres 
of the Roman pantheon, exported like so many 
other cults of the great metropolis, co-existed in 
Africa with the Cereres, characteristically African 
divinities. Epigraphy verifies that both the Roman 
and the more African cult had their priests and 


priestesses, called sacerdos Cereris, s. Cererum, s. 
Cererum punicarum, s. magna Cererum, s. magna 
(Drine, A., «Cérés, les Cereres et les sacerdotes mag- 
nae en Afrique», in L'Afrique, la Gaule, la religion 
à l'époque romaine [1994] 174-184). Nevertheless, it 


is not always easy to distinguish a priest of the Ro- , 
man Ceres from one of the African Cereres, and | 
the example of Carthage perfectly illustrates the ` 


complexity of the problem. An important annual 
civic priesthood existed in the city which served as 
the basis for a local era; its titular was designated 
sacerdos Cerer. (241) or sacerdos Cer. (ILAfr 238). 
These abbreviations can be resolved as either 
Cereris (Gascou, Sacerdotes Cererum no. 4) or Cere- 
rum (240). In his exhaustive study of Cererum 


priests, Gascou argues that the priesthood was } 


originally linked to the cult of the Roman Ceres | 


(likewise Rives, o.c. 158—159), which was intro- 
duced on the foundation of the colony of Carthage 
in 44 B.C. (this year is supposed to coincide with 


the first year of the era associated with the priest- | 
hood). The question has been recently reopened ; 


by Fishwick (Cereres), who presents sufficient evi- 
dence to suppose that, on the contrary, the priest- 
hood was originally associated with the Cereres and 
that the first year of the priestly era must have 
been some year between 44 and 39 B.C. 

Another region where priesthoods of indige- 
nous origin survived into the imperial age is Tres 
Galliae. Records have been found there of the 
Celtic priestly title gutuater. This title apparently 
had an official status, since it appears integrated in 
a municipal career (242. 243). Hatt (64-69), who 
has studied this priesthood, suggests that the title 
iudex arcae ferrar(iarum), cited in the cursus of the 
celebrated sacerdos Romae et Augusti ad aram T. 
Sennius Sollemnis (engraved in the so-called 
«Thorigny marble» — ed. Pflaum, H. G. [1948]), 
would be equivalent to gutuater arcae ferrariarum 
(reading of the text from Puy: CIL XIII 1577 = 
ILS 7042). 

As for the nature of this priesthood, Le Roux, 
F., and Guyonvarc’h, Ch. J. (Les Druides [1986] 
37-38. 444) explain that the term gutuater «desig- 
nates the druid in his role as invoker of the di- 
vinity». 


3. Priesthoods of «oriental» tradition 
Among the «oriental» cults whose priests had 
official representation in some communities of the 
Latin West, doubtless the most important were 
Egyptian and that of of the Great Mother (Cybele). 
In some cities, such priests even came to occu- 
py an important place in the civic religious organ- 
ization, as in the case of Ostia. In this colony the 
cult of Cybele was well-consolidated in the impe- 
rial age, occupying a complex of buildings organ- 
ized around an area especially reserved for the cult 
(Meiggs, o.c. 358-366). At the head of the cult 
organization was a «high priest of the Ostian 
colony» (archigallus coloniae Ostiensis, 244, CIL 
XIV 35 = ILS 4112; 253). He was assisted by a 
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group of priests and priestesses, as is demonstrat- 
ed by the presence of the masculine and feminine 
titles « priest/priestess of the Mother ofthe gods of 
the Ostian colony» (sacerdos Matris deum coloniae 
Ostiensis, CIL XIV 408 = ILS 6179 = IPO B 142, 
4304, IPO A 142). The cult personnel were com- 
pleted by members of the college of dendrophori 
(tree-bearers) (172; CIL XIV 53), cannophori (reed- 
bearers) (CIL XIV 34), and apparatores Matris deum 


magnae (CIL XIV 53 = ILS 4173) (on these func- 


tionaries see, in general, Ladage 126-131 and 
Thomas, G., «Magna Mater and Attis», ANRW 
II 17.3 [1982] 1525-1533). 

The cult of Isis (and Serapis) likewise took on 
a public character in Ostia, with its own officially 
recognized priesthood (Meiggs, 0.c. 366-70). The 
official title of these priests was «priest/priestess of 
Ostian Isis» (sacerdos Isidis Ostiensis: CIL XIV 
4672), although such variants as sac(erdos) deae Isidis 
(CIL XIV 18) or sacerdos Isidis Ostiensis et M(atris) 
d(eum) Tra(n)stib(erinae) (245) were also found. 

Cumae (reg. I) was another city with an im- 
portant number of priests of oriental origin in its 
religious structure. A particular inscription dated 
October 9, A.D. 251 (246), recalls the creation of 
dendrophori through a senatorial consultation and 
under the supervision ofthe Roman college of the 
XVviri sacris faciundis (ex s(enatus) c(onsulto) den- 
drophori creati sunt sub cura XVvir(um) s(acris) [f(aci- 
undis). An extraordinary text from Baiae (a lo- 
cale subordinate to Cumae, 247) describes the 
official election procedure for a priest of Cybele in 
the year A.D. 289 («...de sacerdote faciendo Matris 
deae (sic) Baianae...»). Strong evidence exists for 
the authority of the XVviri college over the organ- 
ization of the cult of Cybele in the cities of Italy 
and possibly also in some provinces (see the case 
of Lugdunum below). 

Priests of oriental origin with a clear public 
profile are also documented in Pompeii, as for ex- 
ample the Isiaci (Tran Tam Tinh, Le culte d’Isis a 
Pompéi [1964]). Certain families of local notables 
who officiated as priests of Isis are well known, and 
the city’s exceptional frescos represent such priests 
in cult contexts (254). 

Official priests of oriental origin have been rec- 
ognized in other cities of Italy such as: Alba Fu- 
cens (CIL IX 3938 = ILS 7470), Pinna Vestina 
(248), Acerrae (249) or Nomentum (CIL XIV 
3956 = ILS 6226). 

Relatively few cities in the provinces of the 
Latin west show evidence of official priestly titles 
linked to the oriental cults. Notable among them 
is the colony of Lugdunum (Lugdunensis), where 
there seems to have been a complex priestly or- 


_ ganization surrounding the cult of Cybele. In- 


scriptions reveal the existence there of a college of 
dendrophori, of archigalli and sacerdotes elected di- 
rectly by the ordo decurionum and approved by the 
XVviri sacris faciundis of Rome (250; CIL XIII 


1752 = ILS 4132; CIL XII 1754 = ILS 4134). In 


Mactaris (Byzacena) the cult of Cybele also ap- 


pears to have taken on a public character - an in- 
scription describes a sacerdos (Matris deum magnae 
Idaeae) who officiated at a criobolium (ram-sacrifice) 
and a taurobolium (bull-sacrifice) with the approval 
of the local senate (ILS 4142). The cult of Cybele 
also had some official status in Corduba (Baetica); 
a monument shows two of her sacerdotes celebrat- 
ing taurobolic rites pro salute imperii (251; CIL 
II?/7, 234; Delgado, Sacerdotes 116-117). An in- 
scription from Augusta Emerita (Lusitania) dis- 
plays the collaboration of a sacerdos and arcigallus 
(sic) in celebrating a taurobolium on the birthday 
(sui natalici) of the dedicator of the inscription 
(CIL Il 5260 = ILS 4156; Delgado, Lusitania 
127-128). An official college of dendrophori existed 
at Caesarea (Caesariensis), as evidence by the title 
on two inscriptions of local notables (CIL VIII 
9401 and 21070). 

The cult of Mithra had limited diffusion in the 
western provinces, which have yielded scant refer- 
ences to Mithraic priesthoods (Clauss, M., Cultores 
Mithrae [1992]). Among the most interesting testi- 
monies are those of a wealthy freedman of Augus- 
ta Emerita (Lusitania) with the rank of pater pa- 
tram, who paid for three statues with Mithraic 
motifs (252; AEpigr 1905, 25; AEpigr 1919, 87: 
Delgado, Lusitania 129). 
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CATALOGUE 

Note. The epigraphic corpora are cited in accor- 
dance with conventional abbreviations, see 
AA.VV., Guide de l’épigraphiste (2000). 


A. Introduction 
INSCRIPTIONS 

153. CIL II?/s, 1022 (= CIL Il suppl. 5439 and 
p. 1038 = ILS 6087 = D’Ors, A., Epigrafia juridica 
de la Espatia romana [1953] 167-280 = Crawford, 
Statutes 1 393-454, with transl). Urso, Baetica 
(copy from the age of Claudius: Stylow, A., in La 
Lex Ursonensis : estudio y edición critica [1997] 35-45, 
original recorded up to 44 B.C.). — Lex coloniae 
Genetivae Iuliae. Chapters 66-68 and 91 regulate 


the creation of the pontifical and augural colleges 
at the time of the founding of the colony, fixing 
recruitment criteria, obligations and privileges of 
their members. 

154. Williamson, Law (= CIL XII 6038 = ILS 
6964 = FIRA I n° 22). Narbo, Narbonensis (age 
of Vespasian). - Law of the flaminatus of Narbo- 
nense province (lex de flamonio provinciae Narbonen- 
sis). The surviving text (30 lines) contains clauses 
concerning the honors and privileges of a provin- 
cial flamen during his year of service (lines 1-8), 
the honors and privileges of an ex-flamen (lines 
9-16), replacement of the regular flamen and 
fulfillment of his duties (lines 17-21), the meeting 
place of the provincial assembly (lines 22-24) and, 
finally, the funds at the disposition of the flamines 
(lines 25-30). 


B. Priesthoods of Roman tradition 
1. Pontiffs and augurs 
LITERARY SOURCES 

155. Cic. leg. agr. 2, 35, 96. — The colony of 
Capua was established with a college of six pontiffs 
and another of ten augurs. Priestly comitia fol- 
lowed the same procedure as those for magistrates. 

156. Dig. 48, 14, 1, 1 (Herennius Modestinus). 
— (Reference to the lex Iulia de ambitu from the 
year 18 B.C.). From the passage it can apparently 
be deduced that municipal magistrates and priests 
were elected during the imperial age by popular 
assemblies. 

157. Paneg. Lat. 2 (12), 37, 4 Mynors (Drepa- 
nius Pacatus). — (Visit of the Emperor Theodosius 
to the city of Emona). The emperor was received 
by senators dressed in white, flamines dressed in 
purple, and priests wearing the characteristic cap 
with an apex. 


IMPERIAL INSCRIPTIONS 

158. CIL IP/14, 357 (7 CIL II 3858). Sagun- 
tum, Hispania Citerior (1st cent. A.D.). Alfóldy, 
Eliten 235 no. 6. — Career pattern of a pontiff 
(aedile, duovir, pontifex). 

159. CIL VIII 9663 (2 ILS 6882). Cartennas, 
Caesariensis (Hadrianic). Delgado, Sacerdotes no. 
264. — Career pattern ofa pontiff and augur (flamen 
of Augustus, quinquennial duovir, pontif(ex), duovir, 
augur, aedile, quaestor). 

160. ILN 4, 22 (CIL XII 1114 = ILS 6989). Ap- 
ta, Narbonensis. Gascou, Magistratures 106. — Ca- 
reer pattern of an augur (quattuorvir, flamen, augur 
col(oniae) I(uliae) Apt(ae), ex V dec(uriis)). 

161. CIL X 5961 (= ILS 5440). Signia (reg. D. 
Italy. - Three augurs acting collegially at a dedi- 
cation. 

162. AEpigr 1912, 154. Cuicul, Numidia. - Ti- 
tle of president, for the second time, of the col- 
lege of augurs (mag(ister) augur[u]m bis). 

163. CIL II/s, 497 (= AEpigr 1961, 343). 
Ulia, Baetica (ist half of 2nd cent.). Delgado, 
Sacerdotes no. 30. - Pontiff-for-life (pon[t(ifex)] 
sacrorum perp(etuus)). 

























([fla]men Dialis, [flamen Marti]alis). 


164. CIL II 1348. Acinipo, Baetica (early 2nd 
cent.?). Delgado, Sacerdotes no. 121. — Ex-pontiff 
(pontificalis). 

165. CIL VIII 8995 (= ILS 6874). Iomnium, 
Cesariensis (A.D. 198-211). Delgado, Priests no. 
282. — Augur-for-life (augur perpetuus). 

166. CIL VIII 20853. Icosium, Cesariensis 
(A.D. 74-77). Delgado, Sacerdotes no. 263. — First 
pontiff of the colony named by decree of the de- 
curions (pontifex primus in colonia ex d(ecreto) d(ecu- 
rionum)). 

167. CIL XI 6167 (= ILS 5673). Suasa (reg. VI), 
Italy. - Augur «created» by decree of the decuri- 
ons (augur ex d(ecreto) d(ecurionum) creatus). 

168. ILGN 573 (= ILS 6969). Narbo, Narbo- 
nensis. — Notable with ornamenta appropriate to an 
aedile, duovir, flamen and augur (...aedili[cis e]t 
dumviralibus [et f]lamonis et au[gural]ibus ornament[is] 
honoratus). 

169. CIL III 1209 (2 ILS 7147). Apulum, Da- 
cia. — Successive exercise of the auguratus in the 
colonies of Sarmizegetusa and Apulum. 

170. CIL VIII 774 (= ILS 3658). Apisa maius, 
Africa Proconsularis. - Reference to a place for the 
taking of auspices (deo loci ubi auspicium dignitatis 
tale...); the image of a thunderbolt is engraved on 
one side. 

171. CIL II 1933 (= ILS 4907 = Laffi, U., «La lex 
arae Iovis Salonitanae», Athenaeum 58 [1980] 
119-127). Salona, Dalmatia (October 9, A.D. 137). 
-Collaboration ofa magistrate and a pontiff in the 
dedication ofan altar to Jupiter Optimus Maximus; 
the pontiff dictates the dedication’s ritual formula 
to.the magistrate, who immediately repeats it (C. 
Domitius Valens IIvir i(ure) d(icundo), praeeunte C. 
Iulio Severo pontifice), legem dixit in ea verba. ..). 

172. CIL XIV 324 (= ILS 4176). Ostia, Italy 
(A.D. 203). — A pontifex Volkani grants permission 
for a statue of Cybele to be erected at a particular 
place in the colony. 

173. CIL XIV 432. Ostia, Italy. — Praetor primus 
sacris Volcani faciundis, dead at the age of (nineteen?). 

174. CIL XIV 351 (= ILS 6145). Ostia, Italy. - 
Aedilis sacris Volkani faciundis, dead at the age of 
nineteen. 

175. CIL XI 3125 (= ILS 3111). Falerii (reg. 
VID, Italy. — Pontifex sacrarius Iunonis Quiritis. 


ICONOGRAPHICAL DOCUMENTS 

176. AE Semis, Carthago Nova (Hispania Ci- 
terior), 37/36 B.C. — Llorens Forcada, M. M., La 
ciudad romana de Carthago Nova: Las emisiones ro- 
Manas (1994) 178-79, pl. 6. - Obv. L. IVNIVS II 
VIR QVIN(Q) AVG(VR). An eagle superimposed 
oma sheaf of lightning bolts, to the r. lituus. Rv. 
L ACILIVS II VIR QVIN(Q) AVG(VR). Patera 
(patera), a pitcher (urceus) and lituus. 


2. Flamen (- Dialis, — Martialis) 
_177. CIL XIV 4176. Lavinium, Italy (age of 
Tiberius). — Flamen of Jupiter and flamen of Mars 


2.4. KULTPERSONAL/PERSONALE DI CULTO, ROM. 135 


3. Haruspices 
REPUBLICAN INSCRIPTIONS 

178. (= 185) ILLRP 128 (= AEpigr 1939, 67). 
Ostia, Italy (1st half of 1st cent. B.C.). — Haruspexs 
in the context of a ritual scene from the Hercules 
sortes of Ostia. 

179. (= II 6 a Divination 10*) CIL XI 6363 (= 
ILS 4958). Pisaurum (reg. VI), Italy (2nd half of 
1st cent. B.C.). — «Pesaro Bilingual», an Etruscan- 
Latin inscription of a haruspex specialist in inter- 
preting lightning. Latin text: [L. Caffatius, L. f., 
Ste., haruspe[x] fulguriator; Etruscan text: (C)afates 
Lr. Lr. netsvi$ trutnvt fronta(c). 


IMPERIAL INSCRIPTIONS 

180. CIL IX 1540 (= ILS 4186). Beneventum 
(reg. II), Italy. — Public haruspex (har(uspex) 
publ(icus) primarius) participating in a taurobolic 
ritual celebrated by a local notable. 

181. AEpigr 1991, 643. Mevania (reg. VI), Italy. 
— Haruspex Volsiniensis by decree of the senate 
(harispe[x] Volsiniensi[s] s(enatus) c(onsulto)). 


ICONOGRAPHICAL DOCUMENTS AND REALIA 

182.* Fr. of Arretine pottery (from the work- 
shop of Rasinius). Tübingen, Univ. H./10 1873. 
From Arezzo. - Dragendorff, H./Watzinger, C., 
Arretinische Reliefkeramik mit Beschreibung der 
Sammlung in Tübingen (1948) 213 no. 402 pl. 28; 
Turcan, RR II 22 no. 25 pl. 14. - Augustan age. ~ 
A scene of sacrificial divination: a bearded individ- 
ual wearing a toga and crowned with leaves (prob- 
ably a haruspex) examining what appears to be the 
liver of a victim for purposes of divination. 

183. (= II 3 a Purification, Etr. 13*, III 6 a Div- 
ination, Etr. 21°) Bronze liver, 12.6 x 7.6 x 6cm. 
Piacenza, Mus. Civ. 1101. From Piacenza. - Mag- 
giani, A., «Qualche osservazione sul fegato di 
Piacenza», StEtr 50 (1982 [1984]) 53-88; van der 
Meer, Liver. — Late 2nd or early 1st cent. B.C. - 
Model of a sheep's liver (natural size), the upper 
surface of which is divided into forty compart- 
ments, each containing the name of an Etruscan 
divinity. On the r. side, it displays three excres- 
cences having geometric forms: one, a kind of tri- 
angular-based pyramid (processus pyramtidalis), an- 
other, a small semispherical protuberance (processus 
papillaris), and a conical body that would represent 
the gallbladder. 

184. (= II 3 a Purification 21*, III 6 a Divina- 
tion, Etr. 39) The top of a cremation urn of Aule 
Lecu, 52 x 76 x 22 cm. Volterra, Mus. Guarnacci 
136. From Volterra. — Cristofani, M., CUE Urne 
volterrane II (1977) no. 192. — Mid-1st cent. B.C. - 
The individual appears lying down, partially 
veiled and crowned, holding in his left hand a 
model of a liver, which would seem to identify 
him as a municipal haruspex? 

185. (= I 2 d Dedications, Rom. 474*, 1 6 a 
Divination, Gr. 318, V 2 b Cult instruments 1661, 
= LIMC IV Herakles 18.1399) Fr. of a marble re- 
lief. Ostia, Mus. Ostiense 157. From Ostia, east of 
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the temple of Hercules. - Turcan, RR I 42 no. 106 
pl. 40. — 1st half of 1st cent. B.C. — In the center 
of the scene, Hercules (with shield and club) fac- 
ing front, holding a tablet extracted from an open 
chest which reads [s]ort(es) H(erculis). The god pres- 
ents the sors to a child, whose back is turned to an 
individual garbed in a toga, turned toward the 1., 
who in turn offers the tablet to a consultant (miss- 
ing). In the background, a winged Victory wear- 
ing a crown appears to guarantee the operation. 
An inscription identifies the toga-garbed person 
(C. Fulvius Salvis) as a haruspexs. 


4. Rex sacrorum 
IMPERIAL INSCRIPTIONS 

186. CIL XIV 2413 (= ILS 4942). Bovillae, 
Italy. Wissowa, Staatspriestertiimer 4 n. 1; Momi- 
gliano, A., «Il Rex Sacrorum e l’origine della Re- 
pubblica», Quarto Contributo (1969) 397 n. 7. — Rex 
sacrorum and fictor of the pontifices of the Roman 
people and quattuorvir of the Bovillenses. 

187. IA 317. Altava, Caesariensis (A.D. 220- 
230). Delgado, Sacerdotes no. 325. — Rex sacrorum, 
with the following career: rex sacrorum, prior prin- 
ceps of our city. 


5. Salii 
IMPERIAL INSCRIPTIONS 

188. AEpigr 1972, 163. Trebula Suffenas, Italy. 
- Salius, with the following career: quinquennial 
duovir, salius, quaestor. 

189. CIL IP/14, 36s (= CIL Il 3865 = ILS 
6951). Saguntum, Hispania Citerior (A.D. 5o- 
100). Alföldy, Eliten no. 13. — Magister of the salii, 
with the following career: aedile, duovir twice, 
flamen twice, quaestor, saliorum magister. 


6. Sacerdos 
REPUBLICAN INSCRIPTIONS 

190. ILLRP 205 (= ILS 3353). Aquinum (reg. 
D), Italy. — Public Priestess of Liber of the city of 
Aquinum (sacerdos Liberi publica Aquinas). 


IMPERIAL INSCRIPTIONS 

191. CIL X 1036 (2 ILS 6365). Pompeii (reg. 
I), Italy. Castrén, P., Ordo Populusque Pompeianus 
(1975) 70-72. - Public Priestess of Ceres (sacerdos 
publica Cereris). 


7. Vestals 
IMPERIAL INSCRIPTIONS 

192. CIL VI 2172 (= ILS 5011). Rome. - High 
Vestal virgin of the arx Albana (v(irgo) V(estalis) 
maxima ar[cis A]lbanae). 


C. Priesthoods of Roman tradition 
associated with «imperial cult» 
1. Priesthoods of provincial rank 
a. Priests (flamines/sacerdotes) 
LITERARY SOURCES 
193. Liv. perioch. 139 (13-12 B.C.; Drusus Nero 
governor of Tres Galliae). — The Aeduus C. Iulius 
Vercondaridubnus was «created » first priest for the 





altar that was erected in honor of the Divine Cae- 
sar at the confluence of the Arar and the Rhone 
(. . sacerdote creato C. Iulio Vercondaridubno Aeduo). 


IMPERIAL INSCRIPTIONS 

194. CIL II 473 (= ILS 6892 = AEpigr 1946, 
201). Augusta Emerita, Lusitania (ca. A.D. 42). 
Delgado, Flamines no. 1. — Albinus, Albui (filius), 
flamen (lifetime) of the Divine Augusta of the 
province of Lusitania (flamen p(erpetuus) Divae 
Aug(ustae) provinciae Lusita[n(iae)]). 

195. CIL IP?/7, 221 (= CIL II 5523 = ILS 5079). 
Corduba, Baetica (Severan age). Delgado, Sacer- 
dotes no. 102. — Career pattern of a provincial 
flamen: pontiff, lifetime flamen, duovir of the 
colony, flamen of the province of Baetica (flam(en) 
provinc(iae) Baeti(icae)). 

196. RIT 316 (= CIL Il 4217 = AEpigr 1999, 
966). Tarraco, Hispania Citerior (A.D. 70-120). 
Alföldy, Flamines no. 73. — Career pattern of a 
provincial flamen: duovir, flamen of the Divine 
Claudius, orae maritimae prefect, flamen of the Di- 
vi and the Augusti of the province Hispania Cite- 
rior (flamen Divorum et Augustor(um) p(rovinciae) 
H(ispaniae) c(iterioris)). 

197. CIL II?/7, 294b (= CIL II 2220). Cordu- 
ba, Baetica (late 1st cent. or early 2nd cent. A.D.). 
Delgado, Sacerdotes no. 61. — Flamen «designated» 
of the province of Baetica (flamen designatus 
provin(ciae) Baet(icae)). 

198. CIL II*/7, 799 (= CIL II 2344 = AEpigr 
1987, 539). Mellaria, Baetica (ca. A.D. 98). Delga- 
do, Sacerdotes no. 143. — Flamen of the Divi Au- 
gusti of the province of Baetica (flamen Divorum 
Augustorum provinciae Baeticae). 


ICONOGRAPHICAL DOCUMENTS 

199. Headstone. Antequera, Municipal Mus. 
From Nescania, Baetica. — García y Bellido, A., 
Esculturas romanas de España y Portugal (1949) 
407-408 pl. 290; Scott Ryberg, Rites 95-96 fig. 
45a-d pl. 30; Fishwick, Cult II 526 pl. 89a-d. - 
First imperial era. — Sacrificial scene (probably for 
the benefit of the emperor) A seminude male 
figure appears in the forefront seated on a throne; 
to his r. a Winged Victory places a garland on his 
head. The phases of the sacrificial ceremony itself 
are shown on the other three sides: on one appears 
a veiled officiating individual in front of an altar, 
while on the other two are represented two camil- 
li and two assistants (victimarii), one of whom is 
holding down a small bull. 

200.* Bronze statuette. Lyon, Mus. Gallo- 
rom. Br 73. From Lugdunum (Lugdunensis). - 
Fishwick, Cult I pl. 19. — Priest of the imperial cult 
carrying in his l. hand a small box containing in- 
cense, displaying the attitude of one who is about 
to conduct a sacrifice. 

201. Fr. of relief. Tarragona, Arch. Mus. 113. 
From Tarraco, Hispania Citerior. — Fishwick, Cult 
I pl. 32a. — Insignia of provincial flamen (cap with 
apex). 
















202. Ivory diptych. Paris, Louvre. — Fishwick, 
Cult II pl. 86a. b. — Ca. A.D. 400. - Priest of the 
imperial cult, presiding over a games, with his 
characteristic crown. 


b. Priestesses (flaminicae) 
IMPERIAL INSCRIPTIONS 

203. CILA 2 (4), 1055 (= AEpigr 1966, 183). 
Munigua, Baetica (2nd half of 2nd cent.). Delga- 
do, Sacerdotes no. 136. — Female flamen of the Di- 
vae Augustae of the province of Baetica (flaminic(a) 
Divar(um) Aug(ustarum) splend(idissimae) provinc(iae) 
Baetic(ae)). 

204. IAM 229 (- CIL VIII 21842 = ILM 135). 
Volubilis, Tingitana (2nd half of 1st cent. or ist 
half of the 2nd cent.). Delgado, Sacerdotes no. 229. 
— Female flamen of the province of Tingitana 
(flaminica provinciae Tingita[nae]). 

205. IRCP 183 (= CIL II 32 = ILS 6893). Sala- 
cia, Lusitania (not prior to Vespasian). Delgado, 
Flamines no. 14. — «Career» pattern of a female 
provincial flamen: of the province of Lusitania 
(flaminica provinc(iae) Lusitaniae), lifetime flamen of 
the colony of Emerita (Augusta) and of the mu- 
nicipality of Salacia. 

206. RIT 327 (= CIL Il 4246 = ILS 6939). Tar- 
raco, Hispania Citerior (era of Marcus Aurelius). 
Alföldy, Flamines no. 111. - Dedication to a female 
flamen by «consensus ofthe council ofthe province 
of Hispania Citerior» (. . . flaminicae, consensu concili 
p(rovinciae) H(ispaniae) c(iterioris)), erected by her 
husband. 


2. Priesthoods of conventual rank 
IMPERIAL INSCRIPTIONS 

207. RIT 287 (2 CIL II 4223 = ILS 6932). Tar- 
raco, Hispania Citerior (1st half of the 2nd cent.). 
Etienne 183; Alfóldy, Flamines no. 36. — Priest of 
the conventus Asturum (sacerd(os) Rom(ae) et Aug(usti) 
convent(us) Asturum) and flamen of the province of 
Hispania Citerior. 

208. Krascheninnikoff 176 n. 133 (7 CIL II 
2416). Bracara Aug., Hispania Citerior. Etienne 
184. — Priestess of the conventus Bracaraugustanus 
(sacerd(os) perp(etua) Rom(ae) et Augg. conventus Brac- 
carae Aug.). 

209. Abascal, J. M./Ramallo, S. F., La ciudad 
romana de Carthago Nova : La documentación epigräfica 
(1997) 210-212 no. 57 (= CIL II 3418 = ILS 6952). 
Carthago Nova, Hispania Citerior (2nd half of the 
and cent.). Etienne 183. - Flamen conventus 
Carthaginiensis. 


3. Priesthoods of colonial and 

municipal rank 
b. Priests 
LITERARY SOURCES 

210. Fronto epist. ad M. Caes. 4, 4, 1. — (Visit 
of Fronto to the city of Anagnia, Italy; 2nd half 
of 2nd cent. A.D.). - The author discovers an in- 
scription on the city's gate with the following 
text: «flamen sume samentum». The natives there 
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explain to him that «samentum» in the Hernican 
language means the skin of a sacrificial victim (pel- 
liculam de hostia) and that the flamen had to carry 
it attached to the apex upon entering the city. 


IMPERIAL INSCRIPTIONS 

211. CIL IT 194 (= ILS 6896). Olisipo, Lusita- 
nia (A.D. 14-19). Delgado, Lusitania no. 20. — Ca- 
reer pattern of a flamen: aedile, duovir, flamen of 
Caesar Germanicus (flamen Germ(anici) Caesaris), 
lifetime flamen of Julia Augusta (flamen Iuliae 
Aug(ustae) in perpetu(u)m). 

212. CIL XIV 400 (= ILS 6138). Ostia, Italy 
(A.D. 141). — Local career pattern of a flamen: 
aedile, flamen of Roma and Augustus (flam(en) 
Rom(ae) et Aug(usti), flamen of the Divine Titus 
(flamen Divi Titi). 

213. ILSard 45. Nora, Sardinia. — First flamen 
of Augustus created by suffrage of the decurions 
and likewise first lifetime flamen of the Augustus 
created, in absentia, by decree of the decurions 
(«...flam(ini) Aug(usti) prim(um) dec(urionum) 
suf(fragio) cre(ato), flam(ini) Aug(usti) [pe]rpet(uo) 
prim(um) et apsen(ti) creato dec(urionum) decret(o)v). 

214. CIL VIII 698. Chusira, Africa Procon- 
sularis (A.D. 70-71). Bassignano, Flaminato 97. — 
Lifetime flamen by consensus of the citizens of 
Chusira («...flamen perpetuus factus ex. conse(n)su 
universae civitatis Chusirensium»). 

215. AEpigr 1958, 134. Tipasa, Caesariensis (2nd 
half of 2nd cent.). Delgado, Sacerdotes no. 288. — 
Former flamen (flaminalis). 

216. CIL X 947. Pompeii (reg. I), Italy (Au- 
gustan age). - Flamen of Augustus Caesar (flamen 
Caesa[ris Aug(usti)]). 

217. IRCP 236 (= CIL II 49). Pax Iulia, Lusi- 
tania (age of Tiberius). Delgado, Lusitania no. 8. 
- Flamen of Augustus Caesar Tiberius (flamen 
Ti(berii) Caesaris Aug(usti)). 

218. CIL II?/7, 76 (= CIL II 2215 and p. 885 = 
AEpigr 1977, 438). Urgavo, Baetica (age of 
Tiberius or Claudius). Delgado, Sacerdotes no. 88. 
— Pontiff of the Divine Augustus (pont(ifex) Divi 
Aug(usti). 

219. CIL X 945. Pompeii (reg. I), Italy (age of 
Tiberius). - Priest of the Divine Augustus (sacer- 
dos Divi Augusti). 

220. AEpigr 1982, 975. Tipasa, Caesariensis 
(A.D. 198-211). Delgado, Sacerdotes no. 304. — Fla- 
men of the three Augusti (Septimus Severus, Cara- 
calla and Geta) (flamen Augg(ustorum trium)). 

221. CIL XI 6505 (= ILS 6646). Sassina (reg. 
VI), Italy (age of Trajan). - Flamen of Trajan 
(flamen Traianal(is)). 

222. CIL XIV 373 (2 ILS 6141). Ostia, Italy 
(subsequent to Septimus Severus). — Flamen of the 
Divine Severus (flam(en) Divi Severi). 


ICONOGRAPHICAL DOCUMENTS 

223. (= I 2 a Sacrifice, Rom. 98*) Relief. Ver- 
celli, Mus. Camillo Leone 2548. From Vercellae, 
Italy. - Scott Ryberg, Rites 93-94 fig. 43 pl. 29. - 
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and cent. A.D. — Sacrificial scene (perhaps for the 
Genius Augusti), in which the person officiating (in 
the center) appears wearing the characteristic flam- 
inal cap (with apex). The flamen is situated to the 
l. of an altar on which fire is burning, taking in- 
cense from an acerra carried by one of the two 
camilli, while a figure garbed in a toga plays the 
flute. To the 1. of the flutist, a small bull adorned 
with dorsuale is led toward the altar by a special as- 
sistant (victimarius), while another follows him 
with a hammer. At the L. of the relief two figures 
garbed in togas posing almost frontally, probably 
the duoviri (one of them holds a volumen). 

224. Grosseto, Mus. Arch. 97776. From Rusel- 
lae (reg. VID, Italy. - Torelli, M., Etruria. Guide 
arch. Laterza (1980) 273; Saladino, V., ZPE 39 
(1980) 229-235; Conti, St., Supplementa Italica n.s. 
16 (1998) 109-111. - The flamen (A. Vicirius 
Proculus?), with his galerus on his head. 

225. St-Germain-en-Laye, Mus. Ant. Nat. 
82990. From Villevieille (Gard). — Espérandieu, 
Recueil III no. 2707. - Age of Trajan. ~ Bust of a 
flamen, with a galerus on his head. 


c. Priestesses 
IMPERIAL INSCRIPTIONS 

226. CIL II?/s, 387 (7 CIL II 1572 = ILS 6909). 
Ipsca, Baetica (and half of 2nd cent. or early 3rd 
cent.). Delgado, Sacerdotes no. 106. — Lifetime 
priestess in the colony of Ucubi, in the municipal- 
ity of Ipsca and in the municipality of Iliberri (sa- 
cerdos perpetua in col(oniae) C(laritate) Iul(iae) et in 
munic(ipio) C(ontributensi) Ipsc(ensi) et in munic(ipio) 
Flor(entino) Iliberrit(ano)). 

227. CIL XII 690 (= ILS 6990). Vocontii, Nar- 
bonensis (3rd cent.). Spickermann 210 no. 37. - 
Designated female flamen of the colony (flamfini- 
ca) designata col(oniae) Dea(e) Aug(ustae) Voc(ontio- 
rum)). 

228. CIL II 5488. Cartima, Baetica. Delgado, 
Sacerdotes no. 155. — Lifetime priestess by decree of 
the decurions (sacerdos perpetua d(ecreto) d(ecurionum) 
municipii) C(artimitani) f(acta)). 

229. CIL VIII 7119 (= ILAlg II 693). Cirta, Nu- 
midia. Bassignano, Flaminato 249. — Lifetime female 
flamen by consensus of the citizenry (flam(inica) 
[perp(etua)] ex consen[su populi). 

230. CIL IX 1163. Aeclanum (reg. ID, Italy 
(A.D. 147-175). - Female flamen of Faustina Au- 
gusta (flam(inica) Faustinae Aug(ustae), [imp(eratoris) 
A]ntonini Aug., [Divi] fil(iae)). 

231. CIL IX 5428 (= ILS 5652). Falerio (reg. 
V), Italy (A.D. 140-160). — Priestess of the Divine 
Faustina (sacerdos Divae Fau[sti]nae). 

232. ILGN 638. Ruscino, Narbonensis (ca. 
A.D. 37). Spickermann 207 no. 31. - Female flamen 
of Antonia Augusta (fl[ami]nica An[to]niae Au[gus- 
tae ---)). 

233. CIL VII 993 (= ILS 4433). Carpis, Africa 
Proconsularis (subsequent to A.D. 123). Bassig- 
nano, Flaminato 134. — Female flamen of the Di- 
vine Plotina (flaminica Divae Plotinae). 


REALIA 

234. Burial headstone. Nimes, Mus. Arch. 
001.64.1. From Nîmes. — CIL XII 3175; Fishwick, 
Cult II 481 pl. 86c; De Vijver, H., The Equestrian 
Officers II (1992) 40-57; Spickermann 201 no. 18. — 
2nd cent. - On the upper part of the headstone 
appear the busts of a deceased couple. The man is 
garbed as a military tribune, while his wife was a 
flamen of the Augusta (flaminic(a) Aug(ustae)). The 
female flamen wears the characteristic priestly 
headdress, with ribbons (vittae) for tying the hair. 


D. Priesthoods of non-Roman tradition 
2. Priesthoods of indigenous tradition 
IMPERIAL INSCRIPTIONS 

235. Le Glay, M., Saturne Africain. Monuments 
Il. Numidie-Maurétanies (1966) 267 no. 4. Sitifis, 
Caesariensis. Delgado, Sacerdotes no. 351. — Priest 
of the «Lord» Saturn Sitifense (sacerdos domini [Sa- 
turni] Sitifensis). 


236. ILAlg II 807 (= ILS 9409). Cirta, Nu-- 


midia. — Priest of the «first rank» of Caelestis 
Sitiana (sacerdos Caelestis Sittianae loci primi). 

237. AEpigr 1968, 609. Mustis, Africa Procon- 
sularis. — Public priest of the goddess Caelestis and 
of Aesculapius (sacerdos publicus deae Caelestis et 
Aesculapi). 

238. AEpigr 1952, 41. Thizika, Africa Procon- 
sularis. — Public priest of Aesculapius and Juno 
([sacerdos publicus] Aescul(api) et Iunon[i]s). 

239. IRT 347 (= AEpigr 1949, 161). Lepcis, 
Africa Proconsularis (92 A.D.). - Tiberius 
Claudius Sestius, praefectus sacrorum, flamen of the 
Divine Vespasian, sufes, lifetime flamen. 

240. CIL VIII 12318 (= ILS 6814). Bisica Lu- 
cana, Africa Proconsularis. Gascou, Sacerdotes 
Cererum no. 5. — Sacerdos Cererum Karthagini anni 
CXXX. 

241. CIL VIII 805 (= ILS 4464). Avitta Bibba, 
Africa Proconsularis. Gascou, Sacerdotes Cererum 
no. 13. — Sacerdos Cerer. c(oloniae) I(uliae) K(arthagi- 
nis) anni CLXXXXVII. 

242. CIL XIII 2585 (= ILS 7045). Macon, Tres 
Galliae. - C. Sulpicius Gallus, duovir, quaestor, 
flamen of Augustus, P...ogen (?) of the god Mol- 
tinius, gutuater Marti[s]. 

243. CIL XIII 11225 (7 ILS 9308). Autun, Tres 
Galliae. - P. Baneius Thallus, gutuater. 


3. Priesthoods of «oriental» tradition 
IMPERIAL INSCRIPTIONS 

244. CIL XIV 385 (= ILS 4162). Ostia, Italy. 
— High priest of the colony of Ostia (archigallus 
coloniae Ostiens(is)). 

245. CIL XIV 429 (= ILS 4406). Ostia, Italy. 
— Priest of Isis Ostiense and of the Transtiberine 
Mother of the gods (sacerdos Isidis Ostiensis et 
Matris) d(eum) Tra(n)stib(erinae)). 

246. CIL X 3699 (= ILS 4174). Cumae (reg. I), 
Italy (October 9, A.D. 251). - Official document 
that recalls the «creation» of dendrophori by virtue 
of a senatorial consultation and under the supervi- 
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sion of the Roman college of the XVviri s. f. (ex 
s(enatus) c(onsulto) dendrophori creati sunt sub cura 
XVvir(um) s(acris) [f(aciundis)]). 

247. CIL X 3698 (= ILS 4175). Baiae (reg. I), 
Italy (A.D. 289). - Public document that describes 
the official process of election of a priest of Cybele 
(...de sacerdote faciendo Matris deae (sic) Baianae...). 

248. CIL IX 5061 (= ILS 4177). Pinna Vestina 
(reg. IV), Italy. — Priest of the Great Mother of 
Vestina (sac(erdos) Matr(is) mag(nae) Vestinar(um)). 

249. CIL X 3759 (= ILS 6340). Acerrae (reg. 
I), Italy. - Public priest of the goddess Isis and Ser- 
apis (sac(erdos) p(ublicus) deae Isidis et Serapidis). 

250. CIL XIII 1751 (= ILS 4131). Lugdunum, 
Lugdunensis (A.D. 161). — Priest of the Great 
Mother to whom the XVviri granted the insignia 
of the priesthood; the local senate granted him the 
position for his lifetime (« ...sacerdote Q. Sammnio 
Secundo ab XVviris occabo et corona exornato, cui 
sanctissimus ordo Lugudunens(is) perpetuitatem sacer- 
doti decrevit»). 

251. CIL II*/7, 233. Corduba, Baetica (A.D. 
234). Delgado, Sacerdotes no. 153. — Sacerdos of the 
cult of Cybele presiding over a taurobolic ritual 
pro salute imperatoris. 

252. AEpigr 1905, 26. Augusta Emerita, Lusi- 
tania (ca. A.D. 155). Delgado, Lusitania 133 no. 1. 
— Pater patrum of the Mithraic cult dedicates a 
statue to Mithra. 


ICONOGRAPHICAL DOCUMENTS 

253.* Reliefs. Ostia, Mus. Ostiense, a.* inv. 
159 (= V 2 b Cult instruments 1397b, = LIMC At- 
tis 96*); b. inv. 160 (= II 5 Cult images 273*, = 
LIMC VIII Suppl. Kybele 124*). From Ostia. - 
Helbig* IV no. 3003; Meiggs, R., Roman Ostia 
(1960) pl. 31a-b. — Reliefs with representations of 
a high priest (archigallus). 
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254. (7 II 5 Cult images 592* with refs.) Wall 
painting. Pompeii IX 7, 1, outside wall of a small 
shop. - Spinazzola, Pompei 213-237; Sampaolo, V., 
EAA PPM IX.U 768-773; Fröhlich, Lararien 
182-184. 332 F63 pl. 59, 2; Beard/North/Price, RR 
Il 132-133 no. 5.62. - Ca. A.D. 74. - Halt ofa pro- 
cession. On the L, a shrine with the bust of 
Dionysos; on the r. an altar between 2 candelabra. 
In between (r. to 1), a statue of Magna Mater on 
a ferculum flanked by 4 bearers, then 3 priests (?) 
dressed in white surrounded by other participants 
dressed in colour; some are playing or carrying 
musical instruments (cymbals, pipes). 

255. (= III 6 c Veneration 92* with refs.) Wall 
painting. Naples, Mus. Naz. 8919. From Hercula- 
neum, probably a private house. — Tran Tam Tinh, 
V., Essai sur le culte d'Isis à Pompéi (1964) 27. 101 pl. 
24; Beard/North/Price; RR II 303 no. 12.4e. — Be- 
fore A.D. 79. - Isiac ceremony held in front of a 
temple flanked by 2 sphinxes. Several Isiac priests 
can be recognized by their shaven heads and their 


white robes; among them, one carries a golden vase 
(containing Nile water ?), 2 other hold rattles 
(sistrum), a fourth one seems to address the crowd 
or to organize its singing (Beard/North/Price), a 
fifth one is busy around an altar. — Against Tran 
Tam Tinh, Beard/North/ Price see «an ideal ver- 
sion of Isiac ceremonies» to be compared with 
Apuleius’ story, and not an actual commemoration 
of a feast held in Herculaneum. 

256. (2 IL 3 c Initiation 140* with refs., V 2 b 
Cult instruments 611a. 1426) Wall painting. 
Naples, Mus. Naz. 8924. From Herculaneum, 
probably the same house as 255. — Tran Tam 
Tinh, o.c. 255, 27-28. 101-102 pl. 23. - Before 
A.D. 79. — Isiac ceremony. On the higher step of 
the temple, a man with a mask (?) and crowned - 
with a lotus flower seems to dance in between 2 
Isiac priests holding rattles (sistra). At the bottom 
of the steps, priests and priestesses (?) of Isis shak- 
ing rattles and holding other Isiac instruments like 
the ankh; 2 participants are kneeling on each side 
of a typical Isiac altar. 

257. (= LIMC V Herakles 3337, VIII Venus 
366, VIII Suppl. Priapos 87*) Wall painting. 
Pompeii VII 9, 47, Casa delle Nozze d’Ercole, 
Northern wall of the oecus built in the peristyle 
(North-west angle). - Tran Tam Tinh, o.c. 255, 
56-58. 132-133 no. 24 pl. 11, 1-2; Sampaolo, V., 
EAA PPM VILII 358-359. 373. - Between A.D. 
62 and 79. — Procession. In the middle, a sacred 
architecture with divinities: Venus Pompeiana 
flanked by Eros and Priapus; another goddess de- 
scending the steps (Hebe?) with the help of Her- 
cules (or shaking hands, the so-called dextrarum 
iunctio). In smaller dimensions, a procession going 
from r. to l. among which an Isiac priestess (the 
first on the r. side of the temple) can be recognized 
with her sistrum (hierodoulos?). — For a long time, 
this painting was considered as a representation or 
a theatrical reenactment of the wedding of Her- 
cules and Hebe. But owing to its bad condition, 
it is difficult to identify all priests and participants, 
except when they are carrying a ferculum or lead- 
ing the sacrificial victims (a bull and a lamb), and 
even more the circumstances of the feast; howev- 
er this procession seems to concern the whole city 
of Pompeii and several divinities. 

258.* Wall painting. Pompeii II 2, 2, Casa di 
Loreio Tiburtino or di D. Octavius Quartio. - 
Tran Tam Tinh, o.c. 255, 45 no. 5 pl. 7, 4; de 
Vos, M., EAA PPM Il 42-43. 76-77 no. 52. - 
Old priest with a shaven head holding a patera 
and a situla with his 1. hand, and a sistrum with 
his r. hand. Partly erased inscription beneath his 
feet. 

259. Wall painting. Naples, Mus. Naz. 8922. 
From Pompeii, Temple of Isis, east portico, south 
wall. - Tran Tam Tinh, o.c. 255, 94. 137 no. 34 
pl. 4, 1; Sampaolo, V., «La decorazione pittorica», 
in Alla ricerca di Iside. Analisi, studi e restauri del- 
l'Iseo pompeiano nel Museo di Napoli (1992) 23-39. 
42 no. 1.8 pl. 7. — Isiac priest (prophetes?) with 
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shaven head holding an ureus and a crown. Behind 
him a palm and a base on which is lying a lion (?). 

260. Wall painting. Naples, Mus. Naz. 8921. 
From Pompeii, Temple of Isis, east portico, south 
wall. - Tran Tam Tinh, o.c. 255, 93. 136 no. 32 
pl. 4, 2; Sampaolo, o.c. 259, 41-42 no. 1.6. - A 
priest with a palm and a birch-rod. 

261. Wall painting. Naples, Mus. Naz. 8918. 
From Pompeii, Temple of Isis, south portico, west 
wall. - Tran Tam Tinh, o.c. 255, 94. 137 no. 35 
pl. 4, 3; Sampaolo, o.c. 259, 47 no. 1.26 pl. 7. - 
A spondophoros. Young man or initiate carrying a 
silver (?) situla. His head is not shaven. 

262. Wall painting. Naples, Mus. Naz. 8923. 
From Pompeii, Temple of Isis, south portico, east 
wall. - Tran Tam Tinh, o.c. 255, 96. 137-138 no. 36 
pl. 4, 4; Sampaolo, o.c. 259, 45 no. 1.21. - Young 
priestess (hierodoulos?) holding a sistrum and a patera. 

263. Wall painting. Naples, Mus. Naz. 8925. 
From Pompeii, Temple of Isis, north portico, east 
wall. - Tran Tam Tinh, o.c. 255, 92. 136 no. 30 
pl. 5, 2; Sampaolo, o.c. 259, 51-52 no. 1.46. — Sa- 
cred scribe (hierogrammateus) with a plumed head- 
dress. He is reading a volumen. In the background 
a base with a cat crowned with a lotus. 

264. (= LIMC I Anubis 43*) Wall painting. 
Naples, Mus. Naz. 8920. From Pompeii, Temple of 
Isis, west portico, south wall. - Tran Tam Tinh, o.c. 
255, 92.136 no. 31 pl. 5, 3; Sampaolo, o.c. 259, 49-50 
no. 1.36 pl. 7. - Priest with a mask of Anubis. 

265.* Wall painting. Naples, Mus. Naz. 8570. 
From Pompeii, Temple of Isis, ekklesiasterion. — 
Tran Tam Tinh, o.c. 255, 142-143 no. 45 pl. 10, 
2; Sampaolo, o.c. 259, 57 no. 1.68 pl. 13. — Sacred 
landscape: an Isiac priest seems to pour incense on 
an altar in front of a sarcophagus of Osiris. Due to 
his plumed headdress, the priest could be a hiero- 
grammateus. 

VALÉRIE HUET 


V. Les célébrants des cultes privés 


A. Colléges et associations 

Comme toute communauté, les colléges et les 
associations, quelle que soit leur «raison sociale», 
célébraient des fétes religieuses, concernant tant la 
vie interne (dies natalis du collége, féte de la divi- 
nité tutélaire, fétes funéraires...) que les événe- 
ments publics (anniversaires impériaux, fétes de la 
cité. . .). Lors de fêtes publiques, certaines associa- 
tions participaient également à des processions (cf. 
supra III.3.d, dendrofori; 254) ou è des jeux (cf. 
Fest. 318 L. pour le collège des pécheurs et plon- 
geurs du Tibre lors des /udi Piscatorii). 

Le plus souvent, le(s) président(s) (magister/ma- 
gistri ; officiales), désigné(s) pour une période plus ou 
moins longue (cf. 266, CIL VI 4496, quinquenna- 
lis), étaient naturellement chargés d'accomplir les 
rites au nom de la communauté (cf. 266-268; CIL 
V 4449. 4488. 4489. 5272); on connait également 
des ministri visiblement chargés d'accomplir les sa- 


crifices de certains collèges (cf. ThesCRA I 2 a Sa- 
crifices, rom. 84). Dans certains collèges apparaît 
le titre spécifique de «prêtre» (sacerdos), soit en as- 
sociation avec une hiérarchie de type civique (CIL 
III 633; V 4333), soit en association avec une hiérar- 
chie de type initiatique (CIL VI 377). Certaines as- 
sociations, que l’on peut définir comme «religieu- 
ses», souvent parce que l’entrée y était subordonnée 
à des rituels initiatiques, présentent des hiérarchies 
spécifiques, privilégiant les fonctions sacerdotales 
au sein du groupe et insistant sur les valeurs de 
confraternité et d’élection divine (voir infra, Asso- 
ciations dionysiaques, mithriaques...). 


BIBLIOGRAPHIE: Ausbüttel, F. M., Untersuchungen 
zu den Vereinen im Westen des römischen Reiches (1982); Be- 
layche, N./Mimouni, S. (éd.), Les communautés religieuses 
dans le monde gréco-romain. Essais de définition (2003); Egel- 
haaf-Gaiser, U./Schäfer, A. (éds.), Religiose Vereine in der 
römischen Antike: Untersuchungen zu Organisation, Ritual und 
Raumordnung (2002); Van Nijf, O., The Civic World of Pro- 
fessionnal Associations in the Roman East (1997) 191-207; 
Scheid, J., «Communauté et communauté. Réflexions sur 
quelques ambiguités d'aprés l'exemple des thiases de 
PÉgypte romaine», dans Belayche/Mimouni, o.c., 61-74; 
Waltzing, J. P., Etude historique sur les corporations profession- 
nelles chez les Romains depuis les origines jusqu’à la chute de 
VEmpire d’Occident (1895-1900) I 195-300. 388-391. 


SOURCES EPIGRAPHIQUES 

266. Loi du collége des cultores de Diane et An- 
tinoüs. Lanuvium. — CIL XIV 2412, II, 1l. 29-32. 
— 136 ap. J.-C. - «Il a été décidé que le quinquen- 
nal, pendant la durée de sa charge, devra, les jours 
de fétes, fournir l'encens et le vin; qu'il exécutera 
ses devoirs vétu de la toge blanche et qu'aux jours 
anniversaires de Diane et d'Antinoüs, il fournisse 
l'huile au collége, pour le bain aux thermes publics 
précédant le banquet» (trad. J. M. Flambart, dans 
Hinard, F. [dir.], La mort, les morts et l'au-delà dans 
le monde romain [1987] 231). 

267. Caposele. - CIL X 444. - L. Domitius 
Phaon fait don à un collége de Silvanus de biens 
fonds «pour assurer le culte, l'entretien et les sa- 
crifices». Sur ces revenus, les membres du collège 
doivent organiser différentes réunions, lors des- 
quelles ils sacrifient (sacrum fieret) et banquettent 
sous la présidence de magistri nommés pour l'année. 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

268. Relief, calcaire. Lyon, Mus. gallo-rom. 
De Nimes, prés de la fontaine. — Espérandieu, Re- 
cueil I 298 n° 432; Fabre, G./Fiches, J.-L./ Paillet, 
J.-L., L’aqueduc de Nimes et le pont du Gard (1991) 
157-159 fig. 91. — Sur un autel dédié aux lares Au- 
gustes par les cultores Urae fontis (CIL XII 3076), 
un homme en toge, velato capite, verse le contenu 
d’une patère sur un foyer rond. 


1. Associations dionysiaques (thiase, spira, 
Baccheion/Bacchium) 
(Voir également Personnel, gr.) 
Présentes en Grande Gréce, en Campanie, et 
sans doute en Etrurie, depuis le V° s. av. J.-C. au 
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moins, les associations de Bacchants se propagent 
brusquement en Italie centrale peu avant d’étre in- 
terdites en 186 av. J.-C. (269); la documentation 
épigraphique atteste de leur nouveau succés à par- 
tir du II? s. ap. J.-C. dans l'ensemble du monde 
romain. Au IV? s. ap. J.-C., dans le cadre de la 
défense du paganisme, des dignitaires sénatoriaux 
revendiquent des sacerdoces dionysiaques (CIL VI 
504. 507. 510. 1675. 31940). 

La diversité des associations célébrant le culte de 
Dionysos/Bacchus se refléte dans la multiplicité 
méme des noms qu’elles portent et la grande va- 
riété des fonctions sacerdotales attestées; s'il est uti- 
lisé de facon générique par les auteurs anciens et 
modernes, le terme grec de thiasos n'est pas 
spécifique du dionysisme et son emploi épigraphi- 
que reste limité dans le temps et l’espace (Jacottet, 
16-62). 

Dans le monde romain, les associations diony- 
siaques sont généralement organisées sur le même 
modèle que les autres collèges (cf. 269-270), mais, 
parallèlement ou concurremment aux structures 
collégiales, elles présentent des fonctions sacerdo- 
tales spécifiques, fondées sur la participation aux 
rites mystériques: outre le titre générique de pré- 
tre/prêtresse (sacerdos), on citera parmi les fonc- 
tions les mieux attestées dans les régions occiden- 
ales de l'empire romain: hiérophante (CIL VI 


1 261; IGUR 159); spirarche (CIL VI 2251-52); da- 


douque (CIL VI 2251), parastate (271; IG XIV 
925); bucoliste. La diversité des fonctions sacerdo- 
tales est particuliérement perceptible dans l'ins- 
cription de Torre Nova (270). Si le sénatus- 
consulte de 186 av. J.-C. limite les fonctions 
sacerdotales aux femmes, les documents épigraphi- 
ques d'époque hellénistique et impériale montrent 
qu'hommes et femmes sont également représentés 
dans les sacerdoces (Jacottet, 88-100). 

Il existe de nombreuses représentations de ri- 
tuels dionysiaques (cf. Bruhl, Nilsson, Turcan, 
SarcDion), mais, en raison de leur contexte domes- 
tique ou funéraire, il est souvent difficile de déter- 
miner dans quelle mesure elles peuvent renvoyer 4 
des rites accomplis dans le cadre de telles associa- 
tions. Les officiants portent généralement les insi- 
gnes du dieu (le thyrse, la nébride) et le dévoile- 
ment du van mystique (liknon) occupe une place 
centrale dans les scènes d’initiation. 


BIBLIOGRAPHIE: L'association dionysiaque dans les so- 
Gétés anciennes (1986); Bruhl, Liber Pater 268—308; Nilsson, 
45-61; Jacottet, A.-F., Choisir Dionysos. Les associations dio- 
nysiaques ou la face cachée du dionysisme (2003). 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

269. Tiriolo (Calabre). - CIL I? 581; Pailler, J. 
M., Bacchanalia. La répression de 186 av. J.-C. à 
Rome et en Italie: vestiges, images, traditions (1988); 
Jacottet, 281—284 n? 171. — 186 av. J.-C. - Sena- 
tus-consulte de Bacchanalibus énumérant les dispo- 
Sitions prises par le sénat romain à l'encontre des 
associations dionysiaques, notamment l’interdic- 


tion pour les hommes d'exercer la prétrise; les 


structures collégiales (caisse, magistratures...) et 
les fonctions sacerdotales sont distinguées. Cf. Liv. 
39, 8-19. 

270. Rome, de Torre Nova, sur la via Labi- 
cana. New York, MMA. - IGUR I 160; Vogliano, 
A., AJA 37 (1933) 215-231; Cumont, F., AJA 37 
(1933) 232-263; Nilsson, M. P., StudMatStorRel 10 
(1934) 1-18; Scheid, J., dans L'association dionysia- 
que 275-290; Jacottet, I 30-58; II 302-310 n° 188. 
~ 160/165 ap. J.-C. — Inscr. en grec commémorant 
la dédicace d’une statue 4 une prétresse (hiéreia) par 
420 mystes; presque tous les membres appartien- 
nent aux familiae de deux familles sénatoriales al- 
liées, les Pompeii Macrini et les Gavii. Quelques 
vingt-six grades sont attestés, dont dix portés par 
des femines, dix-huit par des hommes. La hiérar- 
chie mystérique respecte la hiérarchie familiale, et 
plus largement sociale: les principaux sacerdoces 
sont occupés par les chefs de famille et leurs des- 
cendants, les membres de l'ordre sénatorial appa- 
raissent en téte de liste. 

271. Pouzzoles. - CIL X 1583-1585; Bruhl, 
276-277. 296-297; Jacottet, II 284-287 n? 171-173. 
— Epoque sévérienne. — Pendant 20 ans au moins, 
le thiasus Placidianus fut présidé par un méme sa- 
cerdos, auquel fut associé son fils; leur titre com- 
plet est sacerdotes orgiophantae; sont également at- 
testés une prétresse de Cérés et un parastata; il 
fallait verser un droit d'entrée. 


2. Associations isiaques 
Voir supra, III. 3.e. Prétres des cultes égyptiens. 


3. Associations mithriaques 

Dans les communautés mithriaques sont attes- 
tés à partir du II° s. ap. J.-C. sept grades que de- 
vaient gravir les initiés (mystes), soit, dans lordre 
hiérarchique, les grades de «corbeau» (corax), 
«fiancé/jeune époux» (nymphus), «soldat» (miles), 
«lion» (leo), «Perse» (Perses), «courrier du soleil» 
(Heliodromus) et enfin «père» (pater, pater sacrorum, 
pater patrum). On trouve plus tardivement au IV* 
s. le grade de cryphius (272; CIL VI 751a. 753 = 
CIMRM 402. 405). Le titre de «prêtre» (hiéreus/sa- 
cerdos/antistes), largement attesté par les inscrip- 
tions, est généralement associé au grade de pater 
(Clauss, 145—147). D'autres titres apparaissent lo- 
calement (stéréôtès, sophistès, petitér à Doura Euro- 
pos), certains semblent renvoyer à l’ensemble des 
initiés (syndexi/oi, attesté à Rome et à Doura Eu- 
ropos), d'autres à des grades intermédiaires (mello- 
léón). Le culte mithriaque semble avoir connu un 
déclin à partir du IV* s., méme si, dans le cadre de 
la restauration paienne, Vettius Agorius Praetexta- 
tus porte encore le titre de pater sacrorum en 387 ap. 
J.-C. (CIL VI 1778). 

La structure hiérarchique des communautés mi- 
thriaques, fondée sur la participation aux rites ini- 
tiatiques, semble se refléter dans la disposition 
même des lieux de culte (274-275); un passage de 
Porphyre (abst. 4, 16) semble faire une distinction 
entre les trois premiers grades, qui auraient eu un 
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róle de «serviteurs», et les grades suivants, à par- 
tir du Lion, qui auraient pleinement participé aux 
mystères; la documentation iconographique est ce- 
pendant moins catégorique (274). On a également 
souligné le parallélisme entre cette hiérarchie ini- 
tiatique et la hiérarchie militaire, qui expliquerait 
le succés de ce culte dans les rangs de l'armée ro- 
maine (cf. Gordon 95). Les femmes étaient exclues 
de ces communautés. 

À chacun de ces grades correspondait un véte- 
ment liturgique de couleur spécifique: tunique 
jaune vif pour le nymphus, rouge pour le leo, blan- 
che à bandes jaunes pour le Perse, rouge ceinturée 
de jaune pour l'héliodrome, manteau pourpre et 
tunique rouge à bande jaune pour le Pater (274); 
certains grades, comme les corbeaux et les lions, 
portaient peut-étre des masques, comme semblent 
lattester certains documents iconographiques 
(CIMRM n° 42. 397. 1896; cf. Gordon, 23 sq.) et 
des allusions littéraires (Ps.-Augustinus/Ambrosias- 
ter, Quaestiones veteris et novi testamenti 113, 11 [éd. 
Souter, p. 308]). 


BIBLIOGRAPHIE: Clauss, Mithras; Gordon, R. L., 
«Reality, Evocation and Boundary in the Mysteries of Mi- 
thras», Journal of Mithraic Studies 3 (1980) 19-99 (repris dans 
Image and Value in the Graeco-Roman World [1996] V); Mer- 
kelbach, Mithras 77-132; Turcan, Mithra 81-91; Vermase- 
ren, M. J., The Secret God (1963). 


SOURCES LITTÉRAIRES 

272. Hier. epist. 107, 2. — (376 ap. J.-C.) «Il y 
a peu d'années votre parent Gracchus (. ..), tandis 
qu'il dirigeait la préfecture urbaine, qu'a-t-il fait de 
la grotte de Mithra et tous les simulacres presti- 
gieux par lesquels l'initié recoit tous les grades: cor- 
beau, «caché» (cryphius), soldat, lion, Perses, hélio- 
dromus et enfin père?» (trad. J. Labourt, CUF) 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

273. CIL VI 750 = CIMRM 401. — (358 ap. 
J.-C.) «Nonius Victor Olympius, clarissime, pater 
patrum et Aurélius Victor Augentius, clarissime, 
ont heureusement promu les patrica le 13° jour 
avant les calendes de mai. Sous les mémes consuls, 
ils ont présenté (ostenderunt) les cryphios le 8° jour 
avant les calendes de mai.» 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

274. Fresques. Rome, mithraeum sous Santa 
Prisca. — Ferrua, A., BullCom 68 (1940) 59 sq.; 
CIMRM I 196-199 n°° 480-484 fig. 134-141; Ver- 
maseren, M.J./Van Essen, C.C., Excavations in the 
Mithraeum of the Church of Santa Prisca in Rome 
(1965) 148-178 pl. 53-66. — 1° quart du III° s. ap. 
J.-C. Il existe deux couches de fresques, l’une du 
début du III° s., l’autre des années 220. — Bien que 
les peintures soient trés abimées, on reconnait les 
différents grades initiatiques, identifiés par des 
inscr., qui précisent la correspondance avec les si- 
gnes astrologiques; sur le mur g., une procession, 
comprenant notamment des personnages identifiés 
comme leones apportant différentes offrandes; sur le 


mur dr. scéne de sacrifice (coq, taureau, bélier, 
porc), avec des personnages identifiés comme leones. 

275. (= Il 3 c Initiation 159*) Mosaique à tessel- 
les blanches et noires. Ostie V, IX 1, Mithraeum de 
Felicissimus, in situ. — Becatti, G., Scavi di Ostia. I 
Mitrei (1954) 105-112 fig. 22 pl. 24, 2-25; CIMRM 
1140-141 n° 299 fig. 83; Gordon. — 2° moitié du III* 
s. ap. J.-C. - Sur le pavement entre les banquettes 
sont représentés les 7 grades initiatiques en associa- 
tion avec des symboles astrologiques (de bas en 
haut): le corbeau avec un gobelet et un caducée 
(Mercure); une lampe et un diadéme (Nymphus- 
Vénus); un sac, un casque et une lance (Miles- 
Mars); une pelle à feu, un sistre et le foudre (Leo- 
Jupiter); une faux et une faucille, surmontées d'une 
etoile et d’un croissant (Perses-Lune); une torche, 
une couronne radiée et un fouet (héliodrome-Sol); 
une patère, un bâton, un bonnet phrygien, une fau- 
cille (Pater-Saturne). 


4. Associations célébrant les cultes de 
Jupiter Dolichenus et de Jupiter 
Heliopolitanus 
La diffusion des cultes de deux figures du Baal 

syrien dans le monde romain à partir du I et sur- 

tout à la fin du II? s. ap. J.-C. s'est faite en marge 
des cultes publics, mais dans le cadre officiel de col- 
léges ou d'autres types de communautés, comme 
les unités militaires. Souvent pratiqués par des 
fidèles d’origine orientale, ces cultes se sont néan- 
moins adaptés aux pratiques et aux représentations 
religieuses romaines; les sacerdoces attestés dans ces 
associations représentent ce que l’on a pu analyser 
comme «a compromise between the ‘oriental mo- 
del’ of priesthood, or rather of religious service, 
and the Graeco-Roman model of sacrificial ever- 

getism» (Gordon, dans Beard/North, Priests 246). 
C’est à Rome, dans le Dolocenum de l’Aventin, 

qu'est le mieux attestée l'existence d'une hiérarchie 

sacerdotale propre au culte du Jupiter de Dolichè 

(277), sans qu’elle soit pour autant identique dans 

toutes les autres communautés. À côté de charges 

apparemment «laïques», comme les patroni, on 
trouve des candidati, probablement des aspirants au 
sacerdoce, dont certains exerçaient des tâches rituel- 
les spécifiques, comme les lecticari dei chargés de por- 
ter les images divines sur une litière, ou l’inaurator; 
au sommet de la hiérarchie se trouvent un pater can- 
didatorum et un notarius; d’après certains formulaires, 
un scriba semble avoir également joué un róle reli- 
gieux à leurs cótés. Dans toutes les confraternités, et 
en particulier sur l'Aventin, le sacerdos, générale- 
ment éponyme, jouait un róle actifen tant qu'inter- 
médiaire entre les fidèles et le dieu (cf. le formulaire 

per sacerdotem ; voir Zappata, dans OSUR, 207-208). 

D'autres communautés, essentiellement composées 

de militaires, ne comportent ni candidati, ni patres; 

détenteurs naturels de l'autorité, les officiers 
semblent en revanche y avoir assumé l'essentiel des 

fonctions sacerdotales (Zappata, o.c., 208). 

En dehors de la colonie d'Héliopolis, l'organi- 
sation sacerdotale des confréries célébrant le culte 






















de Jupiter Héliopolitain est attestée essentiellement 
à Rome, Pouzzoles et Carnuntum (Pannonie); 
dans tous ces sanctuaires, on trouve un sacerdos ou 
un hiéreus; certaines charges n’apparaissent que 
dans un seul sanctuaire, comme les Iucophori (por- 
teurs de flambeaux?) à Pouzzoles ou le deipnocrités 
(organisateur de banquets) attesté à Rome (276). 


BIBLIOGRAPHIE: Bellelli, G. M./Bianchi, U. (éd.), 
Orientalia sacra Urbis Romae Dolichena et Heliopolitana : recueil 
d'études archéologiques et historico-religieuses sur les cultes cos- 
mopolites d’origine commagénienne et syrienne (1997) (= 
OSUR); Hajjar, Y., La triade d’Heliopolis-Baalbek. Son culte 
et sa diffusion à travers les textes littéraires et les documents ico- 
nographiques et Epigraphiques (1977); id., La triade d’Heliopo- 
lis-Baalbek. Iconographie, théologie, culte et sanctuaire (1985); 
Hörig, M./Schwertheim, E., Corpus cultus Iovis Dolicheni 
(1987) (= CCID); Merlat, P., Jupiter Dolichenus. Essai d’in- 
terpretation et de synthese (1960) 190-197; Speidel, M. P., The 
Religion of Juppiter Dolichenus in the Roman Army (1978). 


SOURCES EPIGRAPHIQUES 

276. Rome, du sanctuaire syrien du Janicule. — 
IGUR 109; Scheid, J., MEFRA 107 (1995) 
301-314; OSUR 64-66 n°s. — Fin du II° s. ap. 
J.-C. - «Attache puissante, que Gaionas, deipnocri- 
tès, a fixée afin qu’elle procure une victime aux 
dieux» (trad. J. Scheid). M. Antonius Gaionas est 
connu par plusieurs autres inscriptions de Rome et 
d’Ostie (IGUR 166. 1157; CIL VI 36793; XIV 24), 
qui indiquent des charges civiles (cistiber Augusto- 
rum) et d'autres peut-étre religieuses (Cl[audialis], 
Aug[ustalis], Quirinalis). Le terme de deipnocrités, 
«ordonnateur de banquet», pourrait renvoyer à 
une charge sacerdotale mineure. 

277. CIL VI 406 = 30758, cf. p. 834 et 3756. — 
Merlat, P., Répertoire des inscr. et monuments figurés 
du culte de Jupiter Dolichenus (1951) n° 200; Aloe 
Spada, C., dans La soteriologia dei culti orientali 
nell’impero romano (1982) 545-546; CCID 381; 
Zappata, dans OSUR 133-139 n° 20. — Milieu du 
III* s. ap. J.-C. — Dédicace faite sur l'ordre de I. 
D. par L. Tettius Hermès, chevalier romain, can- 
didatus et patronus du sanctuaire de l’Aventin, «pro 
salute» des siens et des fidèles de I. D.; l’inscr. men- 
tionne l'ensemble de «ceux qui ont été choisis par 
le dieu lui-méme pour le servir» (quos elexit 


I.O.M.D. sibi servire), soit, dans un ordre décrois- . 


Sant, mais aussi selon les différentes fonctions, sa- 
cerdotales, puis laiques: le notarius, le pater kandi- 
datorum, les patrons, les «trés chers fréres» et les 
«trés estimés collégues»; les principes du sanctuaire: 
le curator templi et le sacerdos; les lecticari dei etc. 
Certains personnages assument à la fois des char- 
ges «laiques» et des fonctions sacerdotales. 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

278. Relief, marbre. Rome, Mus. Naz. Rom. 
78197. De Rome, du Dolichenum des equites sin- 
gulares, près du Latran. — Merlat, o.c. 277, n°239 
fig. 48; Speidel, n° 17; CCID 273-274 n°419 pl. 
99. — 2° moitié du II° s.-III° s. ap. J.-C. Cf. CIL 
VI 31181. — À l'occasion d'une dédicace à Sol In- 
Victus, M. Ulpius Chresimus, sacerdos Iovis Doli- 





2.4. KULTPERSONAL/PERSONALE DI CULTO, ROM. 143 


cheni, se fait représenter à cóté du dieu; l'homme 
est barbu, en manteau; le seul signe distinctif est 
l'anneau qu'il porte à son oreille, signe de son 
orientalité. 

SYLVIA ESTIENNE 


B. Célébrants dans les cultes domestiques 


1. Membres de la familia 
a. Paterfamilias 

En tant que détenteur de l’autorité, le père de 
famille exergait les principales fonctions cultuelles 
(279-280; cf. Colum. 1, 8, 5). Il était libre de fixer 
les rites, le calendrier des fétes et les dieux è hono- 
rer à l'intérieur de sa maison en fonction des tra- 
ditions familiales et de ses décisions propres (cf. 
Varro ling. 7, 88); à ce titre, il devait présider les 
célébrations quotidiennes et périodiques, les fétes 
publiques accomplies dans le cadre domestique, 
comme les Lemuria et les Parentalia (voir ThesCRA 
II 4 a Banquet, rom. III B.1—2), et les cérémonies 
scandant la vie de la famille (naissance, mariage, 
deuil), qu'elles se déroulent dans la maison ou dans 
des temples publics (283); c'est à lui également que 
revenait l'initiative de la consultation de spécialis- 
tes religieux, devins ou haruspices (cf. infra 287). 
Toutefois, en son absence, il pouvait déléguer cette 
autorité sacerdotale à sa femme (cf. infra b. Matro- 
nae), ou à son intendant (Cato agr. 141). 

La reconnaissance de son autorité s'exprimait 
dans le culte du Genius du paterfamilias (Dumézil, 
RRArch, 363-367. 600), auquel participent tous les 
membres de la famille, y compris les esclaves (voir 
infra), et en. particulier l'intéressé lui-même, qui 
reste le maitre des rites (Pers. 2, 1-3; Cens. 2, 3). 
Les affranchis de certaines grandes familles for- 
maient des colléges, oà des prétres (sacerdotes) 
étaient chargés du culte du Génie du chef de fa- 
mille (CIL VI 1833a. 2288). 

Les prérogatives sacerdotales et les cultes se 
transmettaient donc à l'intérieur de la famille en 
méme temps que les biens (Cic. leg. 2, 45-53); mais 
en cas d'adoption, l'adopté devait renoncer aux 
devoirs cultuels de sa famille d’origirie et accepter 
ceux de sa nouvelle famille (detestatio sacrorum, voir 
Kübler, B., REI A 2 [1920] 1682-1684 s.v. «sacro- 
rum detestatio»; Daverio, F., Studia et Documenta 
Historiae et Iuris 45 [1979] 530-548). 


b. Matronae 

Der matrona kam bei den religiósen Ritualen im 
Rahmen der Familie eine zwar sekundäre aber 
durchaus wichtige Rolle zu. Der häusliche Kult 
bestand aus táglichem Gottesdienst an den Penaten 
und Laren des Haushaltes. Der Kult des Lar fami- 
liaris beinhaltete tägliches Reinigen der Herdstelle 
und Darbringen einer libatio sowie von Kränzen an 
Feiertagen und weiteren Opfern zu speziellen An- 
lässen (279-280). Es gibt einige Hinweise darauf, 
dass der Vollzug dieser kultischen Obligationen im 
allgemeinen von den Matronen, im Rahmen der 
Führung der domus, organisiert wurde. 
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Die Herrin des Hauses feierte zusammen mit al- 
len anderen Angehörigen sämtliche religiösen Ze- 
remonien der Familie wie Geburten, Geburtstage, 
Übernahme der toga virilis ihrer Söhne, Verlobun- 
gen und Hochzeiten ihrer Kinder, Trauer und To- 
tengedenktage ihrer Ahnen. Beim gemeinsamen 
Opfer zu verschiedensten Anlässen unterstützte sie 
ihren Ehemann, dem die Ausführung zukam (286). 
Nur in einigen wenigen Situationen lässt sich die 
genaue Rolle der matronae, beziehungsweise der 
Frauen der Familie näher bestimmen. Dabei handelt 
es sich um die Rolle der Frauen an ihrem Geburts- 
tag, diejenige der Tanten mütterlicherseits bei der 
Geburt; diejenige der pronuba beim Hochzeitsritus 
sowie diejenige der Frauen bei der Trauer. 

Männer und Frauen scheinen ihre jeweiligen 
Geburtstage ganz analog begangen zu haben. Sie 
schmückten sich und traten vor einen Altar, auf 
dem sie unblutige Opfer (Weihrauch, Wein, Ku- 
chen) darbrachten und vota für das kommende Jahr 
formulierten. Während die Männer allerdings ih- 
ren genii opferten, galt das rituelle Handeln der 
Frauen luno beziehungsweise den Iunones (281, 
Diskussion bei Boéls-Janssen 268-271). 

Direkt nach der Geburt vollbringt die Tante 
mütterlicherseits ein Ritual zum Schutz des Kindes 
vor dem bósen Blick und empfiehlt das neue We- 
sen den Góttern (282). Diesem schlecht bezeug- 
ten, offenbar allein von Frauen ausgeführten Ritus 
entspricht der viel besser belegte Brauch des dies 
lustricus, den die Männer acht Tage nach der Ge- 
burt ausführten und der zur eigentlichen Aufnah- 
me des Kindes in den Familienverband führte. 

Bei der Hochzeit lebte der alte Brauch, nach 
dem die Brautleute vor der eigentlichen Zeremo- 
nie private Auspizien aufnahmen, spätestens seit 
der späten Republik allein in symbolischer Weise 
weiter. Nach dem Zeugnis des Varro wurden sie 
dabei von pronubae unterstützt, die als univirae, in 
erster Ehe lebende Matronen, charakterisiert wer- 
den (Serv. Aen. 4, 166). Diesen pronubae kam 
offensichtlich in früher Zeit auch die Interpreta- 
tion des omen nuptiale, das den zukünftigen Gatten 
der virgo bestimmte, zu; auch dies ein Brauch der 
in historischer Zeit allein noch in einigen wenigen 
Familien weiterlebte (Cic. div. 1, 104; Val. Max. 
1, 5, 4). In diesen Zeugnissen sind die pronubae als 
Tanten miitterlicherseits der Briute bezeichnet; 
über das allgemeine Verhältnis der pronubae zu den 
Bräuten wird nichts weiter bekannt; man muss es 
sich in jedem Fall als sehr eng vorstellen. Hoch- 
zeitsszenen auf kaiserzeitlichen stadtrómischen Sar- 
kophagen (285) zeigen den Moment der dextrarum 
iunctio in der Regel in Anwesenheit einer zentral 
positionierten weiblichen Gestalt. Sie wird in der 
Regel als Concordia gedeutet. Eine ältere Interpre- 
tation, die hier Iuno Pronuba, die göttliche Form 
der pronubae, bei der Vereinigung der Hände der 
beiden Gatten erkannte, ist jedoch auch nicht ein- 
fach von der Hand zu weisen. 

Bei den Beisetzungen der Toten in der Familie 
kam den Frauen, und zwar nicht allein den Matro- 


nen, das eigentliche Beweinen der Verstorbenen 
zu, auch wenn zusätzlich Klagefrauen angestellt 
wurden: Mit gelöstem Haar und in Trauerklei- 
dung klagten sie laut und öffentlich, zum Teil wird 
sogar von Selbstverstümmelungen berichtet (Tib. 
1, 3, 4-8; Luc. 8, 739-742). Auf den Tod folgte die 
Trauerzeit, während der die Betroffenen keinerlei 
andere rituelle Pflichten erfüllen durften. Dies war 
ihnen erst nach Ablauf der Trauerperiode und ei- 
ner abschliessenden Purifikation wieder möglich. 


c. Esclaves 

En tant que membres de la familia, ils partici- 
pent aux célébrations domestiques, en particulier 
au culte des Lares (Cic. leg. 2, 27; cf. Hor. epodi 2, 
65; 284). Les maitres de maison pouvaient égale- 
ment déléguer leurs charges cultuelles aux esclaves 
(279-280; Plaut. Trin. 39-41; Cic. Verr. 4, 21). 

Certains cultes étaient célébrés plus spécifique- 
ment par ces derniers: le culte des Lares, familiares 
comme compitales (Macr. Sat. 1, 7, 34; Paul. Festi 
p. 343 L.; CIL IX 2996; cf. 140), des Pénates 
(Macr. Sat. 1, 24, 22) et celui du Genius du mai- 
tre de maison (CIL VI 258-259); le culte de Silva- 
nus pouvait également relever de la sphére servile 
(Cato agr. 83; CIL X 6044. 6055; pour la docu- 
mentation épigraphique, cf. Bómer, 80-83). 


BIBLIOGRAPHIE: Bómer, F., Untersuchungen über die 
Religion der Sklaven in Griechen und Rom. I. Die wichtigsten 
Kulte und Religionen in Rom und im lateinischen Westen? (1981) 
32-59; Boëls-Janssen, N., La vie religieuse des matrones dans 
la Rome archaique (1993); De Marchi, A., Il culto privato di 
Roma antica (1896); Dumézil, RRArch; Fless, Opferdiener; 
Mantle, I. C., «The Roles of Children in Roman Religion», 
GER 49 (2002) 85-106. 


SOURCES LITTÉRAIRES 

279. Plaut. Aul. 24-25. — Dans le prologue, le 
Lar familiaris s'adresse au public, en expliquant 
comment le traitent les différents chefs de famille 
depuis trois générations; si l'actuel paterfamilias le 
néglige, sa fille «au contraire, tous les jours [lui] 
offre de l'encens, du vin, quelque chose; elle [lui] 
donne des couronnes». 

280. Cato agr. 143, 1-2. — Les devoirs de la vil- 
lica: «qu'elle ne fasse pas de sacrifice et ne charge 
personne d'en faire pour elle sans ordre du maitre 
ou de la maitresse: qu'elle sache que c'est le mai- 
tre qui fait les sacrifices pour tous les esclaves. (...) 
Aux calendes, aux ides, aux nones, les jours de 
féte, qu'elle mette une couronne au foyer; et ces 
mémes jours, qu'elle fasse, selon ses moyens, une 
offrande au lare familial.» (R. Goujard, CUF). 

281. (= II 5 Kultbilder 236) Tib. 3, 12, 1-4. — 
«Iuno Natalis, nimm all diesen heiligen Weih- 
rauch, den dir eine gelehrte junge Frau mit zarter 
Hand darbringt. Heute gehört sie dir ganz, für dich 
hat sie sich voller Freude geschmückt, damit sie sich 
sehen lassen kann vor deinem Altar». 14-16 « Drei- 
mal kommt dir ein Opferkuchen zu, dea casta, drei- 
mal reiner Wein; eine aufmerksame Mutter wies 
ihre Tocher an, was sie sich wünschen soll». 
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282. Pers. 2, 31-39. - «Da schau wie die Gross- 
mama, wie die gottesfürchtige Muhme (matertera) 
das Kind aus der Wiege nimmt, ihm die Stirn und 
das sabbernde Mündchen zuerst mit dem Finger 
des Hohns und sühnendem Speichel feit, wohl 
kundig im Bannen des bösen Blicks; wiegt’s dann 
in den Händen und lässt ihren winzigen Traum in 
demutsvollem Flehen bald in des Licinius Güter, 
bald in des Crassus Paläste seinen Einzug halten: 
‘Ihn möge König und Königin sich zum Eidam 
wünschen, um ihn sich die Mädchen reissen, wo 
immer den Fuss er hinsetzt, soll alles zur Rose wer- 
den.’». (Übers. W. Kissel, Carl Winter Universi- 
titsverlag, Heidelberg [1990]). 

283. Plin. nat. 7, 60. — (9 avril 4 av. J.-C.) C. 
Crispinius Hilarus, citoyen originaire de Fiesole, 
vint en procession faire un sacrifice au Capitole 
avec l’assistance de ses 8 enfants, 27 petits-enfants 
et 8 arrière-petits-enfants. 


DOCUMENTS ICONOGRAPHIQUES 

284. (= Il 5 Images de culte 265) Peinture mu- 
rale. Pompéi I 13, 2, à cóté du laraire, mur est de la 
cuisine, registre sup. — Orr, D.G., Roman domestic 
religion (1972) 161 n? 33 pl. 11, 35-36; Fröhlich, 
Lararien 261 n? L29 pl. 28, 1-2. — Début de l'épo- 
que augustéenne. — Scène de sacrifice domestique 
autour d’un autel rond, à laquelle assiste l’ensemble 
de la familia (à dr. de l’autel): le couple des maître 
de maison, velato capite, (ou leur Genius et leur Iuno, 
malgré l'absence de corne d'abondance?) est entouré 
de 13 personnages en tunique, la main dr. sur la 
poitrine, d'un tibicen (à g. de l'autel) et d'un porteur 
de plateau (à dr. du dominus). Deux Lares, d'une 
taille nettement supérieure, flanquent le groupe. 

285. (= I 2 a Opfer, röm. 104, = LIMC I 
Abundantia 5*, V Homonoia/Concordia 79*) 
Sarkophag. Rom, S. Lorenzo fuori le mura. - Fitt- 
schen, K., AA (1971) 117-119; Koch/Sichtermann, 
RómSark 101 Abb. 97; Reinsberg, C., JdI 99 (1984) 
291-317. — Spátes 2. Jh. n. Chr. - Zentrale Op- 
ferszene mit dominus, der an einem Altar einen 
Widder opfert, unterstützt von Opferdienern, von 
l. treten Venus und Personifikationen heran. In der 
r.. Hälfte Hochzeitsszene mit dextrarum iunctio in 
Anwesenheit einer zentralen Frauenfigur. 

286.* Sarkophag. St. Petersburg, Ermitage A 
433. Aus Monticelli. - Um 170/180 n. Chr. - Sa- 
verkina, I. I., Römische Sarkophage in der Ermitage 
(1979) 38-42 Nr. 14; Koch, G., BonnJbb 182 (1982) 
694 zu Nr. 14; Reinsberg, a.O. 285. - Gemeinsa- 
mes Opfer eines Ehepaares. Mann giesst Wein aus 
Patera auf Altar, Frau mit zum Gebet (?) erhobe- 
ner Hand. 


SYLVIA ESTIENNE, NINA MEKACHER 


2. Spécialistes (haruspex, mage, sorcier) 

Les péres de famille ou leurs représentants pou- 
vaient avoir recours à des «spécialistes», notamment 
pour les rites de divination, qui nécessitaient la mai- 
trise d'une certaine science; si Caton interdit à son 


intendant d'avoir recours à «un haruspice, un au- 
gure, un devin (hariolum), ou à un Chaldéen» (agr. 
5, 4; cf. Col. 11, 1, 22), c'est certes par souci d'éco- 
nomie, mais aussi parce que la maîtrise de ces rituels 
relevait de l'autorité du maître de maison et qu'elle 
pouvait avoir une portée subversive; face à la sub- 
version potentielle que représentait la divination 
privée, et en particulier l'astrologie, l’État romain 
expulsa à diverses reprises devins, mages ou Chal- 
déens (en 215 av. J.-C, cf. Liv. 25, 1; en 139 av. 
J.-C., cf. Val. Max. 1, 3, 3; en 33 av. J.-C., cf. Cass. 
Dio 49, 43; en 16 ap. J.-C., cf. Tac. ann. 2, 32 etc.); 
le juriste Ulpien inclut dans les missions d'un gou- 
verneur de province le contróle des astrologues 
(FIRA II 579—580). Lors de certaines fétes ou à cer- 
taines occasions, des «spécialistes» offrent leurs ser- 
vices aux fidéles pressés, comme ces vieilles femmes 
qui s'instituent «prétresses» de Liber en sacrifiant 
des galettes pour les particuliers lors des Liberalia 
(Varro ling. 6, 14), ou la saga /piatrix, qui excelle 
dans les rites de purification (Fest. 232-234 L.). 

Les haruspices consultés par les particuliers, 
qu'ils soient issus des quartiers populaires (Plaut. 
Amph. 1132-1133; Poen. 463-465; Curc. 483-485; 
Ter. Phorm. 705—711) ou de l'aristocratie (287), 
sont critiqués par les écrivains latins qui redoutaient 
leur succès populaire (Cic. div. 2, 9; 2, 512; 2, 149; 
fiat. 1, 71). Les empereurs ont donc mis en place des 
mesures coercitives pour contróler l'utilisation po- 
litique des consultations d'haruspices. Auguste, en 
11 ap. J.-C. (Cass. Dio 56, 25, 5) puis Tibére (Suet. 
Tib. 63, 1) interdisent aux haruspices privés de ré- 
pondre à des questions sur la santé du prince. Do- 
mitien condamne l'haruspice Larginus Proculus 
(Suet. Dom. 16; Cass. Dio 67, 16, 2), pour avoir 
prédit le jour de sa mort. La plupart des haruspi- 
ces privés répondent donc à des interrogations sur 
la vie personnelle de leurs clients mais on leur re- 
proche d'étre des charlatans (Plin. nat. 2, 24; Iuv. 
6, 396—397; 585-587; Plin. epist. 2, 20, 3-5). Avec 
la conversion de Constantin au christianisme, la ré- 
pression de l'haruspicine privée se double du motif 
d'impiété. Le 1** février 319 (Cod. Theod. 9, 16, 1), 
Pharuspicine privée est à nouveau interdite; puis, 
le 15 mai 319 (Cod. Theod. 9, 16, 2), l'interdiction 
est élargie à tous ceux qui pratiquent l'haruspicine 
sans se dire haruspices. Constance Il menace de 
mort devins et clients (Cod. Theod. 9, 16, 4). Les 
récits paiens d’alors foisonnent pourtant de présa- 
ges funestes (Amm. 18, 3, 1). Les lois de Constan- 
tin et Constance sont utilisées pour faire condam- 
ner à mort les haruspices Amantius et Campensis, 
pour pratiques magiques (Amm. 28, 1, 19-20. 21; 
28, 1, 8; 29). En fait, la répression vise l'opposition 
sénatoriale. Pour l'étouffer, une nouvelle législa- 
tion est décidée sous Théodose, Gratien et Valen- 
tinien II. En 381 et en 385, deux édits (Cod. Theod. 
16, 10, 7. 9) condamnent ceux qui accomplissent 
des sacrifices à des fins divinatoires. Enfin, aprés 
avoir réitéré l'interdiction des sacrifices animaux 
(Cod. Theod. 16, 10, 10), en novembre 392, Théo- 
dose interdit à tous de sacrifier et de consulter des 
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spirantia exta; toute consultation sur la vie d’autrui 
est prohibée (Cod. Theod. 16, 10, 12). Dès lors, 
vaincus par un parti chrétien qu'ils ont échoué à 
faire abattre lors de la Bataille de la Rivière Froide 
(Rufin. hist. 2, 33), les haruspices disparaissent pro- 
gressivement des sources. Ils ne parviennent même 
pas à persuader de leur utilité pour sauver Rome 
d’Alaric (Zos. 5, 41, 1-2). 


BIBLIOGRAPHIE: Briquel, D., Chrétiens et haruspices. 
La religion étrusque, dernier rempart du paganisme romain (1997) 
23-26; Cramer, F. H., Astrology in Roman Laws and Politics 
(1954); Dickie, M. W., Magic and Magicians in the Graeco- 
Roman World (2001); Graf, Magie; Guillaumont, F., Philo- 
sophe et augure. Recherches sur la théorie cicéronienne de la di- 
vination (1984); Montero Herrero, S., Política y adivinación 
en el Bajo Imperio Romano: emperadores y harüspices (193 
D.C.-408 D.C.) (1991); Thulin, C. O., RE VII 2 (1912) 
2440 s.v. «Haruspices». 


SOURCES LITTÉRAIRES 

287. Gell. 6, 1, 3. - «Comme, en l'absence de 
son mari, la femme [de P. Scipion] s'était couchée 
et endormie seule dans son lit, dans sa chambre, 
on avait vu soudain couché prés d'elle un immense 
serpent (...). Publius Scipion rapporta cela lui- 
méme aux haruspices, eux aprés avoir fait un sa- 
crifice, répondirent que des enfants allaient nai- 


tre.» (trad. R. Marache, CUF). Cf. Liv. 26, 19, 6; 
Aur. Vict. vir. ill. 49. 

288. Plin. epist. 2, 20, 3-5. — «[Regulus] s'est 
permis (...) de demander à Vérania le jour, 
Pheure de sa naissance. (...) « Vous vous trouvez, 
dit-il, dans l'année dangereuse, mais vous vous en 
tirerez; et pour que vous n'ayez pas de doutes, je 
vais consulter un haruspice dont j'ai souvent 
constaté la science.» (trad. A. M. Guillemin, 
CUF). Cf. Plin. epist. 2, 20, 13; 6, 2, 2. 


SOURCES ÉPIGRAPHIQUES 

289. Inscr. de M. Antonius Sotericus de Rome. 
— AEpigr (1960) 365. — IV? s. ap. J.-C.? - Friggeri, 
R., dans MusNaz Rom I 3 (1982) 80-81; Sanzi, E., 
dans OSUR 257-259. — Haruspice aux multiples 
activités religieuses. 


SYLVIA ESTIENNE, MARIE-LAURENCE HAACK 
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Kalathos (S. Th. Schipporeit) - G. Aufbewahrungs- und Mischgefässe 1. Geräte und Gefässe im Isis-Kult len aufgearbeitet und damit einen Rahmen für das 





Kanoun - Kiste, Cista — für Wein und Wasser ............ 343 (I. Krauskopf) ................ 417 Verständnis der Kultinstrumente geschaffen. Ein- 

Liknon - Skaphe - Amphora - Camella - Dinos - 2. Geräte und Gefässe im zeluntersuchungen wie E. Diehl, Die Hydria. 

Canistrum — Corbis - Lanx Echinos — Kados — Krater — Mithras-Kult (H. Prückner) ..... 417 Formgeschichte und Verwendung im Kult des Altertums 

VII. Wagen, Traggestelle und Schiffe ...... 286 Pithos — Stamnos (1964), H.-U. Cain, Römische Marmorkandelaber 
A. Griechisch (I. Krauskopf) ......... 286 H. Schöpf- und Schankgefässe (1985), D. Gill, Greek Cult Tables (1991), M. To- 

1. Wagen und Traggestelle ....... 286 (S. Th. Schipporeit). Einleitung relli, « Secespita, praefericulum. Archeologia di due 





Chous (A. Heinemann) ........... 346 








































































2. Schiffskarren und Schiffe ....... 293 








strumenti sacrificali romani», Etrusca et Italica, 


B. Etruskisch (I. Krauskopf) ......... 295 Aryster — Epichysis - Hethmos/ Rituale und insbesondere religiöse Kulthandlun- Studi in ricordo di M. Pallottino (1997) 575-583 und 
©. Römisch schon ione 298 Colum - Hydria - Kyathos - gen erhalten eine spezifische Verfestigung durch C. Zaccagnino, Il thymiaterion nel mondo greco. 
1. Wagen (S. Th. Schipporeit) ..... 298 Lagynos/Lagoena - Oinochoe - die stabilen materiellen Elemente, die dabei be- Analisi delle fonti, tipologia, impieghi (1998) haben 
Beutewagen - Carpentum - Urceus - Chous nutzt werden: durch die Orte und deren Instal- auf archäologischer Grundlage Funktionen, Ur- 
Currus - Currus elephantorum - I. Trinkgefässe ............. perse 354 lationen, an denen sie vollzogen und inszeniert sprung und Geschichte einzelner Kultinstrumente 
Currus triumphalis - Pilentum Depas - Kantharos - Karchesion - werden; durch die Trachten und Insignien, mit geklärt. H. U. Nuber hat in einer Abhandlung 
- Plaustrum - Tensa ......... 298 Keras - Kylix - Kymbion - denen die Rollen der Teilnehmer definiert und über «Kanne und Griffschale. Ihr Gebrauch im 
2. Traggestelle: Ferculum Kypellon — Patera — Phiale - sichtbar gemacht werden; und nicht zuletzt durch täglichen Leben und als Beigabe in Gräbern der 
(T. Hôlscher) ................ 302 Skyphos die Instrumente, mit denen die rituellen Hand- römischen Kaiserzeit», BerRGK 53 (1972) 1-232, 
VII. Geräte und Gefässe zur Tötung des K. Möbel für das Kultmahl (B. Poulsen) 357 lungen in ihren Formen und ihrer Bedeutung erstmals eine umfassende Untersuchung über zwei 
Opfertieres und zur Zerteilung Kline - Lectus - Stibas | festgelegt werden. Gefässe eines Services vorgelegt und dabei einer- 
des Fleisches .................... 305 X. Beleuchtungsgeràte (L. Palaiokrassa) .... 363 Die Erforschung der Instrumente der grie-  seits ihre typologische, chronologische und geo- 
A. Griechisch ..................... 305 Fackeln — Lampen - Kandelaber, chischen, etruskischen und römischen Praxis reli- graphische Verteilung, andererseits ihren rituellen 
1. Gerâte ...................... 305 Fackelhalter, Laterne giöser Kulte und Rituale hat eine lange Geschich- Gebrauch in seinem spezifischen Verhältnis zu den 
Axt und Hammer (I. Krauskopf) 305 I. Schallgeräte (L. Palaiokrassa) ......... 376 te, die hier nicht verfolgt werden kann (dazu verschiedenen Bereichen des sozialen Lebens und 
Machaira, Sphagis, Kopis Krotalon, Kymbalon, Tympanon und Siebert, Instrumenta 4-8). Sie hatte einen Höhe- des religiösen Kults untersucht; hier hat die von 
(J Met?) sirene ianei 308 Sistrum (L. Palaiokrassa) .......... 376 punkt in der positivistischen Forschung des 19. der Prähistorie entwickelte umfassende Einbezie- 
2. Gefässe zum Tränken der Tiere Glocke (A. Villing) en 379 und frühen 20. Jahrhunderts, die in den grossen hung von Bodenfunden zu einer starken Erweite- 
und zur Aufnahme des Blutes ... 312 Gong (A. Villing) .. qe HER 382 Enzyklopádien von Daremberg-Saglio und Pauly- rung des Materials und der Erkenntnisse geführt. 
Sphageion und Podanipter XI. ie oe nn d Wissowa sowie in Georg Wissowas Religion und Zuletzt hat A. V. Siebert, Instrumenta sacra. Unter- 
(I. Krauskopf) ............. 312 S fori von Heiligtümern un 8 Kultus der Römer (2. Auflage 1912) Niederschlag suchung zu römischen Opfer-, Kult- und Priestergerä- 
B. Etruskisch (I. Krauskopf) ......... 313 A len d ähnliches aa 394 gefunden hat. Als Abhandlung über einen einzel- ten (1999) einen Schritt in Richtung auf die Erfas- 
C. Römisch (T. Hölscher mit J. Metz . o Krauskopf) s 8 nen Kultgegenstand kónnen aus dieser Phase O. sung von Zeugnissen zu dem ganzen Spektrum der 
und G. Schôrner) ................ 316 : Bakchos» Di Meusinisähe Kultstab: 3 = Jahn, «Die cista mystica», Hermes 3 (1869) 317-334 römischen Kultinstrumente auch aus der Periphe- 
1. Geräte zum Führen und Eiresione 3 2 und K. Wigand, «Thymiateria», BonnJbb 122 rie der römischen Kultur getan und darüber hinaus 
Disziplinieren der Opfertiere Thvrsos. der Kultstab-der 7 3 (1912) 1-97 genannt werden. Ausgangspunkt und die Bildzeugnisse nach ihrem Aussagegehalt und 
(T. Hólscher mit G. Schórner)... 317 A schen Ri Grundlage waren dabei zunächst die schriftlichen ihrer Erzählabsicht für öffentliche und private Re- 
i ionysischen Riten ............ 390 t Loi dua - È : 
2. Geräte zum Schlagen tags 394 Quellen; daneben wurden auch bereits die Wie- präsentation, Grab- und Totenkult usf. befragt; 
(T. Hólscher mit G. Schórner)... 317 dr (I UA dergaben in Bildwerken sowie vereinzelte Exem- damit ist die kulturelle Bedeutung der kultischen 
i : : pf mit A 5 ; : : Rn: 
3. Geräte zum Stechen und H. Schauber) 396 plare realer erhaltener Instrumente mit einbezo- Gegenstände neu in den Blick gerückt. Schliesslich 
Schneiden (T. Hölscher, J. Metz) 321 C Schmuck yon Opfertier Eu iso gen. Stárkere Beachtung der Bildwerke war dann hat die Erforschung religióser Rituale aus anthro- 
4. Gefässe für Eingeweide und Blut ° (T. Hôlscher) ................... 399 das Ziel von R. von Schaewen, Römische Opferge-  pologischer Perspektive auch zu einer neuen kon- 
(T: Hölscher) ................ 324 Inkilae — Rückenbiede‘ Dorsuale /-is rate, ihre Verwendung im Kultus und in der Kunst — textuellen Bewertung von Kultinstrumenten ge- 
IECH uk Riina È 325 E SN i (1940), wodurch eine klarere Einsicht in die Art führt. In diesem Rahmen steht das Interesse an den 
Gefässe zum Kochen: Aula/Olla, XL -Andere im Kult vetwendete Geritė der bildlichen Wiedergabe und eine konkretere Messern für die rituelle Tötung der Opfertiere in 
Extar, Caccabus, Lebes ...... 325 een 401 Anschauung der Instrumente selbst erreicht wur- den Untersuchungen von M. Detienne und J.-P. 
IX. Gefässe und Geräte im Kultmahl A. 1. Adonis-Gártchen (I. Krauskopf) .. 401 de. Kurz vorher hat K. Friis Johansen in einer Ar- Vernant, La cuisine du sacrifice en pays grec (1979) 
(S. Th. Schipporeit) ............. 326 A. 2. «Maypole» (I. Krauskopf) ...... 402 beit über sacena («Sacena. Zur Geschichte der ró- und J.-L. Durand, Sacrifice et labour en Grèce an- 
A. Einleitung ..................... 326 A. 3. Schiffsmodelle (I. Krauskopf) .... 403 mischen Opfergerate», ActaArch 3 [1932] 113-156) cienne. Essai d’anthropologie religieuse (1986). 
B. Geräte zum Braten und Rösten...... 329 A. 4. Kesselwagen und verwandte Geräte, gezeigt, welche Erkenntnisse historischer Ent- | 
Krateutai - Obelos — Veru - Grill Praefericulum (I. Krauskopf) ....... 404 wicklungen durch die diachrone Untersuchung Bei der Auswertung der Dokumentation, die 
C. Gefässe und Untersätze zum Kochen 333 B. Theoxenien, Lectisternien, einzelner Instrumente gewonnen werden können. hier zusammengetragen werden konnte, ist zu- 
Chytra - Lebes - Aénum - Lopas - Sellisternien (F. Hölscher) ......... 405 Arbeiten der letzten Jahrzehnte haben vor al- nächst grundsätzlich zu fragen, welchen spezifi- 
Tripous — Lasana EEN 405 lem in drei Richtungen neue Wege aufgezeigt. I. schen Wert diese Quellen und Zeugnisse haben 
D. Gefässe und Geräte für die 2. Lectisternien, Sellisternien, Scott Ryberg, Rites of the State Religion in Roman und auf welche Fragen welche Arten von Antwor- 
Zubereitung von Speisen ........... 337 Of DEE GE 409 Art, MAAR 22 (1955), E. Simon, Festivals of Atti- ten erwartet werden können. 
Kardopos — Mórser und Stóssel C. Orakel (I. Krauskopf) ............ 412 ca (1983), F. T. van Straten, Hiera Kala. Images of Die Zusammenschau literarischer, epigraphi- 
— Tyroknestis Dreifuss — Lose und Losbehälter Animal Sacrifice in Archaic and Classical Greece scher und ikonographischer Zeugnisse sowie der 
E. Besteck und anderes Gerät ........ 339 D. Alte römische Kulte (E. Vuono) .... 415 (1995), F. Fless, Opferdiener und Kultmusiker auf erhaltenen Realia, die hier angestrebt wird, schärft 
Etnerysis - Kreagra - Toryne - 1. Gefässe und Geräte der stadtrömischen historischen Reliefs (1995) und J. Ge- den Blick für die spezifischen Eigenarten der ver- 
Trua Vestalinnen .................. 415 bauer, Pompe und Thysia. Attische Tieropferdarstel- schiedenen Gattungen, für die jeweiligen Perspek- 
F. Servier- und Essgeschirr .......... 340 2. Verschiedenes ................ 416 lungen auf schwarz- und rotfigurigen Vasen (2002) tiven und Interessen, aus denen diese Zeugnisse 
Lekane — Pinax - Römische Teller - Olli ih ale lena 416 haben die wichtigsten Komplexe griechischer und entstanden sind, und den spezifischen Wert der be- 
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tierte Beachtung dieser Voraussetzungen wird ei- 
nerseits zu einer sichereren Rekonstruktion der re- 
ligiôsen ‘Sachkultur’ führen, indem die erhaltenen 
Zeugnisse in den Tendenzen ihrer Aussagen wie in 
ihren Lücken verstindlich werden. Andererseits 
werden aus den schriftlichen und bildlichen Wer- 
ken über die faktische Rekonstruktion hinaus se- 
mantische Wertsetzungen erkennbar, die mit den 
Ritualen und ihren Instrumenten verbunden wur- 
den und die für eine komplexe Geschichte der Re- 
ligion von hoher Bedeutung sind. 

Die schriftlichen Zeugnisse zu römischen reli- 
giösen Ritualen und den zugehörigen Instrumen- 
ten stammen aus sehr heterogenen Gattungen, de- 
ren spezifische Perspektiven und Interessen die Art 
der Informationen stark prägen (Siebert, Instru- 
menta 18-23). Auf der einen Seite stehen für die 
griechische wie die römische Religion eine Viel- 
zahl von literarischen Werken zu verschiedensten 
Themen, in denen Kulte, Riten und ihre Instru- 
mente nicht um ihrer selbst willen dargestellt wer- 
den, sondern in dem jeweiligen Kontext in be- 
stimmten Aspekten einbezogen sind. In diesen 
Kontexten, die von der Forschung oft zu wenig 
beachtet wurden, werden meist in selektiver Wei- 
se wenige konkrete Elemente von symbolischer 
Bedeutung hervorgehoben. Dabei ist die Termi- 
nologie oft nicht präzise, schliesst metaphorische 
Ausdrücke oder Wörter des Alltagsgebrauchs ein, 
z.B. abhängig davon, ob etwa zeremonielle Feier- 
lichkeit oder ein bedrohliches Vorzeichen hervor- 
gehoben werden soll (s. Abschnitt VIII.B.2, bi- 
pennis). Auf der anderen Seite ist in der Literatur 
der antiquarischen Abhandlungen, Fasten, Lexika, 
Glossarien und Scholien ein Schatz antiquarischer 
Gelehrsamkeit erhalten, die die Rituale und ihre 
Instrumente mit grösserer Vollständigkeit zu erfas- 
sen sucht. Hier sind vielfach alte und spezifisch auf 
die Religion bezogene Bezeichnungen überliefert. 
Dabei stellt sich umgekehrt die Frage, wie weit 
diese ‘professionellen’ Namen in der Zeit, aus der 
die übrigen Quellen stammen, noch allgemein in 
Gebrauch waren, d.h. wie weit sie mit allgemei- 
neren Bezeichnungen, die in der Alltagssprache er- 
scheinen, gleichgesetzt werden können., 

In den Inschriften zu Kultinstrumenten werden 
dagegen vor allem Stiftungen von wertvollen 
Weihgeschenken genannt; solche Votivgaben wer- 
den insbesondere in den sog. Tempelinventaren, 
vor allem aus dem klassischen und hellenistischen 
Griechenland, als Besitz der Heiligtümer verzeich- 
net. Unter diesen Vorgaben werden vor allem sol- 
che Geräte und Gefässe erwähnt und aufgezählt, 
die wegen ihres materiellen oder handwerklichen 
Wertes das Prestige der Stifter und der Heiligtü- 
mer erhöhten und aus diesem Grund der Überlie- 
ferung wert waren. 

Bildliche Darstellungen von religiösen Ritualen 
finden sich in spezifischen Kontexten, von denen 
Art und Wert der Zeugnisse bestimmt sind. 
Grundsätzlich sind Darstellungen aus dem Bereich 
der Religion zwar von dem Bestreben geprägt, die 





Riten im korrekten Vollzug wiederzugeben, weil 
von ihm der wirkungsvolle Ausgang abhing; aber 
welche Details zur Sicherung der Korrektheit not- 
wendig schienen, war in beträchtlichem Mass von 
der Absicht der Aussage abhängig. Darum sind die 
Auswahl der dargestellten Themen und die Art ih- 
rer Wiedergabe nur unter den Vorgaben der 
Funktionen der Bildwerke in ihrem Kontext zu 
verstehen. Es ist ein ‘konzeptioneller Realismus’, 
in dem die wirklichkeitsgetreue Wiedergabe in 
hohem Mass ideellen und ideologischen Zielen 
dient. Dabei sind verschiedene Kategorien von 
Denkmälern zu unterscheiden: 

— Sakralbauten, Altáre und andere religiöse Anla- 
gen, an denen z.T. in szenischen Reliefs eine ritu- 
elle Praxis ‘explikativ’ dargestellt wurde, welche in 
dem betreffenden Kult eine Rolle spielte. Solche 
Wiedergaben sind vor allem dann besonders auf 
die Realität des Ritus orientiert, wenn sie den 
Vollzug durch eine anonyme Gemeinschaft von 
religiösen Funktionsträgern schildern, wie etwa 
am Fries des Parthenon (89. 272. 407. 874. 922) 
oder an den kleinen Friesen der Ara Pacis (8b). 
Weniger detailreich wird die rituelle Realität da- 
gegen oft dann geschildert, wenn dabei der Ruhm 
einer Hauptperson, oft des Kaisers und seiner Fa- 
milie, im Zentrum steht, etwa an den grossen Pro- 
zessionsfriesen der Ara Pacis (8a. Scott Ryberg, 
Rites; Moede, K., Religion und Bild: Die Darstel- 
lung religiöser Rituale im römischen Relief [Diss. 
Greifswald 2004, unpubl.]; Gordon, R., «The Veil 
of Power», in Pagan Priests [1990] 201-231). 

—  Votivdenkmäler, insbesondere griechische 
Weihreliefs. In den szenischen Darstellungen von 
Kulthandlungen werden hier insbesondere die 
‘persönlichen’ Kontakte der Stifter zu den Gott- 
heiten in den Vordergrund gestellt; die Realität 
der Riten und ihrer Instrumente erscheint dabei 
nur schwach ausgebildet (Edelmann, M., Menschen 
auf. griechischen Weihreliefs [1999]). 

- Öffentliche Bauwerke und Monumente, mit 
denen die Rühmung einer Person verbunden war: 
d.h. Sakralbauten, politische Funktionsbauten, 
Ehren- und Siegesdenkmäler zum Ruhm des römi- 
schen Staates und seiner Staatsmänner, insbesonde- 
re der Herrscher, die mit zelebrativen Reliefs und 
anderem Figurenschmuck ausgestattet waren; fer- 
ner Grabmonumente, deren bildliche Ausstattung 
das Ansehen und die Leistungen der Verstorbenen 
im Gedächtnis halten sollten. In solchen Monu- 
menten stehen in Griechenland mehr die ruhmvol- 
len Taten und aussergewöhnlichen Ereignisse sowie 
ihre mythischen Vorläufer im Vordergrund, bei 
denen rituelle Aspekte eine geringe Rolle spielen; 
dagegen tritt in Etrurien und Rom immer mehr die 
zeremonielle Bezeugung von politischem Rang 
und kollektiven Leitbildern in Kulten und Riten in 
den Vordergrund der öffentlichen Repräsentation. 
Da vor allem bei Herrschern und anderen Staats- 
männern die Erfüllung religiöser Pflichten und die 
Bekleidung religiöser Ämter als Beweis der politi- 
schen Tugend der pietas eine bedeutende Rolle 













spielten, wurden religiöse Rituale ein häufiges 
Thema der Monumente. In diesen Szenen sollten 
vor allem die öffentliche Würde, dignitas, und der 
grosszügige Aufwand, munificentia, der geehrten 
Personen zum Ausdruck gebracht werden; darum 
erscheint an solchen Denkmälern eine verhältnis- 
mässig kleine Selektion von typischen Szenen, ins- 
besondere Prozessionen, Libationen und Tieropfer, 
die für solche Repräsentation geeignet waren, und 
die darum unter Hervorhebung solcher Aspekte 
geschildert werden, die der Rühmung von Würde 
und Grosszügigkeit angemessen erschienen (Scott 
Ryberg, Rites; Moede, a.O.). 

— Isolierte Darstellung von Kultinstrumenten, ein- 
zeln oder in grösseren Kompositionen, auf ver- 
schiedenen Bildträgern mit unterschiedlichen 
Funktionen. Es handelt sich um eine spezifisch rö- 
mische Bildsprache mit nur schwachen grie- 
chischen Wurzeln, die zuerst auf den Münzen der 
ausgehenden Republik voll entwickelt wurde. 
Hier setzten die prägenden Magistrate oder Feld- 
herrn verschiedene Kultgeräte, meist zusammen 
mit anderen Symbolen politischen Ranges, zur 
Ehrung führender Staatsmänner, eigener Vorfah- 
ren oder der eigenen Person auf die jährlich neu 
konzipierten Münzserien. Ähnliche Motive finden 
sich auf Gemmen und Glaspasten, die in Finger- 
tinge eingelassen wurden und auch als Siegel die- 
nen konnten. In augusteischer Zeit wurde, als 
Ausdruck der programmatisch demonstrierten pie- 
las, ein neuer Typus des Frieses mit vielfältigen 
Kultgeräten und sakralen Attributen für öffentli- 
che Kultbauten und Grabmonumente geschaffen. 
Solche Friese dienten grundsätzlich zu ähnlichen 
‘explikativen’ und repräsentativen Aussagen wie 
die: szenischen Darstellungen von Ritualen: Die 
Auswahl und Art der Wiedergabe ist einerseits an 
den Kulten orientiert, die mit den Bauwerken ver- 
bunden waren, andererseits durch die repräsenta- 
tive Ehrung für Herrscher, Honoratioren und 
Grabherren bestimmt. 

- Gattungen privater Bildkunst, in denen religiö- 
se: Rituale neben vielen anderen Themen erschei- 
nen. In der griechischen Vasenmalerei, die vor al- 
lem die Themen der Diskurse bei Banketten und 
anderen festlichen Gelegenheiten in den Vorder- 
grund stellt, sind religiöse Handlungen nicht 
häufig geschildert. Dabei werden vor allem Riten 
öffentlicher Festlichkeit, feierliche Prozessionen 
und aufwendige Opfer von Rindern hervorgeho- 
ben, während bescheidenere rituelle Handlungen 
kaum Interesse finden; Bezüge auf einen bestimm- 
ten Kult sind dabei oft weniger relevant und blei- 
ben daher z.T. unklar oder umstritten (Simon, 
Festivals; van Straten, Hiera). Selten, aber auf- 
schlussreich sind religiöse Themen in der römi- 
schen Wandmalerei (Fröhlich, Lararien). Hier wer- 
den Rituale in anonymer Form, weder in 
tepräsentativer noch in 'explikativer' Absicht ge- 
schildert, z.T. aus weniger offiziellen Kulten und 
in» grösserer episodischer Variabilität. Leider ist 
von solchen Szenen, die das stereotype Bild der 


normativen Staatsreligion stark erweitern, wenig 
erhalten. Bei der grossen Zahl von Darstellungen 
verschiedener Gefässe in ‘Stilleben’ und dekorati- 
ven Zusammenhängen von allgemein ‘sakralem’ 
Charakter in der römischen Wandmalerei ist kaum 
zu entscheiden, wie weit im Kult genutzte Gefäs- 
se oder Votivgaben gemeint sind (Riz, A. E., 
Bronzegefässe in der römisch-pompejanischen Wand- 
malerei [1990]). 

Insgesamt ergeben die Darstellungen von reli- 
giösen Riten und kultischen Instrumenten in den 
Texten wie in der Bildkunst ein selektives Bild 
von der Realität der antiken Religion, das in ho- 
hem Mass davon abhängig ist, in welchen Gattun- 
gen, in welchen räumlichen Kontexten, für wel- 
che Situationen der Lebenswelt und mit welchen 
Intentionen die betreffenden Werke konzipiert 
sind, welche Aussagen und Wertvorstellungen da- 
mit zum Ausdruck gebracht werden sollten, wel- 
che Kulte und Riten solche Werte am deutlichsten 
vermittelten, welche spezifischen Aspekte der ri- 
tuellen Wirklichkeit dabei von Bedeutung waren. 
Viele Phänomene der kultischen und rituellen 
Wirklichkeit wurden unter diesen Gesichtspunk- 
ten als wenig relevant betrachtet und sind darum 
nur schwach oder gar nicht bezeugt. Andererseits 
sind die schriftlichen und bildlichen Zeugnisse be- 
sonders aufschlussreich, wenn man nicht nur nach 
der Realität der Kulte und Riten, sondern nach 
den sozialen und kulturellen Werten fragt, die in 
den Texten und bildlichen Darstellungen zum 
Ausdruck gebracht werden sollen. In dieser Hin- 
sicht stellen die Zeugnisse ein grosses Potential für 
künftige Forschungen dar. 

Für die Frage nach real erhaltenen Gegenstän- 
den antiker Kulte gilt dies in noch höherem Mass. 
Die Überlieferung von Hinterlassenschaften der 
antiken Lebenswelt ist nicht nur stark vom Zufall 
der Erhaltung abhängig, sondern ebenso auch von 
den Praktiken und Absichten ihrer Deponierung 
in der Antike, vor allem in Heiligtümern und Grä- 
bern. Sakrale Instrumente sind als solche nur zu er- 
kennen, wenn sie entweder eine spezifische Form 
haben oder durch einen spezifischen Kontext 
definiert sind. Selbst bei Funden aus Heiligtümern 
kann es sich zwar um Geräte und Gefässe von sa- 
kraler Funktion, bei Votivgaben um deren Ver- 
vielfältigung im Sinn eines sakralen Tempel- 
Schatzes handeln, ebenso gut aber auch um 
Prestige-Objekte, mit denen der Stifter seinen ge- 
sellschaftlichen Rang dokumentiert. Ähnliches gilt 
für die Beigaben der Gräber, bei denen nicht von 
vornherein kultische Funktion vorausgesetzt wer- 
den kann, sondern vielfach soziale Distinktion im 
Vordergrund steht. Grundsätzlich kann bei der 
grossen Zahl von Instrumenten, die in derselben 
Form sakral und profan gebraucht wurden, reli- 
giöse Bedeutung nur aufgrund spezifischer Infor- 
mationen angenommen werden. 

Bei dem Versuch, sprachliche Bezeichnungen 
mit bildlichen Darstellungen und real erhaltenen 
Instrumenten zusammenzuführen, ist eine erste 
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entscheidende Frage, ob das betreffende Instru- 
ment nur im Kult oder auch im profanen Leben 
gebraucht worden ist. Bei Namen, die sich nur in 
religiósem Kontext finden, ist weiter zu fragen, ob 
sie sich auf ein spezifisches Kultinstrument bezie- 
hen oder ob es sich nur um spezifisch religióse Be- 
zeichnungen für ein Instrument handelt, das in 
derselben oder ähnlicher Form auch sonst, nur un- 
ter anderem Namen gebraucht wurde (z.B. seces- 
pita). Schliesslich ist immer damit zu rechnen, dass 
auch bei einem häufig verwendeten und darge- 
stellten Instrument der antike Name nicht überlie- 
fert ist (z.B. bei dem Sprengwedel). 

Grundsätzlich führen diese Überlegungen auf 
die Frage, wie weit Religion durch Instrumente 
und deren Bezeichnungen als ein spezifischer Be- 
reich des kulturellen Lebens definiert war oder wie 
weit die religiösen Riten mit denselben Geräten 
und unter denselben Begriffen wie die Handlun- 
gen der profanen Lebenswelt vollzogen wurden. 
Diese Frage auf der Ebene der Sprache, der realen 
Instrumente sowie der Wiedergabe in Bildwerken 
zu untersuchen, wird eine Aufgabe der Zukunft 
sein. 

Auf dieser Grundlage zeichnen sich für die zu- 
künftige Forschung verschiedene Perspektiven ab, 
die im Rahmen des ThesCRA nicht weiter verfolgt 
werden konnten. Ein neuer Ansatz könnte zum ei- 
nen die realen Funde von Gefässen und Geräten in 
grossem Umfang erfassen, bearbeiten und in ihren 
Kontexten aufihren Gebrauch in kultischen Hand- 
lungen hin untersuchen. Ein weiterer grosser Be- 
reich, der nicht nur in einzelnen Fällen, sondern 
umfassend und systematisch erschlossen werden 
sollte, sind die Inschriften, aus denen wichtige Er- 
kenntnisse über die konkrete Praxis und ideelle 
Bedeutung von Kultinstrumenten zu gewinnen 
sind. Auf dieser Grundlage wäre das Verhältnis der 
griechischen Kultpraxis und ihrer Kultinstrumen- 
te zu denen des minoischen und mykenischen Kul- 
tes sowie des Vorderen Orients und Ägyptens zu 
untersuchen. Darüber hinaus müssten die geogra- 
phischen Differenzierungen der Instrumente nach 
lokalen Traditionen in den verschiedenen Teilen 
der antiken Welt berücksichtigt werden; ebenso 
die zeitlichen Entwicklungen, die stabilen Konti- 
nuitäten, aber auch die Brüche durch neue religi- 
onspolitische Massnahmen. Hinzu kommen die 
spezifischen Praktiken in den verschiedenen, teils 
lokalen, teils importierten Kulten, die vielfach zu 
einer grossen Heterogenität gleichzeitig nebenei- 
nander gebrauchter Instrumente geführt haben 
müssen. Erst auf diese Weise wird die Realität der 
religiösen Kulte in den griechischen und etruski- 
schen Poleis, den hellenistischen Reichen und im 
Imperium Romanum adäquat zu beschreiben sein. 
Die Kultinstrumente können auf diese Weise zu 
aufschlussreichen Indikatoren für die aktuelle Fra- 
ge werden, wie weit die Religion in den grie- 
chischen und etruskischen Poleis bzw. im römi- 
schen Reich eine integrierende Rolle spielte oder 
aber zur Ausbildung von spezifischer Identität in 


gesellschaftlichen Gruppen, lokalen Einheiten oder 
geschichtlichen Epochen beitrug. Dies eröffnet 
schliesslich Perspektiven für einen übergreifenden 
Vergleich zwischen den verschiedenen Kulturen 
der antiken Welt und darüber hinaus. 


TONIO HÖLSCHER 


I. Geräte und Gefässe für Opferrituale: 
Allgemeines 


A. Griechisch 


BIBLIOGRAPHIE: Berger, K. W., Tieropfer auf 
griechischen Vasen (1998); Edelmann, M., Menschen auf 
griechischen Weihreliefs (1999); Gebauer, Pompe; Himmel- 
mann, Tieropfer; Laxander, H., Individuum und Gemein- 
schaft im Fest. Untersuchungen zu attischen Darstellungen von 
Festgeschehen im 6. und frühen 5. Jh. v. Chr. (2000); Pierce, 
S., «Death, Revelry, and Thysia», ClAnt 12 (1993) 219- 
266; Simon, Festivals; Tsochos, Ch., JIouzàc zéuxmew. 
Prozessionen von der minoischen bis zur klassischen Zeit in 
Griechenland (2002); van Straten, Hiera. 


Die im griechischen Kult benutzten Geräte und 
Gefässe sind nur in den seltensten Fällen im Ori- 
ginal erhalten, und selbst diese wenigen würden 
wir kaum identifizieren, geschweige denn verste- 
hen können, wenn uns nicht auch eine Reihe an- 
derer Informationsmöglichkeiten zur Verfügung 
stünden. 

Das griechische Opferritual wurde schon bei 
Homer relativ ausführlich beschrieben (Vermeule, 
E. T., Gétterkult, ArchHom Il 5 [1974] 95-100) und 
ist in seinen wesentlichen Ziigen nicht mehr ver- 
andert worden, solange griechischer Kult ausgetibt 
wurde. Für die dabei benutzten Geräte und Gefäs- 
se gilt dies jedoch nicht in gleichem Masse — aus 
mehreren Gründen. Zum einen hat sich die Be- 
deutung der bei Homer verwendeten Begriffe bis 
zum 5. Jh., wo wieder relativ sichere Belege vor- 
handen sind (s.u.), in vielen Fällen geändert, zum 
anderen wurden vor allem in der orientalisieren- 
den Epoche, im 7. Jh., eine Reihe neuer Gefäss- 
typen aus den Kulturen des Nahen Ostens in das 
griechische Formenrepertoire übernommen und 
fanden auch Eingang in den Kult. So ist eine phia- 
le, später die klassische Spendeschale, bei Homer 
eine Schüssel oder ein Kessel (Hom. Il. 23, 243. 
270), libiert wird aus einem depas, dem üblichen 
Trinkbecher der homerischen Epen (s. Abschnitt 
III.A.1, Depas, und EX.I, Depas). Erst seit dem 7. 
Jh. entwickelte sich die aus dem Orient importier- 
te Omphalos-Phiale zum typischen griechischen 
Libationsgefäss (s. Abschnitt III. A.1, Phiale). 

In-anderen Fallen ist ein bei Homer in sehr wei- 
ter Bedeutung verwendeter Begriff später zumin- 
dest in kultischem Kontext eingeengt worden. So 
wird kanoun, in den Epen eine Bezeichnung für 
offene Körbe aller Art, später zunehmend zum Be- 
griff für den Opferkorb, sodass spätantike Lexiko- 
graphen kanoun schliesslich sogar — fälschlicher- 
weise - von kanein, töten, ableiten konnten, da in 
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ihm das Opfermesser transportiert werde (758). In 
welchen Schritten die Einengung erfolgte, lässt 
sich nicht mehr rekonstruieren, da Literatur und 
Inschriften nach Homer sehr wenig Informationen 
zu den Gegenständen des alltäglichen Gebrauchs 
liefern, die im übrigen auch landschaftlich sehr 
stark variiert haben dürften. 

In etwas geringerem Masse gilt dies auch für die 
Kultgeräte, die in der uns erhaltenen Literatur bis 
ins 5. Jh. hinein nur sehr sporadisch und zufällig 
erwähnt werden. Erst in den attischen Tragödien 
und mehr noch in den Komödien des Aristopha- 
nes werden Kulthandlungen wieder in zahlreichen 
Varianten geschildert. Zwar wird dabei immer die 
Kenntnis der realen Vorgänge beim Hörer oder 
Leser vorausgesetzt und der Akzent — je nach dem 
Kontext - auf verschiedene Phasen des Opfers und 
damit auch auf verschiedene Kultinstrumente ge- 
legt, sodass nirgends eine vollständige Beschrei- 
bung des Opferrituals zustande kommt. So schil- 
dert z.B. Euripides (Elektra 800-839) nicht nur das 
Töten, sondern auch das - sonst selten beschriebe- 
ne — Zerlegen des geopferten Stiers, weil Orest 
mit dem dabei verwendeten Messer unmittelbar 
danach Aigisthos töten wird, und Aristophanes 
benutzt (Pax 960-968) das Bewerfen aller Opfer- 
teilnehmer mit Gerstenkörnern zu einem obszönen 
Scherz. Aus der Kombination der zahlreichen kur- 
zen Texte lässt sich jedoch ein guter Überblick 
über die verschiedenen Phasen des Opferrituals ge- 
winnen, der durch die Erläuterungen in den je- 
weiligen Scholien noch bereichert wird. 

Dazu kommt eine zweite Informationsquelle, 
die Bildkunst, die im archaischen und klassischen 
Athen in Form von Vasenbildern und daneben 
auch Reliefs sehr reichlich fliesst. Deren Interpre- 
tation bedarf jedoch methodischer Reflexion, 
denn es handelt sich nicht um «objektive» Wieder- 
gaben kultischer Realität um ihrer selbst willen, 
sondern um Darstellungen mit spezifischen Ab- 
sichten und Interessen: Je nach den verschiedenen 
Epochen, Regionen, Lebenssituationen, gesell- 
schaftlichen Gruppen, Kunstgattungen und ihren 
Vorgaben usw. werden spezifische Themen ausge- 
wählt, bestimmte Aspekte hervorgehoben, stilisti- 
sche Formeln eingesetzt - und andere Themen und 
Aspekte ausgeblendet. 

Für die detailreichen Schilderungen Homers 
hatte die Kunst seiner Zeit kein Äquivalent zu Ver- 
fügung. Erst im beginnenden 6. Jh. wurden Kult- 
szenen so detailliert dargestellt, dass sie nennens- 
werte Informationen zu Form und Verwendung 
von Kultgeräten bieten können. Bezeichnender- 
weise erscheint ein wichtiges Detail des Opferritu- 
als schon in einem der ältesten erhaltenen Bilder 
(1555): das stemma, die Wollbinde, mit der das 
Opfertier als Eigentum des Gottes gekennzeichnet 
wird. Wie in diesem Bild wird generell in der ar- 
chaischen Vasenmalerei die dem Opfer vorange- 
hende Prozession als Thema bevorzugt. Sie bot Ge- 
legenheit, nicht nur die das Opfer Ausführenden, 
sondern auch einen Teil der Gemeinschaft darzu- 






stellen, in deren Namen das Opfer dargebracht 
wurde (s. Laxander). Erstaunlicherweise scheint 
dieser Aspekt auf den Vasen des 5. Jhs. an Gewicht 
zu verlieren, möglicherweise nur aus künstleri- 
schen Gründen, da sich bei der in Prozessionssze- 
nen unvermeidlichen Reihung eine gewisse kom- 
positionelle Eintönigkeit nur schwer vermeiden 
lässt und der unerwünschte Nebeneffekt, dass das 
Ziel des Zuges, der Altar, an den äussersten Rand 
des Bildfeldes rückte, nun — anders als in archai- 
scher Zeit — als störend empfunden wurde. 

Dass Prozessionsbilder und die Darstellung der 
opfernden Gemeinschaft nicht grundsätzlich an In- 
teresse verloren, zeigt das umfangreichste Prozes- 
sionsbild überhaupt, der Parthenonfries. In wel- 
cher Weise man sich dort bemiiht hat, der Gefahr 
der eintönigen Reihung zu entkommen, ist viel- 
fach analysiert worden. Auch in einer weiteren 
Denkmälergattung, den Weihreliefs, ist die Dar- 
stellung der opfernden Gruppe das Hauptmotiv. 
Dort sind zwei Bildelemente wichtig, die empfan- 
gende Gottheit und die mit Opfer und Gebet an 
sie herantretende Familie oder Gruppe. Als drittes 
Element kommen die mitgebrachten Gaben hin- 
zu, ein Opfertier — meist in verkleinerndem Mass- 
stab wiedergegeben - und unblutige Opfergaben, 
deren Fülle der Einfachheit halber durch eine 
übergrosse kíste angedeutet wird (810). Für unse- 
re Frage nach den Kultinstrumenten sind Weihre- 
liefs darum, von Ausnahmen abgesehen (854), we- 
nig ergiebig. 

Anders der Parthenonfries, in dem u.a. einige 
in Prozessionsbildern selten dargestellte, grosse 
Transportgefässe wie Skaphai (874) und Hydrien 
(89) gezeigt werden. Sie sind wie die ebenfalls 
mitgeführten Thymiateria (407) und die zahlrei- 
chen Phialen (272) und Kannen aus Edelmetall zu 
denken und waren wohl entsprechend koloriert. 
Damit demonstrieren sie den Reichtum der Polis 
und repräsentieren möglicherweise auch die Be- 
völkerungsgruppen, die sie in der Panathenäen- 
prozession trugen. Die Existenz dieser kostbaren 
Gefässe wird bestätigt durch ihre Aufzählung in 
zeitgenössischen und etwas jüngeren Tempelin- 
ventaren (74. 75. 866). So sehr sich der Parthe- 
nonfries als Schöpfung der perikleischen Klassik zu 
erkennen gibt, scheint er in ikonographischer Hin- 
sicht doch schon Vorläufer gehabt zu haben. Dies 
legen einige Vasenbilder (873) nahe, die man, wä- 
ren sie nicht Jahrzehnte älter, ohne Bedenken als 
Nachklänge des Parthenonfrieses betrachten wür- 
de. Dies zeigt, dass offensichtlich auch in der reich- 
haltigen Bildüberlieferung aus dem Athen des 5. 
Jhs. mit erheblichen Lücken zu rechnen ist. 

Die Mehrzahl der Kultszenen auf attisch 
rotfigurigen Vasen stellt freilich weder die Prozes- 
sion noch den Höhepunkt des Opfers, die Tötung 
des Opfertieres dar, sondern Teile des Rituals kurz 
vor diesem Höhepunkt wie etwa die «Handwasch- 
Szene»: Der Priester oder der das Opferritual lei- 
tende Magistrat, Feldherr oder Privatmann — im 
Folgenden unter dem Begriff « Opfernder» zusam- 
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mengefasst - wäscht die Hände und besprengt das 
Opfertier und die Umstehenden (67. 786-788). 
Diese Bildwahl entspricht sehr gut der im ganzen 
Ritus zu beobachtenden Tendenz, die Tötung 
durch eine Reihe von immer abstrakter werdenden 
Reinigungsritualen, Voropfern und anderen vor- 
bereitenden Handlungen so weit wie möglich hi- 
nauszuschieben. Die vor allem in der 2. Hälfte des 
5. Jhs. beliebte «Handwaschszene» wird von den 
Malern nicht stark, aber doch merklich variiert. 
Allen Bildern gemeinsam ist aber ein Detail: nor- 
malerweise wird zum Besprengen ein Holzscheit 
benutzt, das aus dem bereits brennenden Altar- 
feuer genommen wird (58. 61). Auf den Vasen ist 
dieses Holzscheit nie zu finden; es sieht immer so 
aus, als ob der Opfernde das Wasser mit den Hän- 
den versprenge. 

Auch die Vasenbilder liefern also nur bedingt 
die erwünschten korrekten Illustrationen zu einem 
Handbuch der griechischen Religion. Sie sind 
vielmehr ähnlich selektiv wie die erwähnten litera- 
rischen Schilderungen, obwohl sie doch keinen an- 
deren Zweck haben als die Darstellung der ausge- 
wählten Szene. Die Maler wählten entweder die 
Details aus, die ihnen wichtig erschienen und des- 
halb ins Gedächtnis kamen, oder sie folgten mit 
Variationen einer bereits etablierten Bildtradition 
(zu solchen Bildtraditionen s. z.B. Pierce 230 f. 
247-250). Zudem galt auch für sie die in der ge- 
samten griechischen Bildkunst zu beobachtende 
Tendenz, keine «Momentaufnahmen» zu bieten, 
sondern möglichst auch auf das Vorhergehende und 
das Folgende hinzuweisen: So hält der Opferdie- 
ner, der das chernibeion, die Handwaschschüssel, 
reicht, meist im anderen Arm ein kanoun. Aus ihm 
wird gleich danach die Opfergerste und wenig spä- 
ter das Opfermesser entnommen werden. Ob der 
Opferdiener, während er das Handwaschwasser 
schöpfte und dem Opfernden reichte, wirklich im- 
mer den Opferkorb im anderen Arm balancierte, 
scheint eher fraglich. In der Vasenmalerei wird die 
Figur mit chernibeion und kanoun zu einer Chiffre, 
die auch isoliert den Kontext der Handwaschszene 
evoziert (153). Viele Vasenszenen erschliessen sich 
deshalb nur dem, der möglichst umfassend andere, 
ähnliche Bilder in die Betrachtung einbezieht Hier- 
durch erklärt sich auch die Schwierigkeit, verein- 
zelt überlieferte Darstellungen spezieller Riten bei 
Festen (z.B. 541. 852. 1244) zu interpretieren: der 
erläuternde Kontext verwandter Bilder fehlt. 

Eine weitere, über einen längeren Zeitraum 
immer wieder gewählte Szene (221. 231. 266. 
1154. 1156) verknüpft das Braten des Opferflei- 
sches durch den Splanchnoptes und das Verbren- 
nen des Götteranteils auf dem Altar, eventuell ver- 
bunden mit einer abschliessenden Libation, d.h. 
die fromme religiöse Handlung mit der Aussicht 
auf das folgende Festmahl; in diesem Fall ist die 
Beliebtheit der Motive auf Vasen spontan ver- 
stindlich — dies sollte jedoch nicht dazu führen, 
das gesamte Opfergeschehen diesem Aspekt unter- 
zuordnen (so Pierce). Meistens sind die Griinde fiir 





die Wahl bestimmter Szenen höchstens durch sehr 
hypothetische Überlegungen zu erklären. Manche 
Szenen erscheinen nur im Werk einer sehr kleinen 
Gruppe von Malern für kurze Zeit, wie etwa der 
Schiffskarren des Dionysos auf spätschwarzfiguri- 
gen Vasen (941); der Schiffskarren des Panathenä- 
enzuges ist überhaupt nur in einem späten Kalen- 
derfries (943) zu finden. 

Dennoch liefern die attischen Vasen des späten 
6. und des 5. Jhs. und der Parthenonfries in Ver- 
bindung mit den zeitgenössischen literarischen 
Quellen, allen voran Aristophanes und den Tragö- 
dien, sowie den Tempelinventaren der Akropolis 
das dichteste Bild griechischer Kulthandlungen 
und -geräte. Sie bilden deshalb auch den Schwer- 
punkt der meisten Untersuchungen zu Bildern des 
griechischen Kultes (Gebauer, Laxander, weitge- 
hend auch van Straten.). Dies darf jedoch nicht 
dazu verführen - zumindest, was Aussehen und 
Namen griechischer Kultgeräte betrifft — die aus 
dem attischen Material gewonnenen Erkenntnisse 
zu sehr zu verallgemeinern. Ein Blick auf ausserat- 
tische Bilder sowohl des 6. wie auch des 4. Jhs. 
(776. 777. 790-795) zeigt z.B., dass der attische 
Typus des Kanoun mit den drei sehr hohen Hen- 
keln keineswegs allgemein griechisch war. Dass er 
im Hellenismus dann doch noch weitere Verbrei- 
tung fand (775c), hängt vielleicht mehr mit der 
Vorbildfunktion der attischen Kultur als mit Kult- 
gemeinsamkeiten zusammen. Generell zeigen vor 
allem die mit vielen Details überreich ausgestatte- 
ten Bilder der apulischen Vasen nicht nur andere 
Formen, sondern überhaupt mehr Gefässe und Ge- 
rite (55. 56. 544. 1038) als die knapper schildern- 
den attischen Bilder und machen damit deutlich, 
dass die Zahl der im Kult verwendeten Geräte und 
Gefässe weitaus grösser war, als man nach dem 
Studium der attischen Quellen vermuten würde. 

Ähnliches zeigt sich auch in den epigraphischen 
Quellen. Vor allem die Tempelinventare überlie- 
fern hier eine Fülle von Begriffen, die sich oft 
kaum den archäologisch überlieferten Gerät- und 
Gefässtypen zuordnen lassen. So ist z.B. in den de- 
lischen Inventaren eine spondochoe genannt (159. 
235), während man in Athen nur oinochoai kennt 
(232-234). Dass sich hier die Bedeutung leicht aus 
den beiden Wortteilen erschliessen lässt, ist eher 
die Ausnahme als die Regel. Die nicht so leicht 
identifizierbaren Begriffe in den epigraphischen 
Quellen konnten im beschränkten Rahmen dieses 
Bandes nicht erörtert werden. Andererseits enthal- 
ten die Schatzverzeichnisse der Tempel natürlich 
nur eine begrenzte Gruppe von Kultinstrumenten. 
Da bei den regelmässig durchgeführten Inventuren 
des Tempelbesitzes nur die kostbaren Gegenstände 
überprüft wurden, fehlt hier alles aus billigeren 
Materialien wie Holz oder Ton Hergestellte. Kult- 
gesetze bieten keinen Ausgleich, da in den Vor- 
schriften nur relativ selten die zu benutzenden Ge- 
räte erwähnt werden. 

Einen gewissen Ersatz dafür liefern die Funde 
aus den Heiligtümern. Hier sind ebenfalls nur in 











2.b. KULTINSTRUMENTE/STRUMENTI DI CULTO 155 


den seltensten Fällen real verwendete Kultgeräte 
erhalten, jedoch geben Nachbildungen aus Terra- 
kotta, oft im Miniaturformat oder als Attribut 
menschlicher Figuren, manchmal eine Vorstellung 
von den nicht erhaltenen realen Kultgeräten. Da 
diese billigen, in Serie produzierten Votivterrakot- 
ten wohl meist am Ort selbst hergestellt wurden, 
geben sie oft für die jeweiligen Kulte spezifische 
Gefässe wieder (81-83. 624-627. 645-648). 
Trotz oder gerade wegen ihres bescheidenen ma- 
teriellen und künstlerischen Wertes sind sie die 
wohl am wenigsten durch anders orientierte Inten- 
tionen verfälschten Kultdokumente. Mit ihnen 
wendete man sich nur an die Gottheit, sie konn- 
ten weder den Reichtum noch den Kunstsinn des 
Spenders demonstrieren und waren also frei von 
allen Repräsentationsabsichten. Da aber die Aus- 
übung des Kultes keineswegs frei von solchen Ab- 
sichten war, geben auch die einfachen Votive, die 
in allen Perioden und allen Landschaften zu finden 
sind, nur einen Ausschnitt der Realität wieder, den 
der Volksfròmmigkeit. 

Eine Zusammenfassung antiken Wissens sollten 
die Kultabläufe erläuternden Kommentare sein, die 
mit den ersten Scholien noch im Hellenismus be- 
ginnen und in den Werken der kaiserzeitlichen und 
spätantiken Lexikographen einen Höhepunkt er- 
reichen. Den Verfassern dieser Texte stand selbst- 
verständlich sehr viel mehr Literatur zur Verfü- 
gung als uns heute, weswegen ihre Kommentare in 
den ersten modernen Untersuchungen zu antiken 
Kunstinstrumenten auch ausgiebig genutzt wur- 
den. Dabei ist allerdings zu bedenken, dass die Ver- 
fasser von der Zeit, in der griechischer Kult noch 
unbeeinflusst von römischer Religion und östlichen 
Mysterienkulten in reiner Fom ausgeübt wurde, 
um Jahrhunderte entfernt waren. Zwar hatten sich 
griechische Kultregeln und -instrumente in man- 
chen Fällen bis in die Kaiserzeit unverändert erhal- 
ten (s. 77 und unten I.D. Kleinasien), anderes aber 
war verlorengegangen. Die Lexikographen konn- 
ten zwar noch viele antike Monumente betrachten, 
die wir nicht mehr kennen, aber ganz wesentliche 
Informationsquellen, die zur Kenntnis der Formen 
und der Handhabung der griechischen Kultgeräte 
viel beitragen, standen ihnen kaum mehr zur 
Verfügung: die griechischen Vasen und die Terra- 
kotta-Votive. Da sie naturgemäss vom Kult ihrer 
eigenen Epoche ausgingen, der ja in seinen Grund- 
zügen tatsächlich noch weiterbestand, waren Miss- 
verständnisse unausweichlich, die dann ebenso 
weiterüberliefert wurden wie die korrekten Infor- 
mationen. Auch diese Quellen, in gewisser Weise 
die Vorläufer unserer heutigen Untersuchungen, 
liefern also nur partielles Wissen. 


INGRID KRAUSKOPF 


B. Etruskisch 


BIBLIOGRAPHIE: Zu etruskischen Gefässnamen: Co- 
lonna, G., «Nomi etruschi di vasi», ArchCl 25-26 (1973-74) 
132-150; id., « Vasi per bere e.vasi per mangiare (a propo- 


sito di alcuni nomi etruschi di vasi)», Prospettiva 53-56 
(1988/89) (= Scritti in ricordo di G. Previtali 1) 30-32; Mar- 
telli, M., «Per il dossier dei nomi etruschi di vasi: una nuo- 
va iscrizione ceretana del VII sec. a.C.», BollArte 69 Heft 
27 (1984) 49-54; Bagnasco Gianni, G., «Imprestiti greci 
nell’Etruria del VII sec. a.C.», in Aloni, A./de Finis, L., 
(Hsg.), Dall’Indo a Thule: i Greci, i Romani, gli altri (1996) 
307-318; Maras, D. F., «Le iscrizioni sacre etrusche sul va- 
sellame in eta tardo-arcaica e recente», ScAnt 10 (2000) 121- 
137 (mit zahlreichen Hinweisen auf vorhergehende Lit.). 

Zu nenen Grabungen und Untersuchungen in Heiligtümern 
mit relevanten Befunden zur Frage kultisch verwendeter Gefässe 
und Geräte: Baglione, M. P., «Ritrovamenti dall’ area di 
sud di Pyrgi: due askoi frammentari del Seven Lobster- 
Claws Group», in Etrusca et Italica. Scritti in on. di M. Pal- 
lottino I (1997) 1-24; Colonna, G./Baglione, M. P., «Il san- 
tuario etrusco di Pyrgi», in Scavi e ricerche archeologiche 
dell’Università di Roma «La Sapienza» (1998) 125-135; Co- 
lonna, G./Backe Forsberg, Y., «Le iscrizioni del ‘sacello’ 
del ponte di San Giovenale», OpuscRom 24 (1999) 63-78; 
Baglione, M. P., «I rinvenimenti di ceramica attica dell’area 
sud» [di Pyrgi], ScAnt 10 (2000) 337-382; Carosi, S., «Nuo- 
vi dati sul santuario di Campetti a Veio»; ArchCI 23 (2002) 
355-377; Colonna, G. (Hsg.), Il santuario di Portonaccio a 
Veio I. Gli scavi di Massimo Pallottino nella zona dell’altare, 
MonAnt serie miscellanea VI 3 (2002). 


Dass in der etruskischen Religion Riten ausser- 
ordentlich genau festgelegt waren und exakt befolgt 
werden mussten, war schon in der Antike bekannt 
(s. dazu die etruskischen Abschnitte der ersten drei 
Bände des ThesCRA, bes. I2 a Opfer, etr.; II3 a 
Reinigung, etr.; III 6 a Divination, etr.). Die rómi- 
sche Literatur, der wir die wenigen Informationen 
darüber verdanken, schweigt aber weitgehend über 
die dabei benutzten Geräte und Gefässe. Etruski- 
sche Schriftquellen sind rar und nicht exakt genug 
verstehbar, um diese Lücke auszugleichen. 

Die Bilder von Kultszenen sind schr oft von 
griechischen Vorlagen angeregt; gerade durch die- 
se griechischen Parallelen lässt sich das Dargestellte 
dann zwar verstehen, andererseits lässt sich aber der 
Verdacht, dass auch die abgebildeten Kultgeräte 
eher zum griechischen Ritus der Vorlagen als zur 
etruskischen Kultpraxis gehören, nie ganz ausräu- 
men. Allerdings sind auch erstaunlich viele Gefäss- 
namen aus dem Griechischen ins Etruskische über- 
nommen worden (s.u.), sodass man doch auch mit 
realen Einflüssen auf den Kult, nicht nur mit iko- 
nographischen Übernahmen rechnen muss. Zudem 
lassen sich bei genauem Hinsehen in den Bildern 
oft kleine Abweichungen von den griechischen 
Vorlagen erkennen, die wahrscheinlich in der 
etruskischen Kultrealität begründet sind. So steht 
z.B. der Prozessionsfries von Murlo (947) zweifel- 
los in einem - allerdings nicht ganz klaren - Zu- 
sammenhang mit den westgriechischen Friesen aus 
der Gegend von Metapont (916 a), ebenso deutlich 
sind aber die Unterschiede. Was sie zu bedeuten 
haben, wird sehr kontrovers diskutiert. Rein etrus- 
kische Riten und die Geräte, mit denen sie ausge- 
führt wurden, mit Hilfe der relativ reichlich vor- 
handenen ikonographischen Quellen zu definieren, 
ist daher nur in ausserordentlich begrenztem Um- 
fang möglich. Es gelingt leichter, wenn zu den Bil- 
dern real erhaltene Gefässe oder Geräte hinzukom- 
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men wie etwa im Fall der Schnabelkannen bei der 
Leberschau (160. 161). Reiches Material an origi- 
nalen Objekten liefern in Etrurien vor allem die 
Nekropolen, doch bleibt hier vielfach unklar, wie 
weit es sich dabei um kultisch benutzte Geräte han- 
delt. Zwar ist die Beigabe von Gefässen und Gerä- 
ten ins Grab als solche ein Ritual, aber dadurch 
wird nicht selbstverständlich alles, was sich im 
Grab findet, zum Kultinstrument. Wagen, mit de- 
nen Tote ins Jenseits fahren, und Trinkgeschirr, das 
sie in ihrem künftigen Leben zur Verfügung haben 
sollen, sind keine Kultgeräte im engeren Sinn. Im 
Folgenden werden sie dennoch gelegentlich heran- 
gezogen, um vermutlich auch im Kult verwende- 
te Formen vorstellen zu können. 

Fortschritte sind zu erhoffen von den Funden aus 
den Heiligtümern, die nicht so gering sind, wie es 
nach den Publikationen lange Zeit scheinen muss- 
te, und ständig durch neue Grabungen vermehrt 
werden. Durch exakte Beobachtung der Fundum- 
stände lassen sich in manchen Fällen Hinweise 
darauf finden, welche Gefässe z.B. auch in beschei- 
denem Kleinformat aus Ton Kultgefässe reflektie- 
ren und welche nur prestigeträchtige Weihgaben 
waren; so deutet das Überwiegen eines bestimmten 
Gefässtypus im Fundmaterial eines Heiligtums im 
allgemeinen auf eine kultische Verwendung hin; 
dies gilt z.B. für die vielen Kännchen lokaler 
Produktion («olpette») im südlichen Heiligtum von 
Pyrgi (Baglione, M. P., Anathema 661 f. bes. Anm. 
47 Abb. 7). Auch die Auswertung der zahlreichen 
Inschriften auf Gefassen verspricht einen grossen 
Erkenntnisgewinn. Hier hat G. Colonna einen 
Anfang gemacht (s. Bibl., auch StEtr 56 (1989-90) 
350 REE Nr. 72). Weitere Beiträge stammen von 
G. Bagnasco Gianni und D. F. Maras, der anhand 
der Inschriften wichtige Überlegungen zum Zu- 
sammenhang der Weihung von Gefässen und ihrer 
Benutzung im Kult anstellt. Die Untersuchung der 
Heiligtumskeramik ist an vielen Stellen sehr inten- 
siv in Gang gekommen; einige wichtige Aufsätze 
aus neuester Zeit, die jeweils weiterführende Hin- 
weise enthalten, sind oben genannt. 

Für eine knappe Bilanz, wie sie im Rahmen des 
ThesCRA gezogen werden müsste, ist der Zeit- 
punkt aber wohl noch nicht gekommen, weswe- 
gen diese Untersuchungen nicht immer in dem 
Umfang einbezogen werden konnten, den sie ver- 
dienen. Etruskische Kultpraxis erschliesst sich der- 
zeit noch besser in einem von den Ritualen ausge- 
henden Ansatz; im Rahmen des ThesCRA ist dies 
in den eingangs genannten, Etrurien gewidmeten 
Abschnitten der ersten Bände zu finden. 


INGRID KRAUSKOPF 


C. Rom und der Westen des römischen 
Reiches 


BIBLIOGRAPHIE: Fless, Opferdiener; Moede, K., Religion 
und Bild: Die Darstellung religiöser Rituale im römischen Relief 
(Diss. Greifswald 2004, unpubl.); v. Schaewen, Opfergerä- 
te; Scott Ryberg, Rites; Siebert, Instrumenta. 


Römische Opfer wurden in verschiedenen For- 
men und oft in mehreren Phasen vollzogen, in de- 
nen jeweils verschiedene Geräte und Gefässe ein- 
gesetzt wurden. 

Die Rituale und ihr Instrumentarium sind in 
ihren wesentlichen Formen in Rom ausgebildet 
und von dort mit den Kulten für römische Götter 
vor allem im westlichen Teil des Reiches verbrei- 
tet worden. Die literarischen und bildlichen 
Zeugnisse betreffen insbesondere die Hauptstadt; 
epigraphische Zeugnisse und vor allem reale Fund- 
stücke können das Bild für Italien und die Provin- 
zen ergänzen, bedürfen aber noch einer systemati- 
schen Aufarbeitung. 

Grössere Opfer wurden mit einer Prozession 
eingeleitet, bei der insbesondere die Opfertiere mit 
rituellem Opferschmuck vorgeführt und die Gerä- 
te und Gefässe für das Ritual präsentiert wurden. 
Zu Beginn der eigentlichen Opferhandlung wur- 
den die Teilnehmer rituell gereinigt, wobei für 
den Opferherrn Gefässe zum Waschen und ein 
Handtuch zum Abtrocknen der Hände, für die üb- 
rigen Anwesenden Geräte zum Besprengen mit 
Wasser verwendet wurden. Danach wurde ein 
Opfer mit Weihrauch und Wein vollzogen, ent- 
weder als eigenständiger Ritus oder als Vorstufe zu 
einem blutigen Tieropfer; dabei wurden Behält- 
nisse, Gefässe und Geräte zum Bereithalten und 
Darbringen bzw. Verbrennen der Gaben ge- 
braucht. Bei anschliessenden Tieropfern wurden 
den Tieren die Schmuckausstattungen abgenom- 
men; danach wurden Behältnisse für das vorberei- 
tende Bestreuen der Tiere mit Opferschrot (mola 
salsa) und das Begiessen mit Wein, Geräte zum 
Töten sowie weitere Gefässe zum Auffangen des 
Blutes benutzt. 

Die erhaltenen schriftlichen Zeugnisse zu römi- 
schen Opferhandlungen schildern nie den ganzen 
Vorgang mit seinen rituellen Einzelheiten um sei- 
ner selbst willen, sondern bleiben entweder pau- 
schal oder aber betreffen einzelne bedeutsame De- 
tails, bei denen oft der Kontext unklar bleibt. 
Deutlich ist aber, dass häufig Instrumente und an- 
dere Gegenstände des Opferrituals als signifikante 
Elemente hervorgehoben werden, mit denen die 
Sphäre des religiösen Ritus aufgerufen wird (1. 2. 
4). In diesem Sinn erhalten z.B. bei Vergil be- 
stimmte Gegenstände des Kults, wie acerra, patera 
und Festkranz als Geschenke an einen Priester, em- 
blematische Bedeutung zum Ausdruck religiösen 
Ranges (5). Hierin entspricht die Literatur den iso- 
lierten Darstellungen bedeutungsvoller Kultinstru- 
mente (s.u.). 

Wie bei allen Schriftquellen zu Ritualen der 
römischen Religion ergibt sich dabei häufig eine 
Diskrepanz zwischen den antiquarischen Beschrei- 
bungen und den Zeugnissen der kulturellen 
Signifikanz der Instrumente (s.o. Einleitung S. 
150). Die spezifischen Begriffe der Antiquare für 
Kultinstrumente sind oft nicht eindeutig mit den 
allgemeineren Bezeichnungen der Schriftsteller 
und Dichter in Übereinstimmung zu bringen. Das 
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erschwert weiterhin die Identifizierung der sprach- 
lichen Bezeichnungen mit den konkreten Typen 
der Geräte und Gefässe, wie sie in Bildwerken 
oder als reale Gegenstände überliefert sind. 

Bildliche Wiedergaben von Instrumenten rö- 
mischer Opfer sind vor allem in zwei Formen 
überliefert: zum einen in szenischen Schilderungen 
von Opferhandlungen, zum anderen in reinen 
Darstellungen religiöser Instrumente und Gegen- 
stände, z.T. in grösseren Kompositionen zusam- 
mengestellt. Beide Formen sind von spezifischen 
Vorgaben geprägt. 

Opferhandlungen in den öffentlichen Kulten 
wurden vor allem als Ausdruck von religiöser 
Pflichterfüllung (pietas) und offizieller Würde (di- 
gnitas) von Magistraten und Honoratioren sowie 
von festlichem Aufwand (magnificentia) zu Ehren 
der Götter gewertet und dargestellt (6-17. 30- 
33). Die magnificentia der festlichen Ausstattung 
konnte am eindrucksvollsten in Prozessionen mit 
Opfertieren und Kultpersonal vor Augen geführt 
werden. Die grossen Schlachtopfer mit der physi- 
schen UÜberwältigung der Opfertiere strahlten 
dagegen weniger zeremonielle Würde aus, ihre 
Durchführung wurde niederen Opferdienern 
überlassen. Darum waren die Voropfer mit Weih- 
rauch und Wein (fure ac vino) die Handlungen, in 
denen die Hauptpersonen ihre repräsentative Wir- 
kung entfalten konnten. Diese Gliederung gilt fast 
durchweg für die Bildwerke: Der Leiter des Ritu- 
als wird nicht nur bei unblutigen Opfern im Akt 
der Weinspende gezeigt, sondern erscheint auch 
im Rahmen von Tieropfern in der Regel in stati- 
scher Wiirde beim Voropfer am Altar stehend; da- 
gegen wird die Schlachtung der Opfertiere als ur- 
tiimlicher dramatischer Akt des Tétens mehr oder 
minder zur Seite geriickt und ohne unmittelbare 
Beteiligung des Opferherrn vollzogen (13a. 31). 
Diese beiden Aspekte, priesterliche oder magistra- 
tische dignitas einerseits und dramatische Tötung 
andererseits, stehen im Zentrum aller Opfersze- 
nen. Weitere Teilhandlungen, wie etwa die ritu- 
elle Waschung der Hände und das Verbrennen von 
Weihrauch, spielen in den bildlichen Darstellun- 
gen nur eine marginale Rolle, andere werden ganz 
ausgeblendet, wie etwa das Bestreuen der Opfer- 
tiere mit mola salsa, das Abnehmen des Opfer- 
schmuckes der Tiere und das Auffangen des Blu- 
tes nach dem tödlichen Stich. Dass hier nicht nur 
eine spezifisch künstlerische Strategie der bildli- 
chen Darstellung, sondern eine inhaltliche Wer- 
tung zur Geltung kommt, zeigt die Schilderung 
des Opfers des Aeneas beim Aufbruch von Sizi- 
lien, wo er die Schlachtung von Opfertieren durch 
seine Gefährten veranlasst, dagegen selbst weithin 
sichtbar auf dem Bug des Schiffes stehend den 
Wein spendet und die Eingeweide in das Meer 
wirft (3). 

Wie weit sich in der Akzentuierung der Bild- 
werke, mit dem Leiter des Rituals beim Voropfer 
und der Tötung ohne seine Mitwirkung, die kon- 
krete Wirklichkeit des Rituals spiegelt oder im 


wesentlichen eine wertende Form der Darstellung 
wirksam wird, ist schwer zu entscheiden, denn in 
den zusammenfassenden Opferszenen der Bild- 
kunst konnte der Opferherr nur in einer der bei- 
den Handlungen eine zentrale Rolle spielen, wäh- 
rend er sich in der Realität theoretisch vom 
Voropfer zur Schlachtung begeben konnte. Doch 
zumindest ideell kann eine ähnliche Aufteilung der 
Rollen und Aspekte in die dignitas des Voropfers 
und die Dramatik der Tiertötung auch für die rea- 
len Opferhandlungen angenommen werden. 

Daraus ergibt sich weiterhin eine spezifische Se- 
lektion der dargestellten Instrumente. Die Schilde- 
rungen grosser Prozessionen mit Opfertieren und 
Kultpersonal waren die Gelegenheiten zur Vorfüh- 
rung vielfältiger reicher Geräte und Gefässe, die 
im Lauf des Rituals gebraucht wurden (6-9). An- 
dere Aspekte traten in den Szenen der eigentlichen 
Opferhandlungen in den Vordergrund: Hier wa- 
ren vor allem die wichtigsten Gefässe und Geräte 
für das Voropfer mit Weihrauch und Wein sowie 
die Instrumente der Tötung obligatorisch (6. 10- 
17. 30-33), während andere Instrumente, etwa für 
die vorausgehende Reinigung und das nachfolgen- 
de Ausnehmen der Eingeweide, nur selten als er- 
gänzende Hinweise eingefügt erscheinen. 

Von ähnlichen Vorgaben sind die Darstellungen 
und Kompositionen einzelner Kultinstrumente be- 
stimmt. Auf den Münzen der Republik werden 
solche Instrumente dargestellt, die die religiösen 
Amter und Verdienste bestimmter Personen, eines 
führenden Staatsmannes, eines Vorfahren des Prä- 
gebeamten oder seiner eigenen Person, repräsen- 
tieren (27 a-k). Bei Octavian werden 37 v. Chr. 
simpuvium und lituus mit dem Dreifuss als Zeichen 
seiner Mitgliedschaft in den drei höchsten Priester- 
schaften der pontifices, der augures und der XVviri 
sacris faciundis vereinigt (28); nachdem 28 v. Chr. 
die Priesterschaft der VIIviri epulonum mit dem At- 
tribut der patera hinzugefügt worden war (s.u. 
III.B, Schöpfgefässe), bilden diese vier Bildzei- 
chen eine emblematische Symbolisierung der vier 
bedeutendsten Priesterkollegien (29. Siehe R. gest. 
div. Aug. 9: sacerdotum quattuor amplissima collegia). 
Ahnliche Absichten waren bei der Darstellung von 
Kultinstrumenten auf Gemmen massgebend (34). 
Es ging nicht um Darstellung von Religion und 
Kult, sondern um Repräsentation von ôffentli- 
chem Rang. 

In den Friesen grosser Sakralbauten wurden 
Wiedergaben von Kultinstrumenten «explikativ» 
zur Bezeichnung der religiösen Ämter und der ri- 
tuellen Handlungen angebracht, die zu dem be- 
treffenden Kult gehörten (18-24). So sind an dem 
Fries des Tempels der Vesta in Rom eine einhen- 
kelige Schale und ein Wassergefäss dargestellt, die 
offenbar für Kulthandlungen der Vestalinnen cha- 
rakteristisch waren (24); am Tempel des Divus 
Vespasianus deutet der galerus nicht auf ein Pries- 
teramt des vergöttlichten Kaisers, sondern auf den 
Priester (flamen), der dem Kult vorstand (21). An 
Grabbauten dagegen dienten die Instrumente z.T. 
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wohl zur Darstellung von religiösen Funktionen 
der Grabherren selbst (25-26; Siebert, Instrumen- 
ta 186-187). In demselben ‘explikativen’ Sinn 
finden sich Geräte und Gefässe des Kultes in Re- 
liefs an Altären, selten in grösserer Zahl, ausseror- 
dentlich häufig in der stereotypen Auswahl von 
Kanne und Schale an den Seiten der Altarblöcke 
(11a, Allgemein s. Siebert, Instrumenta 157-202). 

Die Materialien der Kultinstrumente, deren 
Spektrum aus den schriftlichen, bildlichen und real 
erhaltenen Zeugnissen nur sehr ausschnitthaft 
deutlich wird, konnten in Rom grundsätzlich nach 
religiösen und ethischen Kriterien bewertet wer- 
den. Ein altes Tabu war das Eisen, das in der «Ei- 
senzeit» neu eingeführt worden war und das da- 
rum aus heiligen Handlungen und vom Gebrauch 
der alten Priesterschaften ausgeschlossen war, was 
zur Verwendung der älteren Bronze für rituelle 
Messer, Pflugscharen usw. führte (Macr. Sat. 5, 
19, 13. Serv. Aen. 1, 448). Allgemeiner verbreitet 
war die ethische und ideologische Antithese zwi- 
schen der Vorstellung, die Gottheit mit reichen 
und prächtigen Kultinstrumenten zu ehren, die 
zur Verwendung von wertvollen Materialien wie 
Gold, Silber, Elfenbein usw. führte, und dem da- 
gegen gesetzten Ideal schlichter und altertümlicher 
Frömmigkeit, die ihren Ausdruck in der Beibehal- 
tung altertümlicher Werkstoffe wie Ton und 
Holz, etwa im Kult der Vesta (Koch, C., RE VIII 
A 2 [1958] 1754 s.v. « Vesta»), fand. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

1. Hor. c. 1, 19, 13-16. — «Hier bringt mir le- 
bendigen Rasen her, hier, Knaben, heilige Zwei- 
ge, und Weihrauch, zusammen mit einer patera 
voll zweijährigen Weins: Wenn dann das Opfer- 
tier geschlachtet ist, wird sie (Venus) mir milder 
nahen. » 

2. Verg. georg. 2, 192-194. - (Der Wein) 
«...den wir aus goldenen Schalen (pateris) spen- 
den, während der feiste Etrusker die elfenbeiner- 
ne Flöte am Altar bläst und wir in bauchigen 
Schüsseln (lancibus) die dampfenden Eingeweide 
darbringen. » 

3. Verg. Aen. 5, 772—776. — (Aeneas, beim Auf- 
bruch von Sizilien) «Dann befiehlt er drei Kälber 
dem Eryx und ein Lamm den Stürmen zu schlach- 
ten... Er selbst, das Haupt mit Blättern vom Öl- 
baum umkränzt, weit vorne auf dem Bug stehend, 
hält die patera, wirft die Eingeweide in die 
Salzfluten und spendet dazu flüssigen Wein.» 

4- Ov. fast. 4, 933-936. — «So sprach er (das Ge- 
bet), und zu seiner Rechten lag ein Handtuch 
(mantele) mit losen Noppen sowie das Kästchen 
(acerra) mit Weihrauch, zusammen mit der Schale 
(patera) voll Wein. Weihrauch und Wein opferte 
er auf dem Herd, dazu die Gedärme eines Schafes 
und die schmutzigen Eingeweide, ich sah es selbst, 
einer geilen Hündin.» 

5. Ov. met. 13, 702—704. — (Geschenke des Ae- 
neas für Anius, König und Priester auf Delos) 





«Und nicht geringere Geschenke als die empfan- 
genen erwidern die Trojaner: geben dem Priester 
eine acerra als Behälter des Weihrauchs, geben ihm 
eine patera und einen Kranz, strahlend von Gold 
und Edelsteinen. » 


BILDZEUGNISSE 

Da viele römische Bildzeugnisse komplexe Pro- 
zessions- und Opferszenen sowie Zusammenstel- 
lungen von Kultgegenstanden zeigen, die mehre- 
re der unten besprochenen Instrumente enthalten, 
wird hier ein Katalog von solchen Bildwerken vo- 
rangestellt. An ihnen können die im Text erläu- 
terten Prinzipien der Darstellung unter Hervorhe- 
bung und Selektion der ideell bedeutungsvollen 
Aspekte exemplifiziert werden. In den Dokumen- 
tationen zu den einzelnen Instrumenten wird, so- 
weit einschlägig, auf diesen Katalog verwiesen. 
Weitgehend vollständige Liste der Bildzeugnisse 
zu römischen Kultinstrumenten bei Siebert, In- 
strumenta 275-331. 


Szenische Darstellungen von Prozessionen und 
Opferhandlungen 

6. (= 209. 340. 441, = 1 1 Prozessionen, röm. 
120*, I 2 b Libation 51*) Census-Denkmal Paris- 
Miinchen, Darstellung eines Census-Opfers. Paris, 
Louvre MA 975. - Scott Ryberg, Rites 27-34 Abb. 
17b-c; Kahler, H., Seethiasos und Census (1966) 
Taf. 4. 5. 10; Andreae, RK? Abb. 220; Torelli, Ty- 
pology 5-16 Abb. 1.3. 1.4b-d; Fless, Opferdiener 16- 
17 Kat. 2 Taf. 12, 1; Stilp, M., Mariage et suove- 
taurilia (2001) 60-71. 77-87 Abb. 22-51. - Ende 
2.-Anfang 1. Jh. v. Chr. - Opfer eines Censors an 
Mars, aus Anlass eines Census, mit Prozession von 
suovetaurilia. Kultdiener giesst aus Kanne dem Op- 
ferherrn zur libatio in patera ein. Zweiter Kultdie- 
ner trägt acerra auf Schulter. Stier mit infula und 
dorsuale, Widder und Schwein ohne Schmuck. 
Victimarius besprengt Stier mit Lorbeerzweig, hält 
weiteren Zweig über Schulter. 

7-* (= 973. 1116) Fries aus Cella (innen) des 
Apollo-Tempels in circo. Rom, Mus. Cap., Cen- 
trale Montemartini 2776-2778. - Scott Ryberg, 
Rites 144-146 Abb. 78a-c; Helbig* II Nr. 1670; 
Andreae, RK? Abb. 260, 262; La Rocca, E., 
Amazzonomachia (1985) 94-95 Abb. 22, 24, 25; 
Koeppel, HistRel VI 34-41 Abb. 1-3. — Ca. 30-17 
v. Chr. - Triumph-Prozession des Octavian 29 v. 
Chr. Ferculum mit tropaeum und Gefangenen, Op- 
ferstiere mit Stirnschmuck, infula und dorsuale, 
victimarii mit malleus; kastenartiges ferculum mit 
Gebäck und Schweinskopf. 

8. a.*—b.* (= 204. 442. 1067) Ara Pacis Au- 
gustae. Rom. — Moretti, G., Ara Pacis Augustae 
(1948) Abb. 36. 38. 41; Scott Ryberg, Rites 38-48 
Abb. 22a-b. 23a-b. 24a-b; Hanell, K., OpuscRom 
2 (1960) 31-123 Taf. 30. 33; Simon, E., Ara Pacis 
Augustae (1963) Abb. 9. 13. 14. 16. 17; Andreae, 
RK? Abb. 290. 295-297; Torelli, Typology 27-61 
Abb. II.4. 10. 18. 20. 21. 24. 25; La Rocca, E., Ara 
Pacis Augustae (1983) 24-39. 52-54 Abb. S. 36. 37. 
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52. 54; Settis, S., in Kaiser Augustus 400-426; 
Koeppel, HistRel V 1, 101-15 Abb. 11. 17-18. 21. 
23. 27-32; HistRel V 2, 97-106; Fless, Opferdiener 
19-20. 48-50. 54-56. 90-93 Taf. 2, 2; 6, 23 13, 1; 
14, 15 16, 1; 37, 2; 41, 2. — 13-9 v. Chr. — a.* Gros- 
ser Fries, an der Einfassung: Prozession mit Au- 
gustus, Priesterschaften, W'ürdentrügern und kai- 
serlicher Familie. Kultdiener bei Priesterschaften 
mit Kanne, patera, acerra und mantele; Kultdiener 
hinter den flamines mit sacena. Teilnehmer mit 
Lorbeerkrinzen auf dem Kopf, z.T. mit Lorbeer- 
zweigen in Hand. b.* (= 350. 1093. 1117) Kleiner 
Fries, um Altar umlaufend: Prozession von Vesta- 
linnen, Priesterschaften und Opfertieren mit mi- 
nistri und victimarii. Vestalinnen (v. r. n. 1.) mit 
simpuvium; Kästchen (acerra?); flachem Tablett; in 
Opferzug (v. r. n. 1.) Kultdiener mit Kanne, acer- 
ra und mantele; victimarius mit culter im Bausch des 
Schurzes; vict. mit culter in 1. Hand; vict. mit Ta- 
blett (lanx?), darauf culter, und mantele sowie olla 
(2); vict. mit Lorbeerzweig zum Besprengen; vict. 
mit Stab zum Antreiben; popa mit Beil oder mal- 
leus; vict. mit lanx und olla; minister mit Kanne. 

9. (= I 1 Prozessionen, róm. 102, II 5 Kultbil- 
der 590*) Sog. Ara dei Vicomagistri. Vatikan, 
Mus. Greg. Prof. 1156-1157. - Magi, F., in Lip- 
pold, SculptVatMus III 2, 505-512 Abb. 229-233; 
Scott Ryberg, Rites 75-80 Abb. 37a-b; Andreae, 
RK? Abb. 357; Hólscher, T., in Kaiser Augustus 
396-398 Kat. 224; Fless, Opferdiener 52-53 Kat. 18 
Taf. 38, 1; 42, 1. — Ca. 10-40 n. Chr. — Prozessi- 
on mit Opfertieren. Stiere mit infula und dorsua- 
lis, bei dem ersten Stier Kultdiener mit lanx, da- 
hinter popa mit Beil (dolabra). 

10. a.-c.* Relief-Frr. Della Valle-Medici. 
Rom, Villa Medici; Rom, Mus. Cap., Centrale 
Montemartini 1881 (+ 2830). - Scott Ryberg, Rites 
66-75 Abb. 36a-e; Koeppel, HistRel I 98-116 Abb. 
13. 14. 27; La Rocca, E., in Strocka, V. M. (Hsg.), 
Die Regierungszeit des Kaisers Claudius (1994) 267- 
293 Abb. 9-10; Fless, Opferdiener Kat. 22 Taf. 36, 
2. - 41-54 n. Chr. - Frr. einer vielteiligen Prozes- 
sion mit Opferszenen. a. (= 1069bis. 1577a) Füh- 
rung eines Opferstieres mit Kopfschmuck und 
infula, popa mit Beil. b. Tötung eines Opferstieres 
mit Messer. c.* (= 879. 1577b) Kultdiener mit 
Korb, darin Früchte (?), mit Tuch verdeckt, 
herabhängende infula. 

11. a.* (= 195. 354) Altar. Pompeji, zum Tem- 
pel für Kaiserkult gehörig. — Scott Ryberg, Rites 
81-84 Abb. 38a; Dobbins, J. J., RM 99 (1992) 251- 
263 Taf. 73, 1-2; Fless, Opferdiener 16 Taf. 19, 2; 
Siebert, Instrumenta Kat. 17 Abb. 3; Taf. 9a. — Au- 
gusteisch, nach 7 v. Chr. — Stieropfer, Kaiserkult. 
Minister mit Kanne, Griffschale und mantele; victi- 
marius mit Tablett; popa mit Beil. L. Ns.: patera, 
simpuvium, Kanne. R. Ns.: mantele, acerra, lituus. — 
b. (= 341, = I 2 d Weihgeschenke, röm. 495*) Al- 
tar. des C. Manlius. Vatikan, Mus. Greg. Prof. 
9964. Aus Caere. — Scott Ryberg, Rites 84-87 
Abb. 392; Helbig^ I Nr. 1058; Torelli, Typology 
16-20 Taf. 1.6. - Frühkaiserzeitlich. - Vs. R.: Op- 





ferherr giesst aus einer patera Trankspende auf ei- 
nen Altar, daneben minister mit Kanne und mante- 
le. L.: Popa schwingt Beil über Rind, victimarius 
mit Tablett und malleus. 

12.* (= 210, = II 3 a Reinigung, röm. 28c*) 
Trajans-Säule, Rom. Szene CIII. - Scott Ryberg, 
Rites 111-113 Abb. 57; Lepper, F./Frere, S., Tra- 
jan’s Column (1988) 157-159 Taf. 76; Coarelli, F., 
La colonna Traiana (1999) Taf. 124; Koeppel, 
HistRel IX 82-84 Abb. 19. — 106—113 n. Chr. - 
Lustratio mit suovetaurilia-Umzug; Kultdiener 
beim Altar mit acerra, Kultdiener im Umzug mit 
Lorbeerzweig zum Besprengen, ein anderer mit 
Napf für Wasser, popa mit malleus, Stier und 
Schwein mit dorsualis. 

13. a.*-c. Trajans-Bogen, Benevent. Nórdli- 
ches Durchgangs-Relief; umlaufender Fries; Zwi- 
schenreliefs. - Scott Ryberg, Rites 150-156 Abb. 
82a-b. 83; Hassel, F. J., Der Trajansbogen in Bene- 
vent (1966) Taf. 1, 2; Taf. 6. 19. 20. 22, 1-2; Ro- 
tili, M., L’arco di Traiano a Benevento (1972) Taf. 
28-32. 53. 55. 58. 145; Andreae, RK? Abb. 433. 
450-453; Fless, Opferdiener Kat. 28 Taf. 43, 2; 8, 1. 
18, 2; 23, 1. — 109-114 n. Chr. - a.* (= 1119a) 
Durchgangs-Relief: Opfer Trajans zur Einwei- 
hung der Via Traiana, mit libatio und Stiertétung; 
Kaiser opfert an Dreifuss-foculus, Kultdiener mit 
acerra, zwei victimarii und popa mit culter in Etui am 
Gürtel. b. (7 975. 1119b) Fries mit Triumphzug: 
popae mit malleus bzw. Beil, victimarii mit culter (?), 
olla. c. (2 476) Zwischenfriese: Kandelaber, von 
zwei Kultdienern gehalten, gerahmt von zwei 
Kultdienern mit Rundschilden; Kandelaber, ge- 
rahmt von Victorien, die einen Stier tóten. 

14. (= 1113, = 12 a Opfer, röm. 254*) Relief 
mit extispicium. Paris, Louvre MA 978. — Scott 
Ryberg, Rites 128-130 Abb. 69a; Koeppel, HistRel 
II 204-212 Abb. 35-41; Tortorella, St., ScAnt 2 
(1988) 475-495; Leoncini, L., Xenia 15 (1988) 29- 
32 Abb. 2-3; Fless, Opferdiener 74 Kat. 29; Siebert, 
Instrumenta Kat. Fs Taf. 2. - 98-117 n. Chr. - Be- 
schauung der Eingeweide (extispicium) eines Op- 
ferstieres; victimarius mit culter im Gürtel, popa mit 
culter, Beil und olla. 

15. (= 447. 1114, - 1 2 a Opfer, róm. 101, IV 1 
b Darstellungen von Kultorten 21j*, = LIMC VII 
Zeus/luppiter 359*. 482) Triumphopfer des Marc 
Aurel, aus Reliefserie, wahrscheinlich von Tri- 
umphbogen. Rom, Pal. Cons. 807. - Scott Ryberg, 
Rites 157-158 Abb. 86; Scott Ryberg, L, Panel 
Reliefs of Marcus Aurelius (1967) 21-27 Abb. 14a~c; 
Andreae, RK? Abb. 558; Koeppel, HistRel IV s2- 
56 Abb. 29; Fless, Opferdiener Kat. 36 I Taf. 46, 2. 
- 176 n. Chr. - Triumphopfer auf dem Kapitol; 
Kaiser opfert an Dreifuss-foculus, Kultdiener mit 
acerra, popa mit Beil (ergänzt), Kultdiener mit olla. 

16. a.-c. Ehrenbogen der Argentarier für Sep- 
timius Severus, Rom. Reliefs mit Stieropfer, mit 
Kultinstrumenten, mit Kultdienern. — Pallottino, 
M., L’arco degli Argentari (1946) Taf. 8. 10; Scott 
Ryberg, Rites 137-139 Abb. 75a-b; Fless, Opferdie- 
ner 26-31 Kat. 43 Taf. 8, 2. - 204 n. Chr. - a. (= 
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196) Relief mit Stieropfer; popa mit Beil, zwei 
Kultdiener mit acerra bzw. Kanne und Griffschale. 
b. (= 452. 1121) Friese mit Kultgeraten: 1. Litu- 
us, Kanne, patera, galerus, ‘aspergillum’, simpuvium, 
drei Messer in Etui; 2. acerra, Beil, patera, bucrani- 
um, Kanne, malleus, olla. c. Fries mit Kultdienern. 
Zwei Kultdiener halten einen Kandelaber in die 
Höhe, zwei weitere Kultdiener mit Kanne bzw. 
mantele. 

17. (= 197. 355, = II 3 a Reinigung, röm. 94*) 
Relief mit Opferszene. Rom, Mus. Naz. Rom. 
55296. — Scott Ryberg, Rites 196 Abb. 116e; Am- 
brogi, A., MusNazRom I 8, 1 (1985) 288-294; 
Fless, Opferdiener 15-16. 33-37, Kat. 44 Taf. 12, 2; 
Siebert, Instrumenta Kat. A 21 Taf. 3a. — Ca. 280- 
300 n. Chr. - Opfer eines Kaisers mit Gebetsrolle 
und patera an Dreifuss-foculus; Kultdiener mit acer- 
ra, weiterer Kultdiener mit Kanne und Griffscha- 
le, Vorbeter mit Gebetsrolle. 


Reliefs mit Kultgeräten 

18.* (= 205. 342. 453. 475. 1074. 1098, = II 3 
a Reinigung, röm. 92*) Fries (fr.) mit Kultinstru- 
menten und Seesieg-Symbolen. Rom, Mus. Cap. 
604* (Nr. 100), 606* (102), 608 (104), 609* (105), 
611 (107). — Stuart Jones, SculptMusCap 258-264 
Nr. 100. 102. 104. 105. 107; Helbig* II Nr. 1382; 
Hölscher, T., JdI 99 (1984) 204-210 Abb. 6-10; 
Leoncini, L., Xenia 13 (1987) 13-24 Abb. 1-13; 
Siebert, Instrumenta Kat. F 1. — 30-20 v. Chr. - 
Stuart Jones Nr. 100: lituus, galerus, ‘aspergillum’, 
Beil, Messer, acerra mit Lorbeerzweig, Kanne mit 
Lorbeerzweig, patera, mantele, simpuvium. Nr. 102: 
simpuvium, acerra mit Lorbeerzweig. Nr. 104 (= II 
3 a Reinigung, róm. 92*): simpuvium, galerus, litu- 
us, ‘aspergillum’, Beil, culter, acerra mit Lorbeer- 
zweig, Kandelaber, patera, Kanne mit Zweig. Nr. 
105 und 107: lituus, simpuvium. 

19. (= 206. 1075. 1120) Fries (fr.). Neapel, 
Mus. Naz. — Friis Johansen, K., ActaArch 3 (1932) 
146 Abb. 20; Siebert, Instrumenta Kat. F 2 Abb. 5 
Taf. 7a - Frühe Kaiserzeit. - Mensa mit culter, ol- 
la, Beil, ‘aspergillum’, galerus, Widderkopf. 

20.* (= 454) Reliefblock mit Kultinstrumen- 
ten. Rom, Villa Borghese. - EA 2845-2846; Sie- 
bert, Instrumenta Kat. A 2. — Frühe Kaiserzeit. — 
Vs.: simpuvium, Widderkopf, culter mit eingezoge- 


ner Schneide; Rs.: acerra, Flügelhut und caduceus; 
Nss.: Kanne, patera. 

21. (= 207. 343. 1076. 1099) Fries des Tempels 
des Divus Vespasianus (fr.). Rom, ein Teil in situ, 
ein Teil im Tabularium. - De Angeli, St., Tem- 
plum Divi Vespasiani (1992) 92-95. 104-107 Abb. 
87-92. 111-113; Siebert, Instrumenta Kat. D 2. - 
Nach 79 n. Chr. - Fr. im Tabularium: galerus, ‘as- 
pergillum’, Kanne, culter, patera, malleus, Beil. Fr. 
am Tempel: Kanne, culter, ‘aspergillum’, patera, 
malleus, sacena, galerus. 

22. Fries des Tempels der Minerva (fr.). Rom, 
Forum Transitorium (in Zeichnung des Anony- 
mus Destailleur iiberliefert). - v. Blanckenhagen, 
P.-H., Flavische Architektur und ihre Dekoration un- 
tersucht am Nervaforum (1940) 41; Siebert, Instru- 
menta Kat. D 5 Taf. 14. - 81-97 n. Chr. - Gale- 
rus, patera, Kanne, zwei Messer in Etui, sacena, 
culter, acerra, galerus, lituus. 

23.* (= 208. 1100) Fries (Frr.) von unbekann- 
tem Bau. Paris, Louvre MA 601 (MR 1032). - v. 
Schaewen, Opfergeräte 45. 46 Taf. 2; Siebert, In- 
strumenta Kat. G 4. — 2. Hälfte ı. Jh. n. Chr. - 
Kandelaber mit Lorbeerzweig, Kanne, mantele an 
Halter, zwei Messer in Etui mit Tragriemen, pa- 
tera, Beil, malleus, simpuvium, culter, ‘aspergillum’, 
acerra, galerus. 

24.° (= 188. 357. 1102) Fries des Tempels der 
Vesta (fr.). Rom. — Vaglieri, D., BullCom 31 (1903) 
66 Abb. 30; Siebert, Instrumenta Kat. D 9. — 191 
n. Chr. - Einhenkelige Schale, secespita, Lorbeer- 
zweig, Wassergefäss (urna?), Kanne, Beil. 

25.* (= 455. 1103) Fries (von Grabbau?). Vati- 
kan. — Lippold, SculptVatMus III 2 (1956) 159-160 
Taf. 76; Siebert, Instrumenta Kat. H 1 Taf. 7b. - 
Frühe Kaiserzeit. - Acerra, Kanne, Beil, galerus (?), 
malleus, patera, drei Messer in Etui. 

26.* (= 551) Fries, aus dem Tiber in Rom, 
wohl von Grabbau. Rom, Mus. Naz. Rom. 752. — 
Siebert, Instrumenta Kat. H 4 Taf. 7c. — Frühe Kai- 
serzeit. — Wassergefàss, mensa mit simpuvium, pa- 
tera, galerus, ‘aspergillum’. 


Münzen 

27.* (= 345) Republikanische Münzen mit 
Kompositionen von Kultinstrumenten, z.T. zu- 
sammen mit anderen Abzeichen von religiösem 











2.b. KULTINSTRUMENTE/STRUMENTI DI CULTO 161 


oder politischem Rang. a.* (= 1066. 1091) AR 
Denar, Rom, Sulpicius Galba, 69 v. Chr. - Craw- 
ford, RRC Nr. 406/1 Taf. 50. — Rs. secespita, sim- 
puvium, sacena. — b. AU Aureus, wohl óstliche 
Miinzstatte, C. Iulius Caesar, 47 v. Chr. - Craw- 
ford, RRC 456/1 Taf. 54. — Vs. Beil, simpuvium; 
Rs. Kanne, lituus. - c. AU Aureus, Rom, A. Hir- 
tius, C. Iulius Caesar, 46 v. Chr. — Crawford, 
RRC 466/1 Taf. 55. — Rs. lituus, Kanne, Beil. - 
d.* AR Denar, Münzstütte unsicher, C. Iulius 
Caesar, 46 v. Chr. - Crawford, RRC 467/1a Taf. 
55. — Rs. simpuvium, "aspergillum', Kanne, lituus. — 
e. AR Denar, östliche Münzstätte, C. Antonius, 
43 v. Chr. - Crawford, RRC 484/1 Taf. 57. — Rs. 
zwei simpuvia, Beil. - f£.* AU Aureus, AR Denar, 
kleinasiatische Miinzstatte, C. Cassius Longinus, 
M. Iunius Brutus, L. Cornelius Lentulus Spinter, 
43-42 v. Chr. - Crawford, RRC 500/6-7 Taf. 
LXI. - Vs. Beil, simpuvium, secespita; Rs. Kanne, 
lituus. — g.* AU Aureus, AR Quinar, östliche 
Miinzstatte Q. Caepio Brutus, L. Sestius, 43-42 v. 
Chr. — Crawford, RRC 502/1. 4 Taf. 61. — Rs: 
Beil, Dreifuss, simpuvium bzw. simpuvium, Drei- 
fuss, galerus. - h.* AU Aureus, AR Denar, óstli- 
che Münzstätte, M. Iunius Brutus, L. Plaetorius 
Cestianus, 43-42 v. Chr. - Crawford, RRC 508/1- 
2; Taf. 61. — Rs. Beil, simpuvium. — i. AU Aureus, 
AR Denar, kleinasiatische Miinzstatte, M. Anto- 
nius, 40 v. Chr. - Crawford, RRC 522/1-4 Taf. 
63. — Vs. lituus, breite Kanne; Rs. Blitz, schmale 
Kanne, caduceus. - k.* AR Denar, italische Münz- 
stitte, Cn. Domitius Calvinus, 39 v. Chr. - Craw- 
ford, RRC 532/ı Taf. 63. — Rs. simpuvium, 'asper- 
gillum’, sacena, galerus. 

28.* AR Denar, Feldmiinzstatte, Octavian, 37 
v. Chr. - a.* Crawford, RRC $37/1, 538/1 Taf. 
64. — Rs. simpuvium, «aspergillum», Kanne, lituus. 
— b. 537/2, 538/2. - Rs. bzw. Vs. Dreifuss. 

29.* (= 346) Münzprägungen mit den Emble- 
men der vier grossen Priesterschaften. a.* AR, De- 
nar, Rom, C. Antistius Vetus, 16 v. Chr. - BMC 
Emp I 20, 98-99 Taf. 3, 18; s. auch 24, 119-120 Taf. 
4,11%. — b.* AU Aureus, AR Denar, Rom, Nero, 
unter Claudius, 51-54 n. Chr. - BMC Emp I 176, 
84-88 Taf. 33, 6-7. — Simpuvium, lituus, Dreifuss, 
patera. Bei Nero Legende: SACERD(otia) 
COOPT (atus) IN OMN(ia) CONL(atus) SVPRA 
NVM(erum) EX S C. 

30.* (= 198) AE Sesterz, Rom, Caligula, 37- 
40 n. Chr. - BMC Emp I 153, 41-43 Taf. 28, 6; 
157, 69 Taf. 29, 14; Nash, TopRom I 164 Abb. 177. 
- Opfer zur Einweihung des Tempels des Divus 
Augustus; Kaiser opfert am Altar mit patera, da- 
hinter Kultdiener mit Griffschale. 

31.* (= 198) AE Medaillon, Rom, Antoninus 
Pius, 158/159 n. Chr. - Kent/Hirmer, RömMünze 
Kat. 324 Taf. XI; Fless, Opferdiener 16 Taf. 23, 2. 
- Vicennalien-Opfer des Antoninus Pius; Kaiser 
Opfert mit pafera, Kultdiener mit Kanne und 
Griffschale; popa tótet Stier mit Beil. 

32.* (= 352) AE Medaillon, Rom, 178-185 n. 
Chr. - Gnecchi, Medaglioni II Nr. 5 Taf. 91, 5; 


Kent/Hirmer, RömMünze Kat. 361 Taf. XIV, 90 
R. - Zwierlein-Diehl, E., in Tainia. FS R. Ham- 
pe (1980) 418-419 mit weiteren Medaillons und 
Münzen seit Lucilla (164-169 n. Chr.); Nash, Top- 
Rom II Abb. 1326. — Rs. Opfer der Crispina mit 
fünf Vestalinnen; Kaiserin hält 1. acerra und streut 
mit r. Hand Weihrauch auf Altar, gegenüber Ves- 
talin mit simpuvium. 

33.* (= 353) AU Aureus, Rom, Caracalla, 214 
n. Chr. - BMC Emp V 450, 101-102 Taf. 70, 5. 
6; Zwierlein-Diehl, a.O. 32, 420 Taf. 77, 9 mit 
weiteren ähnlichen Prägungen. - Opfer des Cara- 
calla mit vier Vestalinnen, einem flamen und wei- 
teren Personen; Kaiser opfert am Altar mit patera, 
gegenüber Vestalin mit simpuvium. 


Gemmen, Glaspasten 

34-* Kompositionen von Kultinstrumenten 
und anderen Kultattributen. a.* Intaglio, ver- 
schollen: Glaskopie. Würzburg, Wagner-Mus. — 
GlaspastenWürzb I Nr. 693 Taf. 121; Siebert, 
Instrumenta Kat. B 1 Taf. 4c. — 1. Jh. v. Chr. - 
Simpuvium, ‘aspergillum’, Kanne, lituus. — b.* Sard. 
London, BM 2635. — Walters, BMGems Nr. 2635 
Taf. 29; Siebert Kat. B 9. - Frühe Kaiserzeit. — 
Kanne, Messer (secespita?), lituus, patera, lituus. 


TONIO HÓLSCHER 


D. Der Osten des rómischen Reiches 


Kleinasien 

Die reichhaltigsten Informationen zu religiósen 
Kulten im griechischen Teil des Imperium Ro- 
manum stehen für Kleinasien zur Verfügung, da 
von hier zahlreiche ikonographische und auch epi- 
graphische Zeugnisse stammen. Die Verteilung der 
Testimonia innerhalb Kleinasiens ist jedoch sehr 
unregelmässig: Die meisten relevanten Darstellun- 
gen und Inschriften sowie auch die wenigen lite- 
rarischen Texte stammen aus der Provinz Asia, 
dem pamphylischen Teil der Doppelprovinz Lycia 
et Pamphylia sowie Pisidia, erst mit Abstand folgen 
Cilicia und Pontus et Bithynia, während Cappadocia 
und Galatia nur sehr wenig ergiebig sind. 

Während die leges sacrae und sonstigen in- 
schriftlichen Zeugnisse organisatorische Belange in 
den Vordergrund stellen und wertvolle Informa- 
tionen über die - menschlichen und göttlichen - 
Beteiligten bieten, für die Kenntnis der Antiqua- 
ria jedoch nur sehr begrenzt aussagekräftig sind, 
erweisen sich die Bildzeugnisse mitunter als sehr 
detailreich und zeigen diverse Kultgeräte und de- 
ren Anwendung während des Rituals. 

Wie in Rom bzw. im Westen können unter- 
schiedliche Gruppen von Darstellungsträgern un- 
terschieden werden, die aufgrund differierender 
Intentionen den Darstellungscharakter determinie- 
ren: 

— Sakralbauten, Altäre (43): Die Anzahl der si- 
cher Sakralbauten zuzuweisenden Bildwerke ist re- 
lativ gering. Kleinere Altäre mit Reliefschmuck 
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treten dagegen relativ zahlreich auf, sie ähneln in 
ihrer Funktion — der Herausstellung des Stifters — 
den Weihreliefs. 

- Weihreliefs (35-37. 39. 44): Die zeitliche und 
räumliche Verteilung von Weihreliefs ist sehr un- 
regelmässig. Reliefs aus Mysien und angrenzenden 
Gebieten in der Provinz Asia zeigen besonders aus- 
führliche Kultdarstellungen, während in anderen 
Regionen in ihrer Bildsprache stark reduzierte Lö- 
sungen bevorzugt werden. 

- Öffentliche Bauten: Eine Besonderheit Klein- 
asiens sind die figurenreichen Friese an den Büh- 
nengebäuden der Theater (40. 41). Da diese als 
Veranstaltungsorte grosser religiöser Feiern und 
Agone fungierten, die eine wichtige Rolle in der 
Städtekonkurrenz spielten, sind sie von zentraler 
Bedeutung für die Selbstdarstellung der Städte 
und ihrer politischen und wirtschaftlichen Eliten. 
Grundintention ist die besondere Betonung der 
kultischen Qualität der Polis durch Darstellung 
zentraler Rituale als distinktive Merkmale, die ent- 
weder ausführlich geschildert werden oder auf 
Grundelemente verkürzt sein können. 

- Sepulkralmonumente/Sarkophage: Opferdar- 
stellungen kommen sowohl auf den Säulensarko- 
phagen der Hauptgruppe (38) als auch auf lokalen 
Sonderformen (42) vor und dienen wie im Wes- 
ten dazu, die Frömmigkeit (eusebeia) des Bestatte- 
ten eindrücklich vor Augen zu führen. Kultdar- 
stellungen auf anderen Monumenttypen wie z.B. 
Grabreliefs sind jedoch selten. 

— Münzen (45. 46): Wie die Theaterfriese sind 
die vielen stadtspezifischen Kultdarstellungen in 
der lokalen Bronzeprágung eine kleinasiatische 
Besonderheit. Wie allgemein die Rückseitentypen 
der ‘Greek Imperials’, dienen sie bevorzugt der Ei- 
genrepräsentation im Rahmen der Städtekonkur- 
renz. Opferdarstellungen dienen dabei besonders 
drei Zwecken: der Einbindung in den griechischen 
Mythos durch einen Rekurs auf den Gründungs- 
vorgang (Ktistes-Opfer); dem Ausdruck der be- 
sonderen Verbundenheit mit dem Kaiser durch 
Darstellung des opfernden Herrschers beim Besuch 
der Stadt oder durch ein Opfer für den Kaiser; der 
Betonung der eigenen eusebeia durch Wiedergabe 
spezieller Rituale. 

Pendants zu den römischen Friesen mit Opfer- 
gerät gibt es in Kleinasien nicht, man führt aber 
die griechische Tradition der isolierten Darstellung 
von Phialen auch auf einfachstem Niveau weiter 
(46; vgl. auch Siebert, Instrumenta, 311 Kat. Bb 1). 
In Kleinasien ist jedoch eine verkürzte Form der 
Opferdarstellung gebräuchlich, bei der das Ritual 
nur durch das Opfertier und den Altar evoziert 
wird. Diese Form der non-narrativen Wiedergabe 
kommt auf allen Kategorien von Darstellungsträ- 
gern vor. 

Allgemein werden in Kleinasien während der 
römischen Herrschaft die vorrömischen Kultfor- 
men unter Nutzung der entsprechenden Realia 
beibehalten. Römische Kultpraxis und dadurch 
auch die Verwendung römischer Kultgeräte (bzw. 


deren Darstellung) bleibt während der gesamten 
Kaiserzeit auf ganz bestimmte Kontexte be- 
schränkt: auf das Opfer des Kaisers, ferner auf 
Kultdarstellungen in römischen Kolonien und in 
der Sepulkralrepräsentation der betont sich roma- 
nisiert zeigenden Eliten. 


Griechenland 

Ikonographische Zeugnisse aus dem grie- 
chischen Mutterland stehen nur in sehr geringer 
Anzahl zur Verfügung. Somit ist eine wichtige 
Quelle für unsere Kenntnis von Ritualen und den 
dabei verwendeten Antiquaria kaum präsent, was 
umso schwerer wiegt, da auch spezifische, in De- 
tails aussagekräftige inschriftliche oder literarische 
Quellen fehlen. 

Auch wenn man die Zufälligkeit der Erhaltung 
in Rechnung stellt, dürften Kultdarstellungen im 
römischen Griechenland weder in der Öffentlich- 
keit noch privat eine wichtige Rolle gespielt ha- 
ben, da grundsätzlich sowohl repräsentative Reliefs 
mit historischen Darstellungen (‘historische Re- 
liefs’) als auch Verehrungsreliefs in klassischer Tra- 
dition nur sehr vereinzelt vorkommen. 

Anhand der wenigen ikonographischen Bei- 
spiele lässt sich feststellen, dass in Griechenland wie 
in Kleinasien (s.d.) ältere Opferpraxis fortgeführt, 
aber auch stadtrömische Formen der Ritualaus- 
übung importiert wurden. Dies gilt insbesondere 
für die römischen Kolonien wie Korinth, wo auch 
die Verwendung von Sakralgeräten westlicher 
Prägung nachzuweisen ist (47). Es ist jedoch auch 
andernorts mit westlichem Einfluss auf die Op- 
ferpraxis zu rechnen, wenn auf einem Mosaik in 
einer Villa auf Kephallonia die Verwendung von 
Handwaschgeschirr, bestehend aus Kanne und 
Griffschale, dokumentiert ist (48). Kleinasiatischer 
Einfluss lässt sich dagegen eher in der Übernahme 
ikonographischer Vorlagen nachweisen als im tat- 
sächlichen Import von Kultgerät, da Doppelaxt 
oder Ringe zum Festbinden der Opfertiere bereits 
in der vorrömischen Zeit in Griechenland belegt 
werden können. 


Vorderer Orient 

Trotz starker Unterschiede in Ritualformen 
und den verwendeten Realia (z.B. auch der Pries- 
terkleidung) können für Bildzeugnisse im syri- 
schen Raum gemeinsame Züge festgestellt werden. 
Kultdarstellungen kommen überwiegend an Sa- 
kralbauten oder im Bereich der Sepulkralkunst 
vor; öffentliche Profanbauten spielen als Bildträ- 
ger nur in deutlich römischem Kontext eine Rol- 
le, z.B. am Theaterfries in Caesarea. Im Unter- 
schied sowohl zu Rom als auch zu Griechenland 
werden die Opfernden wesentlich seltener wäh- 
rend der Libation dargestellt, entsprechende Kult- 
geräte wie die Phiale sind deshalb selten in Funk- 
tion gezeigt. Als Leitmotiv tritt an Stelle der 
Weinspende das Weihrauchopfer, grundsätzlich ist 
das Spektrum der von den Opfernden selbst be- 
nutzten Kultrealia grösser als im griechischen 


























- Mus. D 1143. — Wiegartz, KlSáulensark 172; Nuber, 
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Raum oder lateinischen Westen. Keine primäre 
Funktion besitzt das häufig erscheinende Zweig- 
bündel in unterschiedlicher Grösse, zu Recht wur- 
de es als Priester-Insignie interpretiert und kann 
auch Kultfunktionäre orientalischer Religionen in 
Rom kennzeichnen (R. Krumeich, Darstellungen 
syrischer Priester an den kaiserzeitlichen Tempeln 
von Niha und Chehim im Libanon, DaM 10 (1998) 
171-199). 

Wie auch im griechischen Raum ist Import rö- 
mischer Ritualelemente und somit die Verwen- 
dung römischer Kultgeräte auf bestimmte Kontex- 
te, vor allem die Sepulkralrepräsentation der 
Eliten (50), beschränkt. Da gleichzeitig jedoch de- 
monstrativ an der herkömmlichen Nutzung von 
Kultgeräten ortsspezifischer Rituale festgehalten 
wird, können ‘östliche’ und ‘westlich (d.i. grie- 
chisch und römisch) beeinflusste Kultikonographie 
parallelisiert werden (49: Vorder- und Rückseite). 


KATALOG 
BILDZEUGNISSE 
Kleinasien 

35. Weihrelief an Zeus. Bursa, Arch. Mus. 
2618. Aus Miletupolis. - Sahin, M., Miletopolis 
kökenli figürlü mezar stelleri ve adak levhaları (2000) 
248 Nr. LZ 3 Taf. 97, 2; IKyzikos II 3 Abb. 6. — 
Ca. 40-30 v. Chr. (Sahin). - Von l.: Mann in Chi- 
ton und Himation adoriert mit erhobenen Hän- 
den; kleine Assistenzfigur mit Opfertablett auf 
dem Kopf an Altar; Opferdiener in Chiton stösst 
einem in die Knie gebrochenen Stier ein Messer in 
den Nacken; über Altar Adler mit ausgebreiteten 
Flügeln; Zeus mit Szepter und Phiale; stark frag- 
mentierte Inschrift mit Weihung an Zeus zu Eh- 
ren eines Strategen. 

36. (= LIMC VII Zeus [in peripheria or.] 
146*) Weihrelief für Zeus. Istanbul, Mus. Arch. 
5285 T. Aus Eyüb. - ı. Jh. v. Chr. - Stele mit 
flachem Giebel und zwei vertieften Bildfeldern. 
Oberes Feld: Zeus hält Phiale über brennenden 
Altar. Darunter: sechs Opferdiener binden ein sich 
wehrendes Rind mit Hilfe eines Seils an einem im 
Boden verankerten Ring fest; Mann giesst aus 
Phiale Flüssigkeit auf Kopf des Opfertieres. 

37. Weihrelief an Zeus Olbios. Istanbul, Mus. 
Arch. 1909. Aus Kyzikos. - Cook, Zeus III 628- 
656.Abb. 427; van Straten, Hiera 109; Edhem Bey, 
BCH 32 (1908) 521-528 Taf. 5-6 (Taf. 6 Detail von 
Opferszene); Mendel, Sculpt Nr. 836. — Ende 1. 
Jh. v. Chr.-Anfang 1. Jh. n. Chr. - Zweiregistri- 
ge Giebelstele. Oben: Zeus mit Stierhórnern li- 
biert aus Phiale über brennendem Altar; darunter: 
Opferdiener schwingt beidhindig Doppelaxt, um 
einen an einem Ring festgebundenen Opferstier zu 
töten; von r. nähern sich adorierend ein Mann und 
ein Knabe mit einer Weintraube; l. stehen eine 
Junge Frau mit zwei Girlanden in der Hand und 
ein Mädchen mit Kanoun voller Früchte. Weihin- 
schrift. 

38. Säulensarkophage, Ns. a. Wien, Kunsthist. 










U, «Kanne und Griffschale», BerRGK 53 (1972) 87 
Taf. 22, ı (sakraler Bezug nicht erkannt); Wael- 
kens, M., Dokimeion: Die Werkstatt der repräsenta- 
tiven kleinasiatischen Sarkophage. Chronologie und 
Typologie ihrer Produktion (1982) 80 Taf. 24, 2. - 
Um 180-185 n. Chr. - Zwei langhaarige Opfer- 
diener im gegürteten Chiton zu Seiten eines Por- 
tals; l. mit Kanne und Griffschale, r. mit grosser 
acerra. — b. Fr. Iznik, Arch. Mus. — Wiegartz, 
KlSäulensark 161 Iznik H Taf. 37b; Waelkens, a.O. 
37, 79 Nr. 58. — 180 n. Chr. - Opferdiener mit 
Kanne und Griffschale, daneben Rind. 

39.* Weihrelief für Zeus. Berlin, Staatl. Mus. 
1686. Aus Gallipoli. - Schróder, B., AA (1919) 
110-111 Nr. 31; Robert, OMS 1I 1343-1344 Taf. 28 
re. (= RPh [1939] 190-191 Taf. 2); van Straten, 
Hiera 109. — 2.-3. Jh. n. Chr. - Zweiregistrige 
Giebelstele: Mann und Frau adorieren Zeus; da- 
runter ausführliche Opferszene zu Seiten eines Al- 
tars: Opferdiener mit geschulterter Doppelaxt 
führt Stier an Seil; Frau mit Opferkorb in der er- 
hobenen r. Hand, Mann bindet Stier mit Seil an 
einem in den Boden eingelassenen Ring fest; ganz 
r. weitere Frau. Weihinschrift an Zeus. 

40. Fries. Scaenae frons des Theaters, Perge. 
Antalya, Mus. 6.24.85. — Inan, J., Kazı sonuçları 
toplantis: VII 2 (1987) 140 Abb. 20-23; Antalya Mu- 
seum (1988) 99 Abb. 115; 209 Nr. 115; Özgür, M. 
E., Perge (1988) Abb. 4; Ates, G., AA (2000) 331- 
340. — Anfang 3. Jh. n. Chr. - Opfer für Artemis 
Pergaia und die Tyche der Stadt: Prozession von 
sechs bekränzten Honoratioren mit Wulstbinden, 
die Opferstiere präsentieren; die beiden mittleren 
Männer bärtig mit Phialen, die vier äusseren bart- 
los mit Handgirlanden bzw. Hand am Zaumzeug 
(boutrophoi). Auf beiden Schmalseiten Stiertötung: 
Je ein mit einem Seil an einem Ring festgebunde- 
nes Buckelrind wird von einem Opferdiener mit 
Messer getötet; auf l. Seite weiterer Opferdiener, 
der Stier an Seil führt; nur Stiere der Tötungsse- 
quenzen mit dorsuale. 

41. Fries. Scaenae frons des Theaters von Hiera- 
polis, in situ bzw. Mus. T 542. — Hierapolis di Fri- 
gia 1957-1987 (1987) 83; De Bernardi Ferrero, D., 
Arslantepe — Hierapolis — Iasos - Kyme, Scavi archeo- 
logici italiani in Turchia (1993) 151 (Abb.) ; d'Andria, 
F./Ritti, T., Hierapolis II: Le sculture del teatro: I 
rilievi con i cicli di Apollo e Artemide (1985) 12-14. 
143-165; Newby, Z., in Scott S./Webster J. 
(Hsg.), Roman Imperialism and Provincial Art (2003) 
196-198 Abb. 53. — 206-208 n. Chr. — Erstes Op- 
fer an Artemis Ephesia: fünf Frauen begehen Kult- 
handlung in Heiligtum der Artemis Ephesia: 1. 
Frau mit kleiner Pyxis; Frau an Altar mit Schrift- 
rolle; r. Frau besprengt Kultbild der Göttin mit 
Hilfe eines Zweiges. Stiertreiben: Opferdiener in 
Exomis bzw. Chiton und Chlamys führen sechs 
Buckelrinder an Seilen zum Opfer, die sie mit 
Knütteln antreiben; dazwischen Opferdienerin 
mit Girlande und Knabe mit Kanoun voller 
Früchte. Stiertötung: zwei Flötenspielerinnen; 
Buckelrind mit dorsuale von Opferdiener an Seil 
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gehalten; zweiter Opferdiener in Exomis erhebt 
Schlagwerkzeug. Zweites Opfer an Artemis Ephe- 
sia: Mann mit Schriftrolle in der 1. Hand opfert 
Weihrauch an Rundaltar, Frau adoriert Kultstatue. 

42. Friessarkophag. Aphrodisias, Museumsgar- 
ten. — Erim, K. T., Türk AD 20 (1973) 67-68 Abb. 
31-35. — 1. Hälfte 3. Jh. n. Chr. - R. Ns.: Opfern- 
der in Himation (r. Hand mit Attribut verloren); 
Opferdiener in Exomis schwingt beidhändig 
Schlagwerkzeug über Buckelrind. L. Ns.: Frau in 
Chiton und Himation opfert an Weihrauchstän- 
der; 1. Opferdiener mit langen Haaren in kurzem 
Chiton hält beidhändig acerra. 

43.° Votivaltar. Istanbul, Arch. Mus. 312. Aus 
Kyzikos. — Mendel Sculpt 378-379 Nr. 1144. - 2.- 
3. Jh. n. Chr. - Opferszene auf Rs.: Opferdiener 
in mehrfach gegürtetem Chiton hält Rind an Seil, 
in der erhobenen r. Hand ein Messer. 

44. Weihrelief fiir Apollon, Heiligtum auf der 
Yayla Mevkii. Büğdüz, Haus von Emine Sener. - 
Waelkens, M., et al., in Sagalassos V 1. Report on 
the Survey and Excavations Campaigns of 1996 and 
1997 (2000) 73 Abb. 77. — Kaiserzeit. - Zwei Bu- 
ckelrinder und Altäre zu Seiten einer Phiale; Wei- 
hinschrift an Apollon. 


Münzen 

45. AE, Smyrna. — Kienast, D., Chiron 15 
(1985) 259-262; Klose, D., AMuGS (1987) 23. 82- 
83; RPC I 2469. — 29-35 n. Chr. - Vs. Büsten der 
Livia und der Personifikation des Senats. Rs. Ti- 
berius in Toga capite velato mit simpuvium in der 
gesenkten r. Hand in viersäuligem Tempel. 

46. AE, Pergamon. - von Fritze H., in Dórp- 
feld W. (Hsg.), Die Münzen von Ilion: Ergebnisse 
der Ausgrabungen in den vorhistorischen und histori- 
schen Schichten von Ilion 1870-1894 (1902) 73. 85. 93. 
106 Taf. 8, 7 (München); Price, M. J./Trell, B. 
L., Coins and Their Cities. Architecture on the An- 
cient Coins of Greece, Rome and Palestine (1977) 211 
Abb. 4369; Nollé, J., AntW 34 (2003) 412 Abb. 8. 
— 244 n. Chr. - Vs. Caracalla-Büste. Rs. Tetrasty- 
le Tempelfront; darin thronender Asklepios mit 
Szepter und Schlange; Caracalla in Toga und Tu- 


nika mit Schriftrolle und Phiale opfert capite aper- 
to vor dem Tempel; Opferdiener in Chiton 
schwingt beidhändig Doppelaxt über ein angebun- 
denes Buckelrind. 


Griechenland 

47. Relief vom Bogen über der Lechaion-Stras- 
se. Korinth, Mus., Magazin. — Edwards, Ch. M., 
Hesperia 63 (1994) 276-285. 296-299 Nr. 1-27 Taf. 
63-67. — Trajanisch-hadrianisch. - Stark fragmen- 
tiertes Relief mit Opferszene: Victimarius in limus 
mit erhobenem Schlagwerkzeug (Nr. 1) und Mes- 
ser in Scheide (Nr. 3); zwei Opferrinder (Nr. 4. 
5); Opfernder in Toga capite velato (Nr. 6). Rekon- 
struktionsversuch (Edwards a.O. 283 Abb. 6) zu 
stark an stadtrömische Darstellungen angelehnt, 
doch weisen die erhaltenen Frr. auf ein Opfer Ro- 
mano ritu hin. 

48. Mosaik. Skala, Kephallenia, römische Vil- 
la, in situ. - Kallipolitis, K., BCH 82 (1958) 727- 
732 Abb. 3-5; Charmoux, F., Thasiaca, 5. Suppl. 
BCH (1979) 146-147; Kankeleit A., Kaiserzeitliche 
Mosaiken in Griechenland (1994) I 76. 106. 240; II 
84-90 Nr. 48 (mit Lit.). - Antoninisch. - Zwei- 
geteiltes Mosaik. Feld 1: zu Seiten eines Altars mit 
Früchten je ein Opferdiener mit Kanne und 
Griffschale bzw. Tablett. Feld 2: Opfertiere: 
Schwein, festgebundener Stier und Widder. Epi- 
gramm mit Weihung an Pallas Athene, Phoibos 
und Hermes sowie Nennung der Opfertiere. 


Vorderer Orient 

49. Friessarkophag lokaler Produktion. Palmy- 
ra, Mus. - Rumscheid, J., Kranz und Krone. Zu 
Insignien, Siegespreisen und Ehrenzeichen der römi- 
schen Kaiserzeit, IstanbForsch 43 (2000) 105. 222 f. 
Kat. 271 Taf. 64, 2; 65, 1; Kaizer, T., The Reli- 
gious Life of Palmyra. A Study of the Social Patterns 
of Worship in the Roman Period (2002) 180 f. Taf. 5. 
6; Schmidt-Colinet, A., JRA 16 (2003) 672. - 1. 
Hälfte 3. Jh. n. Chr. - Vs.: Opferszene. Zwei bär- 
tige Männer in Ärmelchiton und Himation mit 
Schriftrollen giessen aus Kannen Libation auf nied- 
rigen Altar; dahinter zwei auf Tüchern ruhende 
Priester-modii auf einem Pfeiler, zwei ruhig ste- 
hende Frauen; an den Seiten zwei langlockige 
Opferdiener in Chiton mit Reif auf Untersatz/ 
Kästchen bzw. Schüssel voller Früchte. Rs.: Op- 
ferdarstellung wie 50. 

50. Friessarkophag lokaler Produktion. Palmy- 
ra, Museumsgarten 8987. - Rumscheid, a.O 49, 
105. 223-224 Kat. 272 Taf. 66; Kaizer, a.O. 49, 
179-181 Taf. 4; Schmidt-Colinet, a.O. 49, 672. - 
1. Hälfte 3. Jh. n. Chr. - Vs. Im Zentrum giesst 
ein Mann in Toga mit Schriftrolle capite aperto aus 
einer Phiale eine Libation auf einen brennenden 
Altar, gerahmt wird er von zwei Pfeilern mit mo- 
dii. Auf der r. Seite bringen zwei Assistenzfiguren 
in Chiton Opfergut, ein flaches Kanoun mit run- 
den Früchten und einen Wasservogel. Ganz r. ein 
weiterer Opferdiener mit einer Kanne und einem 
Tuch (mantele) über der 1. Schulter. L. vom Altar 
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ein identisch gekleideter Gehilfe mit acerra, gefolgt 
yon einem Opferdiener mit Kanne und Griffscha- 
le; Ganz l. ein Diener mit Messer, ein Rind am 
Horn führend. 


GÜNTHER SCHÓRNER 


II. Rituelle Reinigung 


A. Griechisch und etruskisch 


BIBLIOGRAPHIE: Zusammenfassend: Guettel Cole, S., 
«The Uses of Water in Greek Sanctuaries», in Hägg/Ma- 
rinatos, EarlyGCP 161-165. 

Chernips 1: Ginouvès, Balaneutikè 311-317; Krauskopf, I., 
«Schnabelkannen und Griffphialen aus Bronze und Ton», 
AA (1995) 501-526; Marinatos, S., «Le chernibon homéri- 
que dans la civilisation créto-mycénienne», BCH 53 (1929) 
365-381; Nuber, H. U., «Kanne und Griffschale. Ihr Ge- 
brauch im taglichen Leben und als Beigabe in Grabern der 
römischen Kaiserzeit», BerRGK 53 (1972) 1-232 (mit Zuord- 
nung eines anderen Kannentyps zur Griffschale, nach Der- 
veni Grab A); Schneider-Herrmann, G., « Apulische Scha- 
lengriffe verschiedener Formen», BABesch 37 (1962) 40-51. 

Chernips 2: Gebauer, Pompe 246-252; Ginouvés, Bala- 
neutike 311-317; van Straten, Hiera 31-43. 

Hydria: Diehl, E., Die Hydria. Formgeschichte und Ver- 
wendung im Kult des Altertums (1964); Filges, A./Matern, P., 
«Eine Opfergrube der Demeter in Neandria», in Die Tro- 
as. Neue Forschungen zu Neandria und Alexandria Troas. 2. 
Asia Minor Studien 22 (1996) 43-86, besonders 74-78; Stib- 
be, C. M., «Archaic Bronze Hydriai», BABesch 67 (1992) 
1-62 (Gruppen und Lokalisierung). 

Lebes Gamikos: Brückner, A., « Athenische Hochzeits- 
geschenke», AM 32 (1907) 79-122, bes. 94-112; Cassimatis, 
H., Le lébés d anses dressées italiote à travers la collection du 
Louvre. Cahiers du Centre Jean Bérard 15 (1993); Fless, F., 
Rotfigurige Keramik als Handelsware (2002) 39 f. (zu lebetes 
Gamikoi in Olynth); Ginouvès, Balaneutikè 276-282; Harl- 
Schaller, F., «Zur Entstehung und Bedeutung des attischen 
Lebes gamikos», OeJh 50 (1972-75) Beib. 151-170; Sgou- 
rou, M., Attic Lebetes Gamikoi, Diss. Cincinnati (1994); 
Stergianopoulos, P., Die Loutra und ihre Verwendung bei der 
Hochzeit und im Totenkult der Griechen (1922); Winkler, H., 
Loutrophorie. Ein Hochzeitskult auf attischen Vasenbildern 
(1999) I 77-81 und passim; II (Katalog) 49-61. 

Loutrophoros: Beazley, J. D., «Battle-Loutrophoros», 
The Museum Journal Univ. of Pennsylvania 23 (1932) 5-22; 
Bergemann, J., «Die sogenannte Lutrophoros: Grabmal 
für unverheiratete Tote?», AM 111 (1996) 149-190; Koku- 
la, G., Marmorlutrophoren, 10. Beih. AM (1984); Lohmann, 
H., Grabmäler auf unteritalischen Vasen (1979) 99 f. 152-156; 
Milchhoefer, A., «Gemalte Grabstelen», AM 5 (1880) 164- 
194; Mösch, R., Die Loutrophoros im Hochzeits- und Begräb- 
nisritual des 5. Jahrhunderts v. Chr. in Athen (2006); von 
Moock, D. W., Die figiirlichen Grabstelen Attikas in der Kai- 
serzeit (1998); Papadopoulou, Loutrophoroi; Pirenne-Delfor- 
ge, V., «La loutrophorie et la ‘prétresse-loutrophore’ de Si- 
cyone», in Ginouvés, R., et al. (Hsg.), L'eau, la santé et la 
maladie dans le monde grec, BCH Suppl. 28 (1994) 147-155; 
Winkler, H., Lutrophorie. Ein Hochzeitskult auf attischen Va- 
senbildern (1999); Wolters, P., «Rotfigurige Lutrophoros», 
AM 16 (1891) 371-405. 

Perirrhanterion/Louterion: Allegro, N., «Louteria a rilie- 
vo da Himera», in Secondo Quaderno Imerese (1982) 115-166; 
Amyx, D. A., «The Attic Stelai: 3. Louterion», Hesperia 
27 (1958) 221-228; Arapojanni, X., «Ein archaisches Pe- 
ritrhanterion aus Phigalia», AM 111 (1996) 65-78; Callipo- 
litis-Feytmans, D., Les «loutéria» attiques (1965); Ducat, J., 
«Périrrhantéria», BCH 88 (1964) 577-606; Durand, J.-L./ 
Lissarrague, F., «Un lieu d'image? L'espace du loutérion», 


Hephaistos 2 (1980) 89-106; Fullerton, M. D., «The Ar- 
chaistic Perirrhanteria of Attica», Hesperia 55 (1986) 207- 
217; Ginouvès, Balaneutikè 299-310; Hamdorf, F.-W., «La- 
konische Perirrhanterien», AM 89 (1974) 47-67; Iozzo, M., 
«Bacini corinzi su alto piede», ASAtene 63, 1985 (1989) 7- 
60 (Tonbecken aus Korinth, Überblick über die anderen 
Produktionszentren); Kenner, H., «Das Luterion im Kult», 
OeJh 29 (1935) 109-154; Kerschner, M., «Perirrhanterien 
und Becken», Alt-Ägina II 4 (1996) 59-131; Lohmann, H., 
Grabmäler auf unteritalischen Vasen (1979) 133-138 («Louteria 
im Naiskos und als Grabmal»); Pimpl, H., Perirrhanteria und 
Louteria. Entwicklung und Verwendung grosser Marmor- und 
Kalksteinbecken auf figürlichem und säulenartigem Untersatz in 
Griechenland (1997); Schäfer, Th., «Aegina, Aphaia- Tempel 
XV. Becken und Ständer aus Marmor und Kalkstein», AA 
(1992) 7-37. 


Kultische Reinheit war Voraussetzung für die 
aktive wie passive Teilnahme bei allen Hand- 
lungen, die die Menschen mit den Göttern in 
Kontakt brachten, vom privaten Gebet bis zum 
grossen öffentlichen Opfer (s. ThesCRA II 3 a Rei- 
nigung). Unter Reinheit wurde dabei nicht nur 
das Freisein von Befleckungen aller Art — vom 
Mord bis hin zur Anwesenheit bei einer Geburt - 
verstanden, sondern auch körperliche Sauberkeit. 
Bäder, Waschungen und das Anlegen frischer 
Kleider fanden dabei meist noch im privaten Be- 
reich und mit den dort alltäglich zur Verfügung 
stehenden Geräten statt. Bei Festen, bei denen vie- 
le Menschen zusammenkamen, konnten auch vom 
Heiligtum aus Badevorrichtungen zur Verfügung 
gestellt werden, wie die Mysterieninschrift von 
Andania zeigt (LSCG 65, 108-112). 

Für den Transport des im öffentlichen Kult 
benötigten Wassers wurden die üblichen Wasser- 
gefässe, Hydrien, verwendet. Sie bestanden bei 
prunkvollen Staatsfesten oft wohl aus kostbarem 
Metall; manchmal war aber offensichtlich auch ein 
Tongefäss erforderlich (76). Amphoren können 
dieselben Funktionen erfüllen, so wird bei einer 
Reinigung im Heiligtum von Eleusis eine Ampho- 
ra voll Wasser verwendet (IG P 386 II 152-154). 
Noch häufiger wurden wohl kadoi verwendet, die 
entweder unseren heutigen Eimern ähneln oder ei- 
ner Amphora mit zwei sehr kleinen seitlichen 
Henkeln und einem zusätzlichen Bügelhenkel zum 
Tragen (s. Abschnitt VI.A, Situla). 

Auch die Becken, — perirrhanteria, die am Ein- 
gang der Heiligtümer standen, waren vom selben 
Typus wie die gleichen Geräte profanen Gebrauchs 
in Gymnasien und Baderäumen und zeichneten 
sich allenfalls durch eine besonders aufwendige 
Ausarbeitung aus. Sie sind aber anscheinend zu- 
mindest in den meisten Fällen etwas anders be- 
nutzt worden: In den Quellen ist immer wieder 
von einem Besprengen — mit der Hand oder mit 
Zweigen — die Rede, nicht davon, dass man sich 
an diesen Becken wirklich gewaschen habe. Im- 
merhin wäre dies aber möglich gewesen. Um ei- 
nen weiteren Grad abstrakter und nur noch von 
symbolischer Art war die letzte, wichtigste Reini- 
gung vor dem Opfer, bei der auch Geräte verwen- 
det werden, die in ihrer speziellen Form im All- 
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tag nicht benutzt wurden: das —chernibeion und 
die sakrale Variante des Kanoun (s. Abschnitt 
VI.C) mit den drei Henkeln oder zumindest drei 
aufgesteckten Zweigen, die diesen Korb von ähn- 
lichen, im Alltag benutzten Körben unterschieden. 
Zwar hat anscheinend der Opfernde selbst tatsäch- 
lich die Hände in das chernibeion getaucht; alle an- 
deren Anwesenden, Opfertiere und Altar wurden 
aber nur mit Wassertropfen besprengt, die diesel- 
be Wirkung besassen wie die aus dem Kanoun 
ausgestreute Opfergerste. Anscheinend konnten 
Besprengungen auch mit Hilfe von Phialen vorge- 
nommen werden (s. Abschnitt HI.A, 250. 269). 

Ein weiteres Gerät, das in manchen Bildern im 
Altarbereich zu finden ist, der Podanipter (s. Ab- 
schnitt VIIL.A.2), ist in seiner wörtlichen Bedeu- 
tung und im profanen Gebrauch ein Fusswaschbe- 
cken (cf. Milne, M. J. «A Greek Footbath in the 
Metropolitan Museum», AJA 48 [1944] 26-63; s. 
Ginouvès, Balaneutikè 61-75). Eine rituelle Fuss- 
waschung ist aber in den Schriftquellen nicht ein- 
mal beim Betreten eines Heiligtums überliefert. 
Nur im Zusammenhang mit Banketthäusern hat es 
anscheinend Vorrichtungen zum Waschen der 
Füsse gegeben (erwähnt bei Tomlinson, R., in 
Hägg/Marinatos, EGCP 171), und hier kamen für 
eine erneute Reinigung aus hygienischen Gründen 
wohl auch die Fuss- und Handwaschbecken (poda- 
nipter und cheironiptron) zum Einsatz, die in Inven- 
taren zusammen mit anderen, beim Bankett und 
seiner Vorbereitung notwendigen Geräten genannt 
werden (1130. 1132). Bei den eher symbolischen 
Reinigungsritualen unmittelbar am Altar ist eine 
Fusswaschung kaum vorstellbar; der Podanipter 
scheint dort eine ganz andere Funktion erfüllt zu 
haben (s. 90, Abschnitt VIII.A.2). Ein ähnliches 
Becken mit etwas hóheren Füssen, das in einem 
apulischen, das Trojaneropfer am Scheiterhaufen 
des Patroklos darstellenden Vasenbild (96) er- 
scheint, ist wohl ebenfalls nicht als Fusswaschbe- 
cken, aber vielleicht doch zur Reinigung verwen- 
det worden. Das Wasser, das dort gerade in das 
Becken gegossen wird, kann nicht zur Bespren- 
gung der Opfer oder der Opfernden dienen, da die 
Tötung der Trojaner ja bereits im Gange ist. Es 
wäre aber denkbar, dass es zu einer reinigenden 
Besprengung nach dem Ende der Leichenfeier be- 
nutzt werden soll, gewissermassen als besonders 
prunkvolles ardanion (s.u.). Ein ähnliches dreifüs- 
siges Becken auf einer noch höheren, altarähnli- 
chen Basis steht vor dem Tempel der Artemis in 
Tauris auf einem Volutenkrater des Dareios- 
Malers (LIMC V Iphigeneia 24*) - der Maler 
schätzte offensichtlich dieses Gerät. Vielleicht soll 
es hier die Funktion eines perirrhanterion erfüllen. 

Selbstverständlich ist es denkbar, ja sogar 
wahrscheinlich, dass in manchen Kulten sehr wohl 
Gefässe für eine intensivere und nicht nur symbo- 
lische Reinigung verwendet wurden, doch wissen 
wir darüber wenig (z.B.: Abflussrohre in der Vor- 
halle von Tempeln des Kabirenkults, die zu Be- 
cken oder Wannen gehört haben müssen, Leh- 





mann, Ph. W., Samothrace III 2, 23 £.). Der Ge- 
brauch der Hydrien in den Heiligtümern der De- 
meter und anderer weiblicher Gottheiten (80-83) 
und damit verbundene Hydrophorien könnten 
vielleicht mit derartigen Ritualen verbunden ge- 
wesen sein, doch bleibt dies eine Vermutung. 

Spezielle Gefässtypen hatten sich nur für das 
Einholen des Badewassers und Besprengungen bei 
den Hochzeitsfeiern in Attika herausgebildet: 
—Loutrophoros und —Lebes Gamikos sind im 
Grunde Weiterentwicklungen sehr alter, sonst 
nicht mehr verwendeter Gefässformen (geometr. 
Halsamphora und Fusskrater). Zwar konnten auch 
lebetes gamikoi ins Grab mitgegeben werden, aber 
nur die Loutrophoros hatte im sepulkralen Bereich 
eine konkrete Funktion: Sie sollte den ehelos Ver- 
storbenen das Wasser für das Hochzeitsbad, das ih- 
nen im Leben nicht zuteil geworden war, im To- 
de zur Verfügung stellen. Loutra sind nicht nur für 
unverheiratete, sondern allgemein für Verstorbene 
bezeugt; doch können die grundsätzlichen Fragen, 
ob «loutra» nur Waschungen des Leichnams oder 
auch regelmässig am Grab dargebrachte Badewas- 
serspenden bezeichnen (gesichert ist dies im Fall 
des Heros Sosipolis in Olympia: Paus. 6, 20, 2) 
und ob solche Spenden, falls es sie gab, am Grab 
ausgegossen oder in Becken gefüllt wurden, nicht 
eindeutig beantwortet werden (Diskussion bei 
Pimpl 147 £.; zur Hydrophorie im Totenkult s. 
Diehl 128-146 und unten). Waschungen konnten 
anscheinend in besonderen Fällen den Grabmonu- 
menten selbst gelten (72); dies bedeutete vermut- 
lich eine besondere Ehrung der Toten. Auf einen 
Heroenkult werden oft im Grabbereich gefundene 
Perirrhanterien oder Louterien bezogen, deren 
Funktion allerdings sehr kontrovers diskutiert 
wird. Ebenfalls umstritten ist die Verwendung von 
Schüsseln mit Ausguss auf niederem Fuss, die vor 
allem in Gräbern der geometrischen bis archai- 
schen Periode gefunden wurden und als Wasch- 
schüsseln oder «louteria» bezeichnet werden (dazu 
Kenner a.O.; Callipolitis-Feytmans mit Rezension 
von Diehl, E., Gnomon 39 (1967) 297-300; Ginou- 
ves, Balaneutike 245-249). Zur Reinigung der Hin- 
terbliebenen von der durch den Kontakt mit dem 
Tod entstandenen Befleckung diente ein «ardani- 
on» oder «ardalion» genanntes Gefäss, das man vor 
den Häusern aufstellte, in denen eine Leiche auf- 
gebahrt war. Man besprengte sich mit Wasser aus 
diesem offensichtlich sehr einfachen Gefäss, das 
bisher weder im Originalen noch in Darstellungen 
identifiziert werden konnte. Da man es später 
nicht weiterbenützen durfte, wurden anscheinend 
auch Scherben, ostraka, verwendet (s. RE Suppl. III 
[1918] 153 f. s.v. «Ardanion» [Frankenstein]; 
Wächter, Reinheit 47; Ginouvès, Balaneutikè 240 
f.); der Brauch ist bereits bei Eur. Alc. 98-100 
(mnyatov yépviBa meint zunächst das Wasser 
selbst, nicht das Gefäss) und Aristoph. Eccl. 1033 
(8datos...doteaxov) erwähnt. 

In Ermangelung von Schriftquellen sind der ri- 
tuellen Reinigung dienende Gefässe in Etrurien 
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schwerer zu identifizieren als im griechischen Be- 
reich. Reinigendes Wasser zur Verwendung im 
Totenkult vermutet G. Colonna in einer kleinen 
Gruppe von archaischen etruskischen Bronzegefäs- 
sen in der Art eines Kelches, dessen Fuss von drei 
Karyatiden und/oder Bronzestreifen mit einge- 
ritzten Schlangen verziert ist. Zum Trinken sind 
sie. aufgrund der Grösse und anderer Kriterien 
nicht geeignet, jedoch sicher zur Aufnahme einer 
Flüssigkeit (Colonna, G., in Miscellanea archaeolo- 
gica T. Dohrn dedicata [1982] 33-44; zu Karyatiden- 
Kelchen s. auch Salskov Roberts, H., ActaHyp ı 
[1988] 69-79; zu der ebenfalls vorgeschlagenen 
Verwendung als Räucherschalen s.u. Abschnitt 
IV.A, Etrurien). Vor allem in Heiligtümern von 
Caere kamen dagegen Fragmente von Tonbecken 
auf hohem Fuss in der Art der griechischen Perir- 
rhanteria zutage (145). In kultischem Kontext 
wurden Wasserkannen einer bestimmten Form 
benutzt (160-162), die aber wohl ebenso im pro- 
fanen Bereich Verwendung fanden. Obwohl die 
griechische > Hydria in Etrurien bekannt war, 
bediente man sich im Kult offensichtlich einer äl- 
teren, einheimischen Gefässform, die nur zwei 
Henkel besass und der römischen urna entspricht 


(84). 


Chernips 1: Kanne und Griffschale 

(zum Auffangen des Wassers) 

Zu Wasserkannen s. auch — Prochous. 

Bei Homer (Od. 1, 136-138; 4, 52-54; 7, 172- 
174) wird mehrmals formelhaft beschrieben, wie 
eine Dienerin während eines Mahles den Teilneh- 
mern aus einer goldenen Kanne Wasser über die 
Hände giesst und es in einem silbernen Becken 
auffängt. Die dabei verwendeten Begriffe sind pro- 
choos und lebes, das Wasser wird als chernips be- 
zeichnet (yépgvuj, von ysíp = Hand und virteiv = 
waschen). Dasselbe Verfahren wendet Priamos an, 
wenn er sich vor Libation und Gebet an Zeus die 
Hände wäscht (51). Hier wird für das Becken 
nicht die allgemeine Bezeichnung für Becken und 
Kessel, «lebes», sondern «chernibon» verwendet, da 
der Wortstamm nicht schon wie bei den zuerst ge- 
nannten Stellen durch chernips, das Waschwasser, 
besetzt ist. Für die Kombination von Becken und 
Kanne hat Sp. Marinatos mykenische Beispiele 
aufgezeigt; die Sitte liesse sich weiter zurückver- 
folgen in den Kulturen des Vorderen Orients und 
Agyptens (Nuber 31). Wie weit es dabei um Kult 
und wie weit um Bankette geht, kann hier nicht 
diskutiert werden. 

Schon bei der Schilderung eines Opfers in der 
Odyssee (37) ist aber nur von einem Becken mit 
chernips die Rede, nicht von einer Kanne. Kanne 
und. Becken wurden anscheinend bei Banketten 
und Symposien auch in nachhomerischer Zeit ver- 
wendet, auch wenn dies nicht zu den in Sympo- 
sienbildern dargestellten -Szenen gehört. Ausführ- 
lich geht Athenaios (9, 409—410) auf verschiedene 
Möglichkeiten des Händewaschens bei Banketten 
ein: und diskutiert dabei auch die verschiedenen 


Gefässbezeichnungen. Allerdings unterscheidet er 
nicht systematisch zwischen der Reinigung beim 
Gelage und beim Opfer, was wohl auch gar nicht 
mehr möglich war in einer Zeit, in der beim rö- 
mischen Opferritus ebenfalls Kanne und Griffscha- 
le benutzt wurden. Einen Hinweis darauf, dass 
möglicherweise schon in klassischer Zeit auch die 
Griffphiale (s. 52-54) und nicht nur die Hand- 
waschschüssel (> Chernips 2) als chernibeion be- 
zeichnet werden konnte, liefert eine Rede gegen 
Alkibiades (And. IV Contra Alcibiadem 29, ed. Dal- 
meyda). Alkibiades hatte sich für eine Siegesfeier 
in Olympia von der offiziellen athenischen Festge- 
sandtschaft goldene chernibeia und thymiateria aus- 
geliehen. Bei dieser Feier wird man eher an ein 
Gelage als an ein Opfer denken, für ein Opfer wä- 
re zudem die Kombination mehrerer Handwasch- 
schüsseln und Thymiaterien als einziger benötigter 
Geräte seltsam, während das Ausleihen von Hand- 
waschservices (Kanne und Griffschale) und Thy- 
miaterien für ein Bankett plausibel erscheint. In 
Inventaren, in denen Bankett-Utensilien aufgelis- 
tet sind (1129. 1130), findet sich allerdings ein an- 
derer, verwandter Begriff: che(i)roniptron. 

Nur in etruskischen Grabfresken (Krauskopf 
523 Anm. 188) erscheinen unter den für das Gela- 
ge bereitgestellten Gefässen Becken und Kannen 
einer bestimmten Form (Schnabelkanne mit 
Bauchknick), für die eine Verwendung als Was- 
ser-, nicht als Weingefäss sehr wahrscheinlich ge- 
macht werden kann (Krauskopf, I., in Die Hydria 
von Grächwil, 1851-2001. Int. Koll. Bern 2001 
[2004] 127-135). Eine Kanne derselben Form steht 
auf dem Spiegel mit der Leberschau des Kalchas 
am Boden (161), andererseits zeigen einige origi- 
nal erhaltene Kannen auf der Henkelplakette eine 
Leberschau oder die Beobachtung des Himmels, 
an dem die Etrusker in Blitzen und Vogelflug Zei- 
chen göttlichen Willens zu erkennen glaubten 
(160). Schnabelkannen mit Bauchknick dienten in 
Etrurien also mit Sicherheit auch der kultischen 
Reinigung. Ob dabei auch, wie beim Bankett, Be- 
cken zum Auffangen des Wassers benutzt wurden, 
wissen wir nicht. 

Man geht wahrscheinlich nicht fehl in der An- 
nahme, dass die Benutzung von Kannen und Be- 
cken beim etruskischen Gelage griechischen Ur- 
sprungs war. In Griechenland war sie seit der Zeit 
Homers offensichtlich weiter verfeinert worden: 
Statt einfacher Becken verwendete man etwa ab 
der Mitte des 6. Jhs. v. Chr. Schalen mit einem 
langen Griff, die, da leichter zu handhaben, das 
abfliessende Wasser sicher auffangen konnten, 
ohne dass der Diener dem Bankett- oder Sympo- 
sionsteilnehmer zu nahe kam. Diese sog. Griffphia- 
len sind aus Bronze zahlreich erhalten (Gjödesen, 
ActaArch 15 [1944] 101-187; Jantzen, U., Grie- 
chische Griff-Phialen, 114. BerlWPr [1958]; Kraus- 
kopf 517. 520 Anm. 151 mit Lit.), sie besitzen 
meistens einen Griff in Gestalt eines Kouros; in 
Nordgriechenland sind im 4. Jh. erstmals Griffe 
nachweisbar, die in einen Widderkopf enden (z.B. 
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Derveni Grab B, Makaronas, Ch. I., ArchDelt 18 
[1963] Chron. 194 Taf. 228y; Nuber 35-37 Taf. 1, 
1) und die unmittelbaren Vorläufer der römischen 
Griffschalen sind (s.u. II.B). Zu ihnen gehören 
vermutlich oft - aber gewiss nicht immer - in den- 
selben Gräbern gefundene Schnabelkannen mit 
Bauchknick; sicher ist dies im Falle eines Sets aus 
Terrakotta in einem Grab in Aineia, da dort nur 
Kanne und Griffschale mit einem bestimmten 
Überzug versehen sind und also nicht mit anderen 
Gefässen kombiniert werden können (53). Beson- 
ders zahlreich wurden Griffphialen in Grossgrie- 
chenland und seinen Randgebieten gefunden, in 
Gräbern manchmal sogar zusammen mit einer 
etruskischen Bauchknick-Kanne (52). Im 4. Jh. 
zeigt sich dabei in der mit einem goldfarbenen 
Überzug versehenen «ceramica dorata» Nordapu- 
liens (De Palma, G., «La ceramica dorata in area 
apula», Taras 9 [1989] 7-96), aber auch in einigen 
anderen Gattungen apulischer Keramik ein merk- 
würdiges Phänomem: Griffschalen des frühen 5. 
Jhs. und etruskische Bauchknick-Kannen des 5. 
Jhs. wurden abgeformt oder nachgebildet (54, 
ausführlicher: Krauskopf, L, REA 97 [1995] 77- 
86; zu Griffschalen mit rf. Bemalung s. Schneider- 
Herrmann und Schneider-Herrmann, G., BABesch 
38 [1963] 92-97, weitere Exemplare Krauskopf 520 
Anm. 167); man muss die alten Bronzegeräte also 
noch besessen und wohl als altehrwürdig betrach- 
tet haben, wenn man sie den Toten in Imitationen 
aus Ton ins Grab mitgab. Nur aus Familientradi- 
tionen heraus lässt sich dieses auf die beiden Ge- 
fässtypen beschränkte Archaisieren nicht erklären; 
eine Verwendung in vermutlich privaten — even- 
tuell mit Banketten verbundenen - Kulten würde 
das Phänomen plausibler erklären. Da Kanne und 
Griffphiale zur selben Zeit in Makedonien 
vorkommen, könnte man an dionysische Kulte 
denken - bekanntlich ist eine ähnliche «Fundstreu- 
ung» bei den orphischen Goldplättchen festzustel- 
len. Vielleicht gibt auch die Tatsache, dass die 
Griffphiale — als pars pro toto? — zu den Gefässen 
zählt, die in den Darstellungen auf Grabvasen dem 
Toten gebracht werden (Schneider-Herrmann 
Abb. s. 6. 7; Krauskopf 523 Abb. sı) oder im ab- 
gebildeten Grabbau stehen (Schneider-Herrmann 
Abb. 1. 3 = Krauskopf 522 Abb. 50), einen Hin- 
weis auf eine über die praktische Verwendung hi- 
nausgehende Bedeutung. In eindeutig sakralem 
Kontext erscheint die Griffphiale auf zwei Volu- 
tenkrateren des Baltimore-Malers (55. 56): zu- 
mindest für ihn hatte die Griffphiale, die in beiden 
Bildern vielleicht mit der am Boden liegenden 
kleinen Hydria zu verbinden ist, nicht nur beim 
Symposion, sondern auch beim Opfer einen Platz. 
Dass diese Art der Handwaschung beim Opfer da- 
mals schon in öffentlichen Kulten der Magna 
Graecia verbreitet war, wäre vielleicht eine zu 
weit gehende Folgerung, zumal da auch noch die 
«attische» Handwaschszene dargestellt wurde (68). 
Wenn man dem Maler aber nicht völlige Gedan- 
kenlosigkeit bei der Auswahl der abgebildeten Ge- 


fässe unterstellen will, hatte das römische Ritual 
anscheinend doch schon im 4. Jh v. Chr. Paralle- 
len im Süden Italiens. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

51. Hom. Il. 24, 302-305 - «... und die dienen- 
de Wärterin trieb da der Alte, / lauteres Wasser 
ihm über die Hände zu giessen, und diese / trat zu 
ihm hin mit Kanne (rpéyoov) und Handwaschbe- 
cken (y&pvıßov) in Händen.» (Übers. R. Hampe). 


KULTREALIA 

52. Kanne und Griff-Phiale. Melfi, Mus. Naz. 
50397. Aus Melfi, Grab F Contrada Chiucchiari. — 
Krauskopf 519 f. Abb. 48-49. — Spates 6. Jh. v. Chr. 
— Bauchknick-Kanne; Griff der Schale in Form 
eines Kouros mit erhobenen Armen. Aus Bronze. 

53. Kanne und Griff-Phiale, nordgriech. Thes- 
saloniki, Arch. Mus. 7548. 7547. Aus Aineia. - 
Vokotopoulou, I., Orc tapixoi röußoı ung Alverag 
(1990) 59-61 Abb. 26-27 Taf. 34; Krauskopf 526. 
- Mit Widderprotome als Griff. Aus Ton, mit 
gelblichem Überzug. 

54.* Kanne und Griff-Phiale, nordapul. Würz- 
burg, Wagner-Mus. H 5787. 5789. — Krauskopf 
511-518 Abb. 41—46. — 340-310 v. Chr. - Mit Kou- 
ros-Griff. Ton, mit gelblichem Überzug. 


BILDZEUGNISSE 

S5.* Volutenkrater, apul. rf. St. Petersburg, 
Ermitage B1715 (St 420). — RVAp II 863, 18; LIMC 
II Artemis 1378*; V Iphigeneia 23*; Schneider- 
Herrmann 42 Abb. 4. — 330-20 v. Chr. - Iphige- 
nie übergibt Pylades den Brief. Neben ihr, inner- 
halb der Aedicula, r. der Altar mit dem Kultbild 
der Artemis, L eine Schale mit Kourosgriff. R. an 
der Stufe der Aedicula eine Hydria (Pendant zur 
Griffschale?). Hinter Pylades Orestes, der sich an 
ein Perirrhanterion lehnt. 

56. Volutenkrater, apul. rf. Neapel, Privatslg. 
370. - RVAp II 866, 27 Taf. 325, 2; LIMC V Hip- 
podameia 14*; van Straten, Hiera V 410. — 330-20 
v. Chr. - Opfer des Oinomaos. Pelops und Hip- 
podameia reichen sich über dem Altar die Hände, 
l. steht Oinomaos. Hinter ihm führt ein Diener 
mit einem einfachen, flachen Korb (nach der Form 
eher canistrum als kanoun ähnelnd) einen Widder 
heran. Vor dem Altar liegen eine Griffschale mit 
Kourosgriff und eine kleine Metallhydria am Bo- 
den. Hinter Pelops lehnt eine Erinys an einem Pe- 
rirrhanterion. 


Chernips 2: chernibeion (zur Bereitstellung 
des Wassers) 

Mit chernips oder chernibeion (yepv.Betov, auch 
yéeviBov, xeeviBiov, zu den verschiedenen Varian- 
ten Athen. 9, 409a-b) wird das Gefäss bezeichnet, 
das beim Tieropfer das Wasser enthielt, in dem 
sich der Opfernde die Hände wusch und danach 
mit einem vom Altar genommenen Holzscheit Al- 
tar (58-60), Opfertier und umstehende Personen 























besprengte (58b. 61). Chernips bezeichnete dabei 
wohl zunächst das Wasser, kann dann aber auch 
für das Gefäss verwendet werden (60), das korrek- 
ter chernibon oder chernibeion (63. 64) genannt 
wird. Häufig wird chernips auch so ambivalent 
verwendet, dass sowohl das Wasser wie auch das 
Gefäss gemeint sein kann. Schon Homer (57) 
nennt parallel chernips und die Opfergerste im Ka- 
noun. Auch später gehört beides eng zusammen 
und dient für das letzte Reinigungs- und Wei- 
hungsritual vor der Tötung des Tieres. Offensicht- 
lich wurde - anders als im römischen Kult — das 
Wasser durch das Eintauchen der Hände nicht be- 
schmutzt und verlor seine Reinigungskraft nicht. 

Dass der Opfernde überhaupt die Hände in das 
Gefäss tauchte, ist in den Texten nicht überliefert, 
scheint aber aus einigen attischen Vasenbildern 
hervorzugehen. In der rotfigurigen Keramik wird 
seit der Mitte des 5. Jhs. mehrfach eine Szene dar- 
gestellt, in der ein Opferdiener dem Opfernden 
ein nicht allzu grosses Gefäss mit flachem Boden, 
leicht konkaver Wandung und kleinen Henkeln 
hinhält, während er in der anderen Hand das Ka- 
noun trägt (67. 786-788), was genau der Schil- 
derung in der Odyssee (57) entspricht. Das Gefäss 
besteht offensichtlich aus Metall, was Erwähnun- 
gen silberner chernibeia in Tempelinventaren des 4. 
Jhs. bestätigen (63). Aus Inventaren von Delos 
(64) geht auch hervor, dass Ch. Henkel besitzen 
oder durchbohrt sein können (zur Befestigung be- 
weglicher Henkel?). Auf vielen Bildern entsteht 
spontan der Eindruck, dass der Opfernde die Hän- 
de in die Schüssel tauchen werde, eindeutig gezeigt 
ist dies nur selten (786a). Es wurde deshalb ver- 
mutet, dass der Opfernde etwas heraushole und 
das Gefäss die Opfergerste enthalte. Körner die 
man werfen will, könnte man aber aus einem klei- 
nen Behälter nicht auf diese Weise herausnehmen, 
man würde dazu nur eine Hand benutzen. Ausser- 
dem ist in den literarischen Quellen durch die 
häufige Parallelsetzung von chernips und Kanoun 
sehr deutlich gemacht, dass die beiden zusammen- 
gehören, die Gerste sich im Kanoun befindet und 
kein dritter Behälter im Spiel ist. Allerdings ent- 
sprechen die Vasenszenen nicht genau den Texten. 
Der Opfernde sollte, nachdem er sich selbst gerei- 
nigt hatte, das Wasser nicht mit den Händen 
versprengen, sondern mit einem Scheit vom Altar 
(58. 61), das jedoch nie gezeigt wird. Dargestellt 
ist der gesamte Ritus offensichtlich in einer abge- 
kürzten Form, die gewissermassen das Waschen 
der Hände und das Versprengen des Wassers zu- 
sammenfasst. Bilder von Kanoun und Ch. sind 
nicht auf die Handwaschszene beschränkt, sie sind 
schon um 470 v. Chr. zusammen dargestellt als 
wichtigste Utensilien des von Bousiris beabsichtig- 
ten und von Herakles gestörten Opferrituals (65). 
«Berühren von Ch. und Kanoun» kann als pars pro 
foto. den Vollzug eines: Opfers bezeichnen (755, 
Mitte 4. Jh. v. Chr.). Trotz dieser zentralen Be- 
deutung ist das Ch. ausserhalb der klassischen at- 
tischen Vasenmalerei anscheinend kaum dargestellt 
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worden; nur ein campanisches Vasenbild (68) stellt 
den Opferdiener in genau derselben Haltung dar 
wie die attischen Bilder und geht möglicherweise 
auf sie zurück. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

57. (= 750) Hom. Od. 3, 439-442. — « .. .führ- 
ten das Rind an den Hórnern, / Handwaschwas- 
ser (yépviBa) brachte Aretos in blumigem Becken 
(@v...AéBytt), / aus der Kammer her kommend, 
und hielt in der anderen Gerste / in einem Korb 
(èv xavéw).» (Ubers. R. Hampe). 

58. a. Eur. Herc. 926-930. — «Im Kreis war 
schon das Kanoun um den Altar getragen, wir 
schwiegen andächtig, und Alkmenes Sohn stand 
schweigend da und wollte mit der Rechten das 
Scheit ($«A6v) ergreifen, um es ins Wasserbecken 
(ès yépviBaæ) zu tauchen.» — b. Athen. 9, 409b. - 
Zu a: «Das ist Wasser, in das sie ein brennendes 
Scheit tauchten, das sie vom Altar nahmen, auf 
dem sie das Opfer vollzogen. Mit diesem be- 
sprengten sie die Anwesenden und machten sie auf 
diese Weise rein.» (Übers. C. Friedrich). 

59. Eur. Iph. A. 1568 f. - «Der Sohn des Pe- 
leus nahm, im Kreis um den Altar herumgehend, 
das Kanoun und zugleich das Wasser (y£pvıßec) 
und besprengte den Altar.» 

60. Aristoph. Lys. 1128 f. - «Besprengt ihr die 
Altare aus einem Kessel (uı&g Ex xepvıßog) nicht 
als Stammverwandte...» (Übers. L. Seeger). 

61. Aristoph. Pax 959-962. - (Anschliessend an 
753) «So! Nimm das Scheit (8«Mov) jetzt und 
tauch’ es ein/ und schwing’ es tüchtig! Gib die 
Gerste her!/ Bespreng’ auch dich; jetzt gib das 
Scheit mir! Werft Gerstenkörner unters Volk!» 

62. Men. Dysk. 439 f. — «Stellt die Körbe 
(xav&) zurhand! Waschwasser (y£pvißac)! Räu- 
cherwerk (OvAnuata)...» (Ubers. W. Kraus). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

63. Die Inventare der Athener Akropolis er- 
wähnen mehrere silberne chernibeia (Harris V Nr. 
221. 230-233), darunter zwei gebrochene Exem- 
plare (IG II/HP? 1445, 24-26. 30; Harris II Nr. 28. 
100), die anscheinend aus relativ diinnem Silber- 
blech bestanden. 

64. Delos, Inventare. a. Nicht naher beschrie- 
bene chernibeia. — IDélos 103, 69 (104, 127; 104 [11] 
B 21). - b. Mehrere Exemplare aus Bronze mit ei- 
ner Durchbohrung. - IG XI 2, 161 B 126-127 (fer- 
ner 197, 2; 199 B 77-78). - 164 B 15-16. - 
«...zwei chernibeia, beim einem ist eine Durch- 
bohrung vorhanden, bei dem anderen fehlt der 
Griff; zwei weitere chernibeia, die einen (?) Griff 
haben...». — 279-276 v. Chr. 


BILDZEUGNISSE 

65. (= 538. 998) Pelike, att. rf. Athen, NM 
9683. — ARV? 554, 82; LIMC III Bousiris 20; Du- 
rand, Sacrifice 108 Abb. 26c; van Straten, Hiera V 
341 Abb. 49; Gebauer, Pompe 578 Bu 11. - Um 470 
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v. Chr. - Herakles bei Bousiris. Von den unter- 
brochenen Opfervorbereitungen zeugen die zu 
Boden fallenden Geräte, 1. das Ch., r. das Kanoun. 

66.* (= 539) Schale, att. rf. Vatikan, Mus. 
Greg. Etr. 16508. - ARV? 1674; Helbig4 I Nr. 959; 
van Straten, Hiera V 137 Abb. 35. - Um 450 v. 
Chr. - Innenbild: Opferdiener neben einem Tisch, 
auf dem ein Zweig liegt. Er hält ein Kanoun und 
ein sehr grosses Ch. ohne Henkel, das man eher 
für ein sphageion (s. Abschnitt VIIIL.A.2) halten 
würde, wenn nicht die zahlreichen jüngeren Bei- 
spiele die Deutung als Ausschnitt aus der Hand- 
waschszene nahelegten. Auf einer Aussenseite wird 
ein Widder, auf der anderen ein Stier zu einem 
Tempel geführt. 

67. a. Glockenkrater, att. rf. Amsterdam, Al- 
lard Pierson Mus. 14.229 (ehem. Den Haag, Haags 
Gemeentemus. OCE-1971-0005 [OC-5-71]). - 
van Straten, Hiera 218 V 136 Abb. 34. — 440-30 v. 
Chr. - Vorbereitung eines Widderopfers. Ein jun- 
ger Mann taucht über dem Altar beide Hände in 
eine Schüssel. Diese Handwasch-Szene wird auf 
attischen Vasen der zweiten Hälfte des 5. Jhs. ste- 
reotyp wiederholt (786-788 und van Straten, 
Hiera V 127. 134 Abb. 30. 31, auch V 369 Abb. 39). 
- b. (= II 6 b Gebet, gr. 49*) Glockenkrater, att. 
rf. Wien, Kunsthist. Mus. IV 1144. Aus Sant’ Aga- 
ta dei Goti. - ARV? 1188; LIMC III Chryse I 2; 
van Straten, Hiera V 371 Abb. 38. — Nike als Op- 
ferdienerin hält Kanoun und Ch.; beide auffällig 
klein, das Ch. eher becher- als schüsselfórmig. 

68. (= IV 1 b Darstellungen von Kultorten 
36d*) Glockenkrater, campan. rf., Paris, Louvre 
K 5. - LCS 260, 228 Taf. 103, 4; van Straten, Hie- 
ra V 138. — Um 330 v. Chr. - L. von einem Altar 
ein Bärtiger, r. ein Opferdiener mit Ch. und ei- 
nem Kanoun in Form eines einfachen, flachen 
Korbes, auf dem eine Reihe weisser Punkte (Op- 
fergerste?) zu sehen sind. 


Hydria und verwandte Gefässe zum 

Transport von Wasser 

Der vom Wort hydor = Wasser abgeleitete Be- 
griff hydria bezeichnet ein Wassergefäss. In selte- 
nen Fällen (79) kann damit das zweihenkelige Ge- 
fäss gemeint sein, das in der archäologischen 
Terminologie Amphora genannt wird, wie über- 
haupt auch Amphoren zum Wassertransport ver- 
wendet werden konnten (s.o., Einleitung); nor- 
malerweise ist das spezifische Wassergefäss, die H., 
in der ganzen griechischen Antike ein hohes Ge- 
fäss mit zwei Horizontal- und einem Vertikalhen- 
kel, das für das Füllen, den Transport und das 
Ausgiessen gleichermassen geeignete Henkelkom- 
binationen bietet. 

H. wurden im Kult überall gebraucht, wo 
Wasser transportiert werden musste. Sie sind 
zweifellos immer bei Prozessionen mitgeführt 
worden, was schon die grosse Zahl der in den 
Tempelinventaren erwähnten H. (74. 75) zeigt. 
Dort waren sie offensichtlich nicht nur als Votive 
aufgestellt; vielmehr wurden sie in grösserer Zahl 


benötigt, sodass in einem überlieferten Fall sogar 
einige der als Weihgeschenk besonders beliebten 
Phialen zu H. umgeschmolzen wurden (75). Da 
H. aber beim zentralen Teil des Opferrituals, am 
Altar, keine wesentliche Rolle spielten, zählten sie 
nicht zu den Kultgeräten, die für die Darstellung 
im meist beschränkten Raum der Bilder ausge- 
wählt wurden. Sie werden daher meist nur in sehr 
figurenreichen Prozessionsdarstellungen wiederge- 
geben (85.89) oder dann, wenn um den Altar he- 
rum möglichst viele Kultgeräte gezeigt werden 
sollten (88). 

Während das Wasserholen und auch die sakra- 
le Hydrophorie (s.u.) normalerweise Aufgabe von 
Frauen war (69. 70. 77. 82. 83), sind in Prozessi- 
onsbildern auch Männer als Hydrienträger zu 
finden (85). Bei der berühmtesten dieser Darstel- 
lungen, im Parthenonfries (89), ergibt sich aller- 
dings ein Problem. Dass dort junge Männer statt 
der in den Schriftquellen (69) genannten Mädchen 
aus dem Kreis der Metöken die Hydrien tragen, 
ist verschieden erklärt worden: ı. Die Mädchen 
trugen nur die leeren Hydrien bis zur Füllung am 
letzten Brunnenhaus vor dem Aufstieg, dann 
wurden die Gefässe von jungen Metöken über- 
nommen, die auch die skaphai (874) tragen (Ber- 
ger/Gisler-Huwiler a.O. 69). 2. Der Kultbrauch 
wandelte sich (Brommer, a.O. 89, 217). 3. Es han- 
delt sich gar nicht um die beim Opfer benötigten 
Hydrien, sondern um die von den Siegern des Fa- 
ckellaufs, der in der Nacht vor der Prozession 
stattfand, transportierten Siegespreise (Simon, Fes- 
tivals 63 £.). Aus der Darstellung geht allerdings 
hervor, dass die H. gefüllt sind, was bei Erklärung 
3 nicht ganz unproblematisch ist. 

Andererseits zeigt aber diese Interpretation, dass 
H. auch im sakralen Bereich nicht leicht einzuord- 
nen sind. Bei der Darstellung eines Fackelläufers 
und einer H. bei einem Altar (ARV? 1041, 10; Si- 
mon, Festivals Taf. 22, 2) ist zweifellos die Preishy- 
dria gemeint. Wenn jedoch bei einer « Handwasch- 
Szene» eine H. in der Nahe des Altars steht (91), 
diirfte es sich um das Gefass handeln, aus dem das 
chernibeion gefüllt worden war und eventuell nach- 
gefüllt wurde. Ob sich die chernips beim Umrun- 
den des Altars (753) schon in dem gleichnamigen 
Gefäss oder noch in der H. befand (so Diehl in der 
Interpretation von 87), ist mit unseren Kenntnis- 
sen nicht zu entscheiden; wahrscheinlicher er- 
scheint wegen der engen Verbindung von Kanoun 
und chernips das erstere. Auch wenn sie dort nur 
selten dargestellt wurden, wurden H. beim Opfer 
immer auch in der Nähe des Altars benótigt; sie 
lieferten nicht nur das Wasser für die chernips, 
sondern offensichtlich (90) auch zum Tränken der 
Opfertiere, die dann den Kopf zum Wassergefäss 
(auf 90 ein Podanipter, s. Abschnitt VIII.A.2) 
hinunterbeugten und durch dieses «Nicken» die 
Zustimmung zu ihrer Opferung gaben. 

Gehérten die H. beim Opfer eher zu den ge- 
wissermassen peripheren Kultgeräten, so müssen 
sie in anderen Riten dagegen eine zentrale Rolle 



































gespielt haben. Dies bezeugen die überaus zahlrei- 
chen Funde von Hydrisken (81) und von Terra- 
kottastatuetten von Hydrientrigerinnen (82. 83) 
in Heiligtümern von Demeter und anderen - fast 
ausschliesslich — weiblichen Gottheiten. Diese Vo- 
tive, zu denen auch H. in üblicher Grösse zählen 
(80), sind entweder unmittelbar mit einer Quelle 
verbunden und als Dank für das das Leben der 
Menschen und die Fruchtbarkeit der Felder si- 
chernde Wasser zu verstehen, oder sie nehmen auf 
ein Ritual Bezug, das wir nicht genau definieren 
kónnen. Dasselbe gilt für Didyma, wo das Amt ei- 
ner Hydrophore der Artemis Pythie durch Jahr- 
hunderte hindurch, bis weit in die Kaiserzeit hi- 
nein, belegt ist (77), während H. im römischen 
Kult anscheinend nicht verwendet worden sind. 
Eine H. ebenfalls unbekannter kultischer Verwen- 
dung wurde in Ephesos für Artemis Ephesia in 
Auftrag gegeben (76). 

Der Typus des rómischen, zweihenkligen Was- 
sergefässes ist dagegen in Etrurien belegt, wo Sta- 
tuetten von Wasserträgern (84a) und - seltener — 
Wasserträgerinnen (84b) in einem Quellheiligtum 
in Volterra gefunden wurden. Auch hier muss das 
Wassergefäss im Kult eine zentralere Funktion be- 
sessen haben als nur die Bereitstellung des beim 
Opfer benötigten Wassers. Wie weit die zahlrei- 
chen im Campetti-Heiligtum in Veji gefundenen 
Gefässe ähnlichen Typus mit einem etwas kürze- 
ren Hals (1670) dieselbe Funktion erfüllen und al- 
so den Hydrienfunden in den Heiligtümern der 
Magna Graecia entsprechen, muss offenbleiben (s. 
Abschnitt XIII.D, Olla). 

Hydrophorien sind auch an mehreren anderen 
Orten bezeugt. In Athen (71) und in Plataiai (72) 
wurden durch sie Tote, die Opfer der Sintflut und 
die Gefallenen der Schlacht von Plataiai, geehrt. 
Im privaten Grabkult wurden H. schon während 
der Bestattung (86) und bei spáteren Besuchen am 
Grab zu Güssen (choai) verwendet (92-94), wobei 
oft nicht klar ist, ob den Toten Wasser als Trank 
oder als Badewasser (loutra) gespendet werden soll- 
te (ausführlich Diehl 128-144). In den Bereich des 
Heroen-Kultes dürfte die Weihung der Hydrien 
und Amphoren mit Honig im Hypogäum auf der 
Agora von Paestum (78) gehören, der einzige Fall, 
in dem zweifelsfrei belegt ist, dass H. nicht nur 
Wasser, sondern auch andere Spenden enthalten 
konnten. 

Ausserdem wurden H. immer wieder zur Auf- 
nahme fester Stoffe verwendet. Sie dienten als 
Aschengefässe (Diehl 146-188) und Losurnen (s. 
Abschnitt XIII.C, Lose und Losbehälter). Der 
Text der Mysterien von Andania soll in einer H. 
gefunden worden sein (73), die dann im Rahmen 
der Mysterien zweifellos eine Rolle gespielt haben 
dürfte, Selbst bei solchen, scheinbar völlig abwei- 
chend von der ursprünglichen Bestimmung als 
Wassergefäss verwendeten H. lässt sich aber 
manchmal doch ein Bezug zum Wasser und seiner 


_Teinigenden Kraft vermuten (Überlegungen hier- 


zu bei Diehl 164-167. 189). 
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KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

69. Harp. s.v. skaphephoroi. — «...dass das Ge- 
setz den Metöken vorschrieb, bei den Festzügen 
skaphai zu tragen, ihre Töchter aber Hydrien und 
Schirme.» Pollux 3, 55: «Skaphephoroi. So nannte 
man die Metöken und deren Frauen Iydriaphoroi, 
beide nach ihrer Aufgabe.» Ähnlich Phot. s.v. hy- 
driaphoroi. S. Berger/Gisler-Huwiler, PartheDok- 
Fries 65. 195 Nr. 189. 190. 194. 

70. Porph. abst. 2, 30. - (Zum Fest der Dipo- 
lieia) «Sie wahlten Jungfrauen als Hydrientrige- 
rinnen aus. Sie bringen das Wasser, um Axt und 
Messer zu schärfen.» S. hierzu Diehl 175. 

71. Suda s.v. hydrophoria. - «Ein Trauerfest. In 
Athen für die bei der Sintflut Umgekommenen, 
wie Apollonios überliefert.» Ausführlich zur atti- 
schen Hydrophorie mit früherer Lit. und Zuord- 
nung zum dritten Tag der Anthesterien: Diehl 
130-134. 

72. (= 903) Plut. Arist. 21. - (Alljährliche To- 
tenfeier der Plataeer zu Ehren der in der Schlacht 
bei Plataeae Gefallenen) «Sie veranstalten einen 
Festzug, den mit Tagesanbruch ein Trompeter 
anführt, der das Kriegssignal bläst; ihm folgen 
Wagen voller  Myrtenkrinze und Binden 
(srepavapara), ein schwarzer Stier und freigebo- 
rene Jünglinge, die Spenden von Wein und Milch 
in Amphoren und krossoi voll Öl und Myrrhen 
tragen... An der Spitze aller Plataeer der Ar- 
chon...er ist dann mit einem purpurnen Chiton 
bekleidet und trägt, mit dem Schwert gegürtet, ei- 
ne aus dem Archiv entnommene Hydria mitten 
durch die Stadt zu den Gräbern. Darauf holt er 
Wasser von der Quelle und wäscht selbst die Ste- 
len und salbt sie mit Myrrhen. Und wenn er den 
Stier an der Brandstätte geopfert hat, ...» (Übers. 
aus Diehl 134). 

73. Paus. 4, 26, 7. - (In einem Traum war Epi- 
teles befohlen worden, an einer bestimmten Stelle 
auf der Ithome zu graben und die Greisin aus ih- 
rer ehernen Kammer zu befreien) «...er stiess auf 
eine Bronzehydria, brachte sie zu Epameinondas, 
erzählte ihm den Traum und bat ihn, den Deckel 
zu entfernen, um zu sehen, was darin sei. Der op- 
ferte und betete zu der Traumerscheinung, öffne- 
te die Hydria und fand ein aufs dünnste ausgewalz- 
tes Zinn, das wie eine Buchrolle gerollt war. 
Darauf waren die Mysterien der Grossen Göttin- 
nen aufgeschrieben...» 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

74. Athen, Akr., Inventare des Hekatompe- 
don. — Harris V Nr. 244-261. — 4. Jh. v. Chr. - 
Goldene und silberne hydriai, die Artemis Brauro- 
nia, Athena Nike, Demeter und Kore, den Dios- 
kuren und vor allem Athena Polias gehören; für 
letztere sind allein 30 hydriai aus Silber verzeichnet 
(s. IG I/II? 1424a, 191-219. 220-223; Harris V 
Nr. 255. 260). 

75. Athen, Akr., Inventare des Hekatompe- 
don. - IG I/II? 1469, 3-26; Harris V Nr. 253. 
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258. - Nach 320/19 v. Chr. - «...Iydriai aus Sil- 
ber...die die Schatzmeister unter dem Archontat 
des Archippos (bzw. des Neaichmos) machen lies- 
sen aus den Phialen der Freigelassenen. » 

76. Ephesos, Beschluss der Boule. - IEphes IV 
1420, 1-2; Keil, J., OeJh 16 (1913) 232e; Preuner, 
E., JdI 35, (1920) 70-72; Diehl 200. - Kurz vor 321 
v. Chr. - Den Athenern Kittos und Bakchios wird 
das Bürgerrecht verliehen, da sie den Auftrag er- 
halten haben, «für die Stadt das schwarze Tonge- 
fäss und für die Göttin die hydria herzustellen. » — 
Die Hydria muss entweder ein im Kult besonders 
wichtiges oder ein für ein Ritual immer wieder 
neu herzustellendes Gefäss gewesen sein. 

77. Didyma, mehrere Inschriften. - IDidyma 
307-388. - 3. Jh. v. Chr. bis 3. Jh. n. Chr. - Frau- 
en als Hydrophoren der Artemis Pythie. Eine Eu- 
kleia war ausserdem noch Hydrophoros für Dio- 
nysos Eligeus (a.O. 320). 


KULTREALIA 

78. (* 1151?) Sechs Hydrien und zwei Am- 
phoren. Paestum, Mus. Naz. Aus Paestum, Hypo- 
gäum. - Sestieri, P. C., BollArte 40 (1955) 53-64; 
Kron, U., JdI 86 (1971) 124 Abb. 2, mit Diskus- 
sion der Interpretation des Heroon, dazu auch 
Greco, E./Theodorescu, D., Poseidonia-Paestum I 
L’ Agora (1983) 25-33. 74-79. — 530-20 v. Chr. - 
Aus Bronze, alle mit Honig gefüllt. 

79. Amphora, ostgriechisch (?). Aus dem gros- 
sen Brunnen der ältesten Phase des Heiligtums 
von Gravisca. — Torelli, M., PP 32 (1977) 400 f. 
Abb. 1; Civilta degli Etruschi, Kat. Ausstell. Flo- 
renz (1985) 182 f. Nr. 7.1.3; Johnston, A./Pan- 
dolfini, M., Gravisca. Le iscrizioni (2000) 22 f. 26 
Nr. 118. - 6. Jh. v. Chr. - Mit Inschrift YAPIH 
METPIH (Wassergefáss mit dem richtigen Mass? 
oder richtiges Wassergefäss?) in ionischem Alpha- 
bet. Die Amphora diente vermutlich als Mass für 
Wasser, das Griechen in dem etruskischen Heilig- 
tum aus einem Brunnen schöpften und wohl für 
kultische, möglicherweise auch für profane Zwe- 
cke benutzten. 

80. (= 1394) Zehn grosse Hydrien aus dem De- 
meter-Heiligtum von Herakleia. Policoro, Mus. 
Naz. - Sartori, F., in Forschungen und Funde. FS 
B. Neutsch (1980) 403-407 Taf. 74 f.; Hinz, V., Der 
Kult von Demeter und Kore auf Sizilien und in der 
Magna Graecia (1998) 192 Abb. 52. — Ende 4./An- 
fang 3. Jh. v. Chr. - Weihinschriften an Demeter 
(ausschliesslich von Männern) auf dem Rand der 
Mündung, aufgemalte Kreuzfackel am Hals. 

81. a. Miniaturhydrien aus Heiligtümern, z.T. 
in sehr grosser Zahl: Demeter (s. Diehli a.O. 89 
ff.) z.B. in Gela/Bitalemi: Hinz a.O. 80, 60; 
Kron, U., AA (1992) 629 f.; Demeter in Korinth: 
Guettel Cole 165; Demeter in Tocra: Boardman, 
J./Hayes, J., Excavations at Tocra (1963-1965). The 
Archaic Deposits I. BSA Suppl. 4 (1966) 147 f. Nr. 
1617-1825 Taf. 94; II. BSA Suppl. 10 (1973) 67 f. 
Nr. 2295-2297; 94 f. Nr. 2380-2399 Taf. 43; 
Demeter in Milet: Pfrommer, M., IstanbMitt 33 


(1983) 79-89; Demeter in Neandria: Filges/Matern 
45-59 Abb. 3; Demeter in Kaunos: Isik, C., a.O. 
83, 232; Hera in Argos: Waldstein, Heraeum II 100 
f.; Caskey, J. L./Amandry, P., Hesperia 21 (1952) 
197-199. 205 f. Taf. 54. 55. 58. 59; Diehl 178; 
Guettel Cole 163 f.; Hera Limenia in Perachora: 
Diehl 179; Hera in Samos: Diehl 180; Artemis 
Ephesia (im Altarbereich zusammen mit Kännchen 
und Lampen): Brein, F., in Studien zur Religion 
und Kultur Kleinasiens. FS F. K. Dörner (1976) 119 
f. 122 f. Abb. 4. 5 Taf. 40; Athena in Francavilla 
Marittima (Diehl 207; Hinz, a.O. 80, 213; Maas- 
kant-Kleibrink, M., BABesch 68 [1993] 13 mit 
Überlegungen zur Art der Verwendung). - b. He- 
rausgegriffen sei hier das Demeter-Heiligtum in 
Herakleia/Policoro. - Neutsch, B., AA (1968) 784. 
786 f. Abb. 37. 38; Otto, B. (Hsg.), Herakleia in 
Lukanien und das Quellheiligtum der Demeter (1996) 
93-128. 165 f. 174-177; Hinz a.O. 80, 190. - Dort 
finden sich die hydriskai vor allem im Bereich der 
Schicht-Quelle, in der Wasser aus einem hier 
nahe der Oberfläche verlaufenden Quellhorizont, 
nicht nur an einem Punkt, sondern an verschiede- 
nen Stellen zutage tritt (Krainer, K., in Hera- 
kleia...a.O. 94 f.). Hier wurden die hydriskai nie- 
dergelegt (Otto ibidem 109; Danninger ibidem 175). 
Der direkte Bezug zum Wasser ist evident. 

82. Terrakotta-Statuetten von Hydrientrage- 
rinnen in Heiligtiimern derselben Gottheiten, aber 
nur z.T. an denselben Orten; im Westen selten, 
im Mutterland und Kleinasien häufig. Zusammen- 
stellungen: Isik, F., Die Koroplastik von Theangela 
in Karien und ihre Beziehungen zu Ostionien, Istanb- 
Mitt Beiheft 21 (1980) 181—186. 214-226 Nr. 54-112 
Taf. 9-16; Filges/Matern 65 f. 75-78 Abb. 7; Isik, 
a.O. 83, 232 Abb. 3. In Heiligtümern männlicher 
Gottheiten sind Hydriaphorenstatuetten selten, 
z.B. Apollon in Eutresis (Goldmann, H., Excava- 
tions at Eutresis in Boeotia [1931] 254-257; Diehl 198) 
und im Ptoion (einer im Heiligtum mitverehrten 
weiblichen Gottheit zuzuordnen?): Guillon, P., 
BCH 60 (1936) 425; Diehl 198. 

83. Terrakottastatuetten. Aus Kaunos, Deme- 
ter-Heiligtum. - Isık, C., «Demeter in Kaunos», in 
Agathos Daimon. Mel. Kahil 233 Abb. 4. - 4.-3. Jh. 
v. Chr. - Trágerinnen von gestapelten hydriskai. 

84.* Bronzestatuetten, etr. a.* Volterra, Mus. 
Guarnacci 1971/1* und 1971/2. Aus der Umge- 
bung der Fonte di Docciola, vermutlich der Stel- 
le eines antiken Quellkultes. — Cristofani, M., 
BrEtr 276 Nr. 79. 80 Taf. 184; Artigianato artistico 
in Etruria, Kat. Ausstell. Volterra (1985) 155. 159 f. 
Nr. 212. 213. — 3.-2. Jh. v. Chr. - Männer mit 
Lendenschurz entsprechend dem limus der römi- 
schen Opferdiener, die ein hydrienähnliches, 
zweihenkliges Gefass auf der Schulter tragen. 
Ähnliche Statuetten: Artigianato a.O. 161 £. Nr. 
216. 217; Bentz, EtrVBr 89 Nr. 1.2. - b.* Florenz, 
Mus. Arch. 388. — Artigianato a.O. 165 Nr. 220; 
Bentz a.O. 98 Nr. 18.1.1 Abb. 139-140. - 2. Jh. v. 
Chr. - In Mantel gehüllte Frau mit Wassergefäss 
auf dem Kopf. 
















BILDZEUGNISSE 

85. (= 917) Ständer, att. sf. Aus dem Malopho- 
ros-Heiligtum in Selinunt. — Gabrici, E., Mon Ant 
32 (1927) 322 f. Taf. 90, 3. - Um s40-30 v. Chr. 
= Prozession in zwei Friesen übereinander, zum 
oberen s. 917. Im unteren Fries eine Frau, vier 
Mädchen mit flachen Körben und Dinoi, zwei mit 
einem Schurz bekleidete Männer, von denen einer 
eine Amphora und der zweite eine H. trägt, ein 
weiterer Gefässträger am Rand des Fragments 
noch zu erkennen. 

86. (= 700) Bügelamphora (bail-amphora, 
Korbhenkelgefäss), att. sf. Brunswick, Bowdoin 
College 1984.023 (ex Lausanne, Coll. Gillet). - 
Para 247; Kurtz/Boardman, Burial 149 Taf. 38. — 
Anfang 5. Jh. v. Chr. - Aufbruch zur Ekphora: 
Während der Tote in den Sarg gelegt wird, for- 
miert sich die Prozession, darunter ein Knabe mit 
einer H. 

87. Oinochoe, att. sf. Paris, Cab. Med. 267. - 
ABV 573, 3; Diehl 171 Taf. 48, 1. — 480-70 v. Chr. 
— Eine Frau läuft in schnellem Schritt von einem 
brennenden Altar weg oder um ihn herum. In der 
Rechten hält sie eine H., deren Ausguss auf das Al- 
tarfeuer gerichtet ist. 

88. (= 1036 mit Lit.) Schale, att. rf. Ferrara, 
Mus. Naz. 609 (T 499 VT). - ARV? 415, 2; 
LIMC IH Bousiris 16%. - Um 480 v. Chr. - In- 
nenbild: fliehender Äthiope mit H. und weiteren 
Geräten; auf den Aussenseiten fallen zwischen den 
Fliehenden u.a. zwei weitere H. und ein bereits 
zerbrochenes, amphorenähnliches Gefäss ohne 
Fuss (kados?) H. gehören auch auf einer Reihe 
weiterer Busiris-Szenen zu den Opfergeräten, 
z.B. LIMC III Bousiris 15. 20 (= hier 65. 538). 
16*. 

89.* Parthenonfries, Nord Platte 6 (VI). - 
Brommer, F., Der Parthenonfries (1977) 29 f. 217 
Taf. 58; Berger/Gisler-Huwiler, PartheDokFries 64 
£. Taf. 46 f. — 447—438 v. Chr. - Drei junge Män- 
ner im Himation tragen H. auf der 1. Schulter; ein 
vierter nimmt das Gefäss gerade vom Boden auf. 

90. (= 1037, = 1 2 a Opfer, gr. 438*) Stamnos, 
att. rf. München, Antikenslg. 2412. - ARV? 1036, 
5; LIMC VI Nike 337*; Diehl 171 Taf. 46, 1; van 
Straten, Hiera V 90 Abb. 46; Gebauer, Pompe 146 
f. Pv 123 Abb. 92. — 440-30 v. Chr. - Nike giesst 
aus einer H. Wasser in ein Becken von der Form 
eines Podanipter, aus dem ein Stier trinkt. Das 
Stemma an seinen Hórnern weist auf die bevorste- 
hende Opferung hin. Im Hintergrund ein Drei- 
fus, der von einer Frau mit einer Tinie ge- 
Schmückt wird. 

91. H. am Boden bei Handwaschszene: 788; in 
anderen Szenen: 55. 56. 1568. 

92. (= 271) a.* Lekythos, att. wgr. Karlsruhe, 
Bad. Landesmus. B 1528. - ARV? 1372, 17; CVA 
1 Taf. 30 (328), 8-9; Diehl 137; Kurtz, D. C., 
Athenian White Lekythoi (1975) 57 Taf. 43, 2.- Um 
420 v. Chr. -L. von einer Grabstele eine Frau, die 
aus einer H. Wasser auf die Stufen giesst, r. eine 


_ andere mit einem Korb voller Binden und Krän- 
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ze, die aus einer Omphalosphiale Wein spendet. - 
b. Lekythos, wgr. Berlin, Staatl. Mus. 3964. - 
ARV? 1230, 42. - Klagende Frau und Mädchen 
mit einer H. auf dem Kopf neben einer Grabstele. 

93. Halsamphora, paestan. rf. Boston, MFA 
99.540. — LIMC III Elektra I 41*; RVP 255, 1004 
Taf. 158; Kossatz, Dramen Taf. 14, 1. — 330-20 v. 
Chr. - An dem durch eine Säule bezeichneten Grab 
des Agamemnon Orest, Pylades und Elektra, die 
eine H. und eine Tänie hält. H. sind in dieser 
Szene sehr häufig, s. 227. 705. 790. 791; LIMC 
II Elektra I 27%. 35*. 39%. 42%. 47%. 57%. 66%. 

94.* Amphora, apul. rf. Vatikan, Mus. Greg. 
Etr. 18256 (AA 4). - RVAp 1196, 30; Trendall, Vat 
207-209 Taf. 55, a-e; Lohmann, H., Grabmäler auf 
unteritalischen Vasen (1979) 249 À 622. - Um 350 v. 
Chr. - Grosser Grabbau, in dem die Statuen einer 
Frau und ihrer Dienerin stehen. Am Fusse des Baus 
eine Dienerin, die Wasser aus einer H. über die 
Stufen giesst. 

95. (= 926°) Gefass-Fr., apul. rf. Verschollen. 
— Diehl 173 Taf. 48, 2. - 2. Drittel 4. Jh. v. Chr. - 
Zwei Maultiere ziehen einen Sitzwagen mit einer 
Priesterin, die eine H. auf dem Schoss hält, aus der 
Zweige herausragen. L. ein Mann mit einem Stock, 
weiter oben Säulen, ein Rundaltar und eine Herme, 
an der eine Frau lehnt. 

96. (= 277) Volutenkrater, apul. rf. Neapel, 
Mus. Naz. 81393 (H 3254). - RVAp II 18, 39; 
LIMC I Achilleus 487 mit Lit.; Diehl 171; Tren- 
dall, RFSIS Abb. 204. — 340-30 v. Chr. - Opfe- 
rung der trojanischen Gefangenen am Scheiterhau- 
fen des Patroklos. Im untersten Bildteil das 
Viergespann des Achill mit dem Leichnam Hek- 
tors. Vor den Pferden eine Frau, die aus einer H. 
Wasser in ein auf einer zweistufigen Basis stehen- 
des Becken giesst, das einem Podanipter ähnelt; 
allerdings sind die Füsse etwas höher. 


Lebes Gamikos 

In den Inventaren von Eleusis und von der Athe- 
ner Akropolis werden unter den Bronzegegenstän- 
den «lebetes gamikoi» oder «nymphikoi», d.h. Hoch- 
zeits- oder Brautkessel genannt (97-99). Lebes ist 
ein sehr allgemein verwendeter Begriff für Becken 
und Kessel verschiedener Grösse (Zusammenstel- 
lung einiger lit. Quellen bei Cassimatis 18-21). 
Während bei Homer (s.o. zu Chernips 1) auch eine 
Handwasch-Schüssel als lebes bezeichnet werden 
kann, ist in der späteren Literatur meist ein grösse- 
res Gefäss, oft auch auf einem Ständer, gemeint. 

Es lag deshalb nahe, mit den lebetes gamikoi der 
Inschriften eine bislang nur in Ton erhaltene Ge- 
fässform zu verbinden, die in Athen seit dem frü- 
heren 6. Jh. v. Chr. nachweisbar ist (100), aber erst 
im mittleren 5. Jh. häufiger wird. Es handelt sich 
um Kessel auf einem konischen Untersatz, die sich 
von dem in der archäologischen Terminologie als 
Dinos bezeichneten, einfachen Kessel unterschei- 
den durch einen bei den frühen Exemplaren sehr 
kurzen, abgesetzten Hals und zwei vertikale Hen- 
kel, die die Mündung nicht überragen. Der Hals 
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wird im Verlauf der Entwicklung immer höher 
und enger; schon seit dem späten 6. Jh. ist die Zu- 
gehörigkeit eines Deckels für diesen Gefässtyp ge- 
sichert (Skizze zur Formentwicklung: Winkler 79). 
Dass Ton für die real verwendeten Gefässe das üb- 
liche Material war und Metall-L.G. vielleicht eher 
als kostbare Weihgeschenke hergestellt wurden, 
geht aus Vasenbildern des 5. Jhs. hervor, auf denen 
Materialien unterschieden werden: dort sind die 
L.G. immer mit kleinen Figuren verziert, d.h. be- 
malte Keramik (107. 108), während Metallgegen- 
stände anders dargestellt werden (788. 789). 

Ausserhalb des attischen Einflussgebietes findet 
sich der Gefässtypus selten (Sgourou 214-217; zur 
Unsicherheit solcher Feststellungen auf der Basis 
des publizierten Materials s. aber Verilhac, A.-M./ 
Vial, C., Le mariage grec, BCH Suppl. 32 [1998] 39). 
Das gilt nicht für eine sehr ähnliche Gefässforn, 
die im Gegensatz zu dem oben beschriebenen Ty- 
pus 1 als L.G. Typus 2 bezeichnet wird. Sie ist cha- 
rakterisiert durch einen niedrigen Fuss, einen en- 
geren Hals und weit über den Mündungsrand 
emporragende Henkel. Typus 2 ist in allen südita- 
lischen Werkstätten häufig und hat dort keine spe- 
zielle Hochzeitskonnotation, weswegen die Be- 
zeichnung Lebes Gamikos für ihn problematisch ist 
(Cassimatis). 

Schon das älteste Exemplar des Typus ı jedoch, 
der L.G. des Sophilos (100) ist mit einem Hoch- 
zeitszug bemalt; mit Hochzeits- und nicht genau 
definierbaren Frauengemachszenen sind auch fast 
alle späteren Exemplare verziert, und in diesen 
Bildern sind wiederum L.G. dargestellt. Zudem 
sind zahlreiche Miniatur-L.G. und einzelne Exem- 
plare in normaler Grösse in den Heiligtümern der 
Artemis in Brauron und Mounichia (105), auf der 
Akropolis von Athen (Sgourou 256 ff. UB 1. 2. 
11-20. 22. 23 R 19. UR 2-5. 14. 87. 107. RM 7. 
13) und in Eleusis (Sgourou 259 UB 10; 342 BM 
3; 348 RM 15) gefunden worden, an Orten also, 
an denen sie gut als Weihungen von Bräuten er- 
klärbar sind. Auf einem böotischen Gefäss sehr 
ähnlicher Form (106) ergibt sich der Bezug zur 
Hochzeit durch die Inschrift. Die Identifizierung 
dieses Gefässtyps mit der L.G. der Inschriften ist 
demnach überzeugend und allgemein akzeptiert. 

Weniger klar ist seine Verwendung. Die Form 
steht in der Nachfolge geometrischer und orienta- 
lisierender Kessel und Kratere auf hohem Fuss. (s. 
hierzu Sgourou 11-16) und sollte also auch ähnlich 
verwendet worden sein. Durch den hohen Fuss ist 
der Inhalt leicht erreichbar, auch wenn das Gefäss 
auf dem Boden oder einer niederen Basis steht. Da 
L.G. ausschliesslich in Hochzeits- und Frauenge- 
mach-Szenen dargestellt sind, kommt Wein als In- 
halt kaum in Frage. Auch ihre häufige Verbindung 
mit der Loutrophoros (108. 112) sowie die Zwei- 
ge, die in manchen L.G. stecken (107. 108), ma- 
chen deutlich, dass der L.G. ein Gefäss für Wasser 
war, das in den Hochzeitsriten benötigt wurde. 
Loutrophoros und L.G. könnten im selben Ver- 
hältnis stehen wie Hydria und louterion; die beiden 


L.G., die auf der Pyxis des Eretria-Malers (107) 
vor der Tür des Hauses (oder des Hochzeitsge- 
machs) stehen, erinnern an die Perirrhanterien am 
Eingang der Heiligtümer, und wie bei jenen dürf- 
ten die Zweige auch hier zum Besprengen dienen. 
Wasser zur rituellen Reinigung durch Besprengen 
bereitzustellen, dürfte in der Tat eine wesentliche 
Funktion der L.G. gewesen sein. 

Auf 107 sind aber auch Unterschiede zu den 
Perirrhanterien sehr deutlich: die L.G. sind weder 
symmetrisch angeordnet noch gleich gross, sie bil- 
den also nicht im eigentlichen Sinn ein Paar. Zwar 
sind auch in anderen Bildern häufig zwei L.G. dar- 
gestellt (108. 110) und L.G.-Paare auch aus Grab- 
kontexten bekannt (Roberts, S. R., AJA 77 (1973) 
436 f. Taf. 85-86), doch kann daraus nicht ge- 
schlossen werden, dass die Zweizahl auf die Ver- 
wendung durch Braut und Bräutigam hinweist, 
denn es kommen auch drei L.G. im selben Bild vor 
(111) und auch die Grabfunde wären so schwer zu 
erklären. Sicher ist nur, dass mehr als ein L.G. ri- 
tuell genutzt werden konnte, nicht, dass immer 
zwei notwendig waren. Einige L.G. mögen auch 
Geschenke zur Erinnerung an die Hochzeit gewe- 
sen sein (ein L.G. im Hochzeitszug: 109, mehrere 
L.G. als Geschenke: 111. 112). Wenn man nicht 
annimmt, dass die L.G. nur in einem bestimmten 
Teil des Rituals benutzt wurden, sondern bei meh- 
reren Gelegenheiten zum Einsatz kamen, ist es 
nicht von Bedeutung, in welchen Szenen (Hoch- 
zeitszug, Epaulia) sie dargestellt werden, was an- 
gesichts der Vermischung verschiedener Szenen in 
den attischen Hochzeitsbildern (Oakley/Sinos 
a.O. 101, 43-47) ohnehin schwer festzustellen wä- 
re. Eine Bereitstellung mehrerer L.G. ist dann 
zwar nicht notwendig, aber für eine bequemere 
Benutzung sinnvoll. Als Erinnerungsstücke an die 
Hochzeit konnten sie dann wohl aufbewahrt 
und/oder weiterverwendet werden (Siedlungsfun- 
de von L.G.: Sgourou 222 f.); der in einem abge- 
brannten Haus in der Nähe eines Herdes gefunde- 
ne L.G. des Sophilos (100) könnte entweder bei 
einem am Herd stattfindenden Hochzeitsritual 
(Oakley/Sinos, a.O. 101, 34) oder in sekundärer 
Verwendung dort gestanden haben (zu weiteren in 
Häusern gefundenen L.G. Laxander, H., Individu- 
um und Gemeinschaft im Fest [2000] 149 Anm. 716). 
Zwar konnten L.G. auch ins Grab mitgegeben 
werden (103. 104); sie sind aber anders als die 
Loutrophoren wohl kaum als eigens hergestelltes 
Substitut für ein Hochzeitsbad zu verstehen, das 
die Verstorbenen nicht erlebt hatten, sondern als 
Beigabe, die sie während ihres Lebens bereits be- 
nutzt hatten, daher sind funeräre Szenen auf ihnen 
fast nie dargestellt (Ausnahme: 102). 

Zu wirklichen rituellen Waschungen sind allen- 
falls die frühen L.G. mit relativ kurzem Hals und 
weiter Mündung geeignet, bei den meisten rotfigu- 
rigen L.G. ist der höhere Hals einem Eintauchen 
selbst der Hände eher hinderlich; Zweige dagegen 
konnten leicht eingetaucht werden. Wenn der L.G. 

ursprünglich tatsächlich für Waschungen gedacht 
















gewesen sein sollte, so müsste dieser Zweck im Lauf 
der Zeit immer mehr zugunsten einer symbolischen 
Reinigung in den Hintergrund gedrängt worden 
sein. Ein immer wieder vermutetes Erwärmen des 
Wassers, für das der zwar hohle, aber nicht durch- 
brochene Ständer auch gar nicht geeignet wäre, 
erübrigt sich bei dieser Verwendung. Der bei den 
späteren Exemplaren obligatorische Deckel, der 
einer der Gründe dafür gewesen sein dürfte, dass die 
Mündung im Lauf der Entwicklung verkleinert 
wurde, kann dann nicht zum Warmhalten des 
Wassers gedient haben; er sollte wohl eher das 
Wasser, das vielleicht zu dem mit der Loutropho- 
ros geholten Quellwasser gehörte, vor Verunreini- 
gungen schützen und frisch halten. Auch die Vor- 
liebe für Tongefässe lässt sich so erklären. 

Lassen sich für die Verwendung des im Wesent- 
lichen auf Attika beschränkten Typus 1 wenigstens 
begründete Vermutungen aussprechen, bleibt der 
Gebrauch des weiter verbreiteten Typus 2 völlig 
im Dunkeln. Er ist als Behälter für Flüssigkeiten 
und Speisen geeignet und hat offensichtlich auch 
bei Hochzeiten Verwendung gefunden, da er öfter 
zusammen mit Typus 1 erscheint (104. 112). 


KATALOG 

Die Abkürzung L.G. bezeichnet ohne Zusatz 
nur den Gefässtypus 1; wenn es sich um Typus 2 
handelt, wird dies immer angegeben. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

97. Athen, Akr., Inventar der Chalchothek. - 
IG I/II? 1424, 147. - 371/o v. Chr. — Lebetiskoi 
gamikoi. 

98. a. Eleusis. — IG II/III° 1544, 63. — 333/2 v. 
Chr. - b. Athen, Akr., Schatzverzeichnis der 
Athena und der anderen Götter. - 330 v. Chr. - 
Lebetes gamikoi. 

99. Athen, Akr., Schatzverzeichnis der Athena 
und der anderen Götter. -— IG II/III? 1469 B 89 
(1471, 44). - 320/19 v. Chr. — Lebes nymphikos. 


REALIA 

100. L.G., att. sf. Izmir, Arch. Mus. 3332. Aus 
einem Haus in Alt-Smyrna (Bayrakli), gefunden 
in der Nahe des Herdes. - ABV 40, 20; LIMC III 
Dioskouroi 179; IV Helene 61*; Boardman, J., 
BSA 53-53 (1958-59) 154-162 Abb. 1-6 Taf. 31-32; 
Sgourou 253 B 1 Taf. 7. 8. — 580-70 v. Chr. - Oh- 
ne Deckel, kurzer Hals, Hauptfries: Hochzeitszug 
von Helena und Menelaos. 

101. L.G., att. sf. Athen, NM 19363. — Para 
122; Schauenburg, K., RM 71 (1964) 69 Taf. 11, 3; 
12; Sgourou 254 Bs Taf. 10. - Um 510 v. Chr. - 
Auf beiden Seiten Hochzeitszug: Paar auf Vierge- 
spann, begleitet u.a. von dem Kithara spielenden 
Apollon, Dionysos und Hermes. - Ähnlich L.G. 
London, BM B 298 (Sgourou 257 UBs; Oakley, 
J. H./Sinos, R. H., The Wedding in Ancient Athens 
[1993] 29 Abb. 67). 

102. L.G., att. sf. Athen, Kerameikos 1666. 
1667. ~ Lullies, R., JdI 61/62 (1946-47) 74 Nr. 78. 
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79 Taf. 23; Sgourou 262 UB 21. — Um soo v. Chr. 
— Auf Kessel und Ständer klagende Frauen. 

103. L.G. mit Deckel, att. rf. Mykonos, Mus. 
970. Aus Rheneia. - ARV? 261, 19; EADélos XXI 
(1952) 9 f£. 31 £. Nr. 12. 13 Taf. 5-7. 57; Sgourou 
264 R 1 Taf. 15; Oakley/Sinos, a.O. 101, 25 Abb. 
54-58. — 480-70 v. Chr. — Reigen tanzender Frau- 
en zur Musik eines/r Leierspielers/in. 

104.* Zwei L.G. Typ 1 und einer Typ 2, att. 
rf. Athen, Kerameikos. Aus der Eridanos-Nekro- 
pole, Opferstelle HS 374 (in Verbindung mit Sar- 
kophag HS 177). - Schlörb-Vierneisel, B., AM 81 
(1966) 72-74 Nr. 138, 1-3 Beilage 48, 5-7; Sgou- 
rou 328-330, UR 69. 70. R 71 Taf. 54a. b. — 370- 
60 v. Chr. - Neben den drei L. wurden Lekani- 
den, Pyxiden, Teller verschiedener Grósse und 
Schälchen gefunden 

105. a. L.G., att. rf. Aus Brauron, Artemis- 
Heiligtum. - Sgourou 204; Kahil, L., in Moon 
(Hsg.), AGAI 240 f. Abb. 15.15. — b. Miniatur- 
L.G. Aus Mounichia, Artemis-Heiligtum. - Pa- 
laiokrassa, L., TO íegó tijs Aotéuidos Movvizias 
(1991) 134—137 Ka 26—38 Taf. 30 f. — 4. Jh. v. Chr. 
— Zu weiteren Miniatur-L.G. Harl-Schaller 166 
Anm. 58. 

106. L.G., böot. sf. Würzburg, Wagner-Mus. 
L 658. - Langlotz, KatWürzb Nr. 658 Ta. 220; Gi- 
nouvés 277 Anm. 10. — Mitte 4. Jh. v. Chr. - 
Kleines Format (Gesamthöhe 23,5 cm), auf niede- 
rem Fuss, henkellos, mit Deckel. Auf dem Körper 
eine sitzende und zwei laufende Frauen, die von 
Eroten verfolgt werden. Auf dem Deckel vier bär- 
tige Köpfe und eine Inschrift XHPE KH TYNEI 
TAMI. 2 TI AETIZ «Sei gegrüsst und heirate 
auch du. O, was sagst du da?» Zur selben Vasen- 
gattung gehören auch L. vom Typ 2, z.B. Lang- 
lotz, KatWürzburg Nr. 657. 


BILDZEUGNISSE 

107.* Pyxis, att. rf. London, BM E 774. - 
ARV? 1250, 32; LIMC III Doro, Doso 1*; IV Ga- 
lene I 4*; Oakley/Sinos, a.O. 101, Abb. 32-35; 
Sgourou 36 Nr. 10 Taf. 2b. - Um 430 v. Chr. - 
Schmückung der Braut und andere Hochzeitsvor- 
bereitungen in einem Haus, das durch eine Haus- 
tür angegeben ist. Vor der Tür zwei mit Figuren 
bemalte L.G. (fast ohne Hals, eigentlich dinoi auf 
Ständern) etwas unterschiedlicher Höhe auf einer 
niederen Basis. In beiden stecken Zweige. 

108. Epinetron, att. rf. Athen, NM 1629. - 
ARV? 1250, 34; LIMC I Alkestis 3%; Simon/Hir- 
mer, Vasen Taf. 216; Oakley/Sinos a.O. 101, 40 f. 
Abb. 129; Sgourou 35 Nr. 9 Taf. 2a. - Um 425 v. 
Chr. - Szene vor dem Brautgemach der Alkestis. 
Eine Frau steckt Zweige in zwei mit Figuren be- 
malte L.G., eine andere in eine Loutrophoros. 

109.* (= 923) Pyxis, att. rf. London, BM 
1920.12-21.4. — ARV? 1277, 23; Oakley/Sinos, 
a.O. 101, 31 Abb. 75-78; Sgourou 35 Nr. 3 Taf. 
1. - Um 430 v. Chr. - Hochzeitszug mit Braut- 
paar im Viergespann. Am Ende des Zuges eine 
Frau, die einen sehr grossen L.G. mit Deckel trágt. 
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110.* L., att. rf. Athen, NM 1454. - ARV? 
1178, 1; Briickner 96 f. Taf. 5, 2; Sgourou 35 Nr. 
8; 288 Nr. R $7 Taf. 35; Oakley/Sinos, a.O. 101, 
18 Abb. 28-29. — Spates 5. Jh. v. Chr. - Schmü- 
ckung der Braut. R. davon (nur untere Bildhälfte 
erhalten) eine weitere sitzende Frau. Vor ihr steht 
ein L.G. ohne Deckel am Boden, eine stehende 
Frau hält unmittelbar darüber einen zweiten L.G., 
von dem nur der Fuss erhalten ist, im Arm, sie 
hebt nicht, wie Sgourou 24 annimmt, den Deckel 
des unteren L.G. 

111. Lekanisdeckel att. rf. Athen, NM 1190. - 
Richter, G. M. A., BSA 11 (1904-05) 242 Abb. 4; 
Sgourou 37 Nr. 20 Taf. 4b. - 370-60 v. Chr. - Zu 
beiden Seiten einer sitzenden, nur mit einem Hima- 
tion bekleideten Frau, an die sich ein Eros lehnt, ste- 
hen eine Reihe von Gefässen am Boden: zwei L.G. 
ohne Deckel, zwei Pyxiden und eine Lekanis. Eine 
weitere Frau stellt gerade einen dritten L.G. dazu. 

112. Pyxis, att. rf. Berlin, Staatl. Mus. V.I. 
3373. — Oakley/Sinos, a.O. 101, 38 f. Abb. 116- 
119; Sgourou 37 Nr. 24 Taf. 6. - 360-350 v. Chr. 
— Hochzeitsszenen, u.a. ein Zug von Frauen mit 
Kästen und Gefässen, zwischen ihnen ein Eros mit 
einer Loutrophoros. Eine Frau trägt zwei L.G. mit 
Deckel, eine andere einen L.G. vom Typ 2 und ei- 
ne Lekanis. 


INGRID KRAUSKOPF 


Loutrophoros 

Der antike Begriff loutrophoros (zusammenge- 
setzt aus loutra und phero) bedeutet «Bade-» oder 
« Waschwasser tragend» und wird ursprünglich ad- 
jektivisch verwendet (113). In den zwei Texten des 
4. Jhs. v. Chr. bezieht sich L. auf ein Objekt (114) 
bzw. aufeine Person (115). Die L. als Objekt steht 
auf dem Grab des Archiades als Zeichen für dessen 
Ehelosigkeit, die das Fehlen rechtmässiger Erben 
bedingt; bei der L. als Person handelt es sich um 
eine Frau, die anlässlich der Hochzeit Wasser von 
der Kallirrho&-Quelle holt (vgl. Thuk. 2, 15, 5). 
Spätere Belege erwähnen aus Stein gearbeitete L. 
(116) oder eine als L. tätige Person im Tempel- 
dienst (dazu Pirenne-Delforge sowie 118-120). 

Die Lexikographen (117) nehmen übereinstim- 
mend mit den frühen Texten (114. 115) eine ritu- 
elle Funktion der L. bei Hochzeit und/oder 
Bestattung von Ehelosen an. Die adjektivische 
Bedeutung von L. ist noch bei verschiedenen 
Lexikographen (117d-f) fassbar; im übrigen sind 
die Ausführungen unklar und widersprüchlich. 
Für den nuptialen Bereich wird als L. eine Person 
(117d), ein Knabe (117a), eine Frau (117b) oder 
eine Hydria (117d und vermutlich 117c) überlie- 
fert. Im Funeralbereich ist die Bezeichnung L. für 
eine Person allenfalls bei Hesychios (117d) zu ver- 
muten. Einige Lexikographen beschreiben die auf 
das Grab gestellte L. als Wassergefiass (117d. f), an- 
dere als Kinderstatue (117a. c. e), die ein Gefäss 
hält; für letztere fehlen bislang archäologische Be- 
lege. Beim heutigen Stand der Forschung können 





die Widersprüche nicht definitiv geklärt werden, 
daher wurde die Bezeichnung Loutrophoros als 
Gefässname auch in Frage gestellt (Bergemann). 

In der archäologischen Forschung versteht man 
unter L. in der Regel zwei- und dreihenklige atti- 
sche Gefässe - Loutrophoros-Amphora, LA (125), 
und Loutrophoros-Hydria, LH (121) -, die zu Be- 
ginn nicht standardisiert sind (Papadopoulou 217 
£). Kennzeichnend sind die breite Mündung, der 
lange dünne Hals, der schmale Bauch und der 
kleine Fuss, der geschlossen oder hohl sein kann. 
Neben knie- bis hüfthohen Gefässen gibt es auch 
Miniaturexemplare. Die Bildthemen sind nicht 
durchgehend nuptial oder funeral (Winkler 150 
f£), aber LA und LH als Bildelemente - oft mit 
Tänien und/oder Zweigen geschmückt - kommen 
ausschliesslich in diesen Bereichen vor (Mösch Kat. 
57. 89). Eine der frühesten rituellen hochzeitlichen 
Darstellungen zeigt die auf dem Kopf getragene 
LH (124); später wird das Gefäss aufrecht oder ge- 
neigt vor dem Körper gehalten (131. 132) - in der 
Regel von einer Frau, selten von einem Mann 
(130). Nicht nachgewiesen ist das Auffüllen oder 
Entleeren der L. In den beiden einzigen Darstel- 
lungen der hochzeitlichen Waschung eines Jüng- 
lings (126) oder Mädchens (129) ist eine LH auf- 
gestellt; für die Waschung dienen jedoch andere 
Gefässe. Dass auch die LA im Hochzeitsritual ge- 
braucht worden ist, wie die im Festzug schreiten- 
de Loutrophorenträgerin mit LA neben einem 
Brunnenhaus (127) vermuten lässt, wird bezwei- 
felt (Mösch, s.u.). 

Die Fundorte — beinahe ausnahmslos Attika - 
sind Gräber, Grotten und Heiligtümer. Die Ver- 
wendung der L. ist demnach anscheinend auf At- 
tika begrenzt und dort um 700 v. Chr. aus der in 
einzelne oikoi (Hausgemeinschaften) gegliederten 
Bevölkerung hervorgegangen. Die L. im Haupt- 
fundort, dem Heiligtum der Nymphe in Athen 
(seit Mitte des 7. Jhs. v. Chr.), sind Ausdruck ei- 
nes übergreifenden religiösen, gesellschaftlichen 
Zusammenhalts, dessen Fortbestand u.a. durch 
Neugründungen von oikoi durch Heirat gesichert 
wurde. Auf dieses Ziel muss bei der Hochzeit die 
rituelle Verbindung - belegt durch loutra und L. - 
von Kallirrho& (Quellnymphe), Braut («Nymphe» 
genannt) und dem Heiligtum der Nymphe ausge- 
richtet gewesen sein. Demgegenüber ist von denL. 
im Funeralbereich, insbesondere von den LA des 4. 
Jhs. v. Chr. auf Männergräbern, anzunehmen, dass 
sie entsprechend der literarischen Überlieferung 
(114) Kennzeichen sind für die verhinderte oikos- 
Gründung und das Fehlen legitimer Erben. 

Nach 400 v. Chr. bricht die Herstellung von L. 
in Keramik ab; im Funeralbereich verbreiten sich 
LA aus Stein (s.u.). In der unteritalischen Vasen- 
malerei ist nur die zweihenklige Form belegt 
(Lohmann 152 f.). Spärliche Dokumente finden 
sich auch noch in späterer Zeit (133). 

Zur rituellen Verwendung der genannten Ge- 
fässformen, LA und LH, bei Hochzeit und/oder 
Begräbnis existieren vier Hypothesen. 
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Milchhoefer identifiziert die auf dem Grab er- 
wähnte L. (114) als getöpfertes zweihenkliges Ge- 
fäss, da solche LA oft Hochzeitsbilder tragen (122), 
sonst aber den Prothesisvasen gleichen (125) und 
ineist stark fragmentiert dicht unter der Erdober- 
fliche des Grabes zu finden sind. — Wolters inter- 
pretiert als L. weitere ein- und dreihenklige (121) 
Gefässformen. Er stützt sich dabei u.a. auf die Dar- 
stellung einer Grabstele, auf der eine LH auf einer 
LA (Clairmont, Tombstones III 141 Nr. 320) abge- 
bildet ist, und postuliert für alle Formen (unabhän- 
gig vom Material) eine gleichwertige Verwendung 
und Bedeutung. - Kokula leitet aus ihrer Untersu- 
chung der Marmorloutrophoren des 4. Jhs. v. Chr. 
(123) eine geschlechtsspezifische Verwendung von 
LA und LHab, da zusammen mit einem verstorbe- 
nen Manne ausschliesslich die LA dargestellt ist, 
aber auf Vasenbilder zusammen mit der Braut 
hauptsächlich die LH vorkommt. Sie stellt zudem 
fest, dass in der Regel die Henkelzahl der L. im Fi- 
gurenbereich derjenigen des Bildträgers entspricht. 
— Mésch untersucht die Funktionen von LH und 
LA als Bildelement (im Figurenbild) und als Bild- 
träger in der attischen Vasenmalerei. Unter der Prä- 
misse, dass die attische Bildtradition die L. dem ri- 
tuellen Konzept entsprechend darstellt, kommt sie 
zu dem Schluss, dass LH und LA zwar unterschied- 
lich, jedoch nicht geschlechtsspezifisch verwendet 
worden sein miissen. Dagegen sprechen namlich ei- 
nige Dokumente (z.B. 126), insbesondere Grabmo- 
numente, die in Kombination mit einer Frau die LA 
zeigen (z.B. Clairmont, Tombstones I 691; II 705; Ul 
320). Auch gibt es nur wenige Zeugnisse (z.B. 122. 
128. 132), die eine hochzeitliche Verwendung der 
LA für den Bräutigam annehmen lassen. Solche 
kommen erst nach der Mitte des 5. Jhs. v. Chr. auf, 
nachdem monumentale LA als Grabmonumente 
bekannt sind (Kokula 15). Durch den eindeutigen 
Bezug der marmornen LA zum Grab wird es frag- 
lich; die gleichzeitigen getöpferten LA mit Szenen, 
in denen der Bräutigam die Braut heimführt, als 
Hochzeitsgeschenke für den Bräutigam zu verste- 
hen. Die LH dagegen tritt als Grabmonument erst 
ab 400 v. Chr. und nur vereinzelt auf. Daher un- 
terscheidet sich nach Mösch die Verwendung von 
LA und LH darin, dass die LA vom hochzeitlichen 
Gebrauch ausgeschlossen blieb. Jedoch nimmt die 
Autorin wie bereits Wolters für LA und LH eine 
hochzeitliche Bedeutung an, die sich aus der Was- 
serspende für Brautleute und für ehelos Verstorbe- 
ne herleiten lässt (117a. d. e. f). Nach Mösch 
machen LH und LA als ikonische Zeichen eine 
doppelte Aussage: sie verweisen einerseits auf den 
Adressaten — darin unterscheiden sie sich: für Hoch- 
zeitsleute wird die LH gebraucht, die Verwendung 
der LA dagegen beschränkt sich auf Verstorbene. 
Andererseits weisen LA und LH auf den Inhalt 
(loutra) - darin sind sie gleichbedeutend. Daraus er- 
klären sich der Gebrauch von LH im Funeralbereich 
und: die Kombination von hochzeitlichen und 
funeralen Bildelementen. Beides ist begründet in 
der ursprünglich nuptialen Bedeutung des für ehe- 


los Verstorbene bestimmten Brauchtums; entspre- 
chend dazu sind Exemplare mit doppeldeutiger 
Aussage dem Funeralbereich zuzuweisen (z.B. 127. 
128). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

113. Eur. Phoen. 348. — « Badewasserbringender 
Glanz» (Aouvgoqópoc yA197)) ; vgl. Schol. Eur. Phoen. 
347 ft. 

114. Ps.-Demosth. 44, 18. 30. — « Was ist das 
Zeichen dafür (sc. Ehelosigkeit)? Eine loutrophoros 
steht auf dem Grab des Archiades.» 

115. Men. Samia 730. — «Chrysis, schicke die 
Frauen, die loutrophoros, die Flótenspielerin.» 

116. Philo Iudaeus fr. 7. - «Deren (sc. Gótter- 
bilder) Substanz sind Steine und Hölzer, die bis 
vor kurzem vollkommen formlos waren. Stein- 
metze und Holzschnitzer haben sie aus ihrem Ver- 
band herausgehauen, und deren verschwisterte 
und verwandte Teile sind zu loutrophoren und Be- 
cken zum Waschen der Füsse und irgendwelchen 
anderen nicht geachteten Gefässen geworden.» 
(Übers. Winkler 20). 

117. a. Harp. s.v. loutrophoros kai loutrophorein. — 
«Es war Brauch für das Brautpaar, dass sie am Ta- 
ge der Hochzeit Badewasser für sich holen liessen; 
zu diesem Zweck schickten sie den nächstverwand- 
ten Jungen, und diese trugen das Wasser. Und es 
war auch Brauch, eine loutrophoros auf das Grab 
eines Unverheirateten zu stellen.» - b. Pollux 3, 43. 
—«...und eine das Badewasser herbeitragende lou- 
trophoros... Es wurden aber [auch] diese Wasser 
*Brautwasser' (nympliikà loutrá) genannt.» — c. Pol- 
lux 8, 66. — « An das Grabmal der Unverheirateten 
wurde eine loutrophoros gestellt, ein Mädchen, das 
ein Behältnis mit Wasser hielt...» — d. Hesych. 
s.v. loutrophoros. — «Haupsáchlich die Hydria, die 
bei den Alten für das Badewasser zugeteilt war. 
Man bezeichnete damit aber auch den, der das Ba- 
dewasser trug, dann aber auch jede Hydria. Ande- 
re aber taten, da sie loutrophoroi zu den Hochzeiten 
sandten, dasselbe auch für unverheiratet Verstorbe- 
ne»; s.v. loutrophora ange: «Die Hydrien, die man 
den unverheiratet Verstorbenen schickte. Man 
schickte sie aber auch zu Hochzeiten.» — e. Phot. 
s.v. loutrophoron: «Das Gefäss wie die hydria; und 
ein(e) loutrophoros, der- oder diejenige, der (die) das 
Badewasser trägt»; s.v. loutrophoros kai loutropho- 
rein: wie a, zusätzlich: «dies [sc. das auf dem Grab 
aufgestellte] war ein Knabe, der eine hydria hielt.» 
— f. Eust. 1293, 6-8 ad Hom. Il. 23, 141. - «Und 
für diejenigen, welche vor der Hochzeit starben, 
wurde, so sagt man, die loutrophoros aufgestellt... 
um zu verdeutlichen, dass der Verstorbene ohne 
Brautwasser und ungewaschen [kinderlos] ver- 
schied.» (a-f: Übers. Winkler 16-19). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

118. IDidyma 330, 4. — Hadrianische Zeit? - 
Ehren für die loutrophoros der Megaloi Theoi Ka- 
biroi loulia Artemò. 
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125 


119. I.Iasos I 115, 8. — Ehrendekret für den ver- 
storbenen Knaben Iatrokles, zweimaliger loutro- 
phoros. | 

120. I.Jasos II 628, 3. - Totenehren für die lou- 
trophoros Asteris. 


REALIA 

121. LH, att. rf. Houston, Mus. of Fine Arts, 
Annette Finnigan Coll. 37.10. - ARV? 554, 79; 
Mösch Kat. 17. - Um 470 v. Chr. - Hals und 
Kórper: Festzug von Frauen mit Loutrophoren- 
trágerin. 

122. (= LIMC III Eros 639e) LA, att. rf. Bos- 
ton, MFA 03.802. ~ Mésch Kat. 49. - Um 425 v. 
Chr. — A: Jiingling und bártiger Mann mit Szep- 
ter im Handschlag vereint. B: Heimführung. 

123. Marmor-L. Athen, NM 1042. Aus Piräus. 
~ Clairmont, Tombstones I 746. - Um 390 v. Chr. 
- Jüngling, gefolgt von Schildtráger, reicht sitzen- 
dem Mann die Hand. 


BILDZEUGNISSE 

124.LH, att. sf. Athen, Akropolis-Mus. 1957- Aa 
189. Aus Athen, Heiligtum der Nymphe. - Mósch 
Kat. 3. — 3. Viertel 7. Jh. v. Chr. - Halsbild: Festzug 
von Frauen mit Loutrophorentrágerin. 

125.° (= LIMC VIII Eidola 12?) LA, att. sf. 
Athen, NM 450. Aus Pikrodaphni. - CVA 1 Taf. 
8, 1-2; 9, 3. - 490 v. Chr. - Halsbild A: Zwei 
Frauen klagen vor Grabhügel mit LA. 

126. (= II 3 a Reinigung, gr. 34*) Hydria, att. 
rf. Warschau, Mus. Nat. 142290 (ex Czartoryski 
55). - ARV? s71, 76; Oakley/Sinos, a.O. 101, 58 
Abb. 13. - Um 470 v. Chr. - Ein Jüngling, umge- 
ben von Frauen, kauert neben einem Becken; auf 
nicht identifizierbarem Gegenstand steht eine LH. 

127. (7 IL 4 b Tanz 113*) LA, att. rf. Karlsru- 
he, Bad. Landesmus. 69/78. Aus Griechenland? — 


ARV? 1102, 2; CVA 3 Taf. 44, 1-4; 45, 1-4; Abb. 
28 Beil. 2, 1-4. — 430-420 v. Chr. - Festzug von 
Frauen mit Loutrophorenträgerin, Brunnen, Tü- 
re, Altar und Herme. 

128.* (= LIMC II Eros 639c*) LA, att. rf. 
Oxford, Ashm. Mus. 1966.888. — Mósch Kat. so. 
— Um 420 v. Chr. - Eros schwebt mit Miniatur- 
gefássen (LA, LH) zwischen dem Brautpaar. 

129. Pyxis, att. rf. New York, MMA 
1972.118.148. — Oakley/Sinos, a.O. 101, 62 Abb. 
20. 21. — 430-420 v. Chr. - L. giesst Eros aus ei- 
ner Hydria Wasser über die kauernde Braut; r. 
steht eine mit Tänien geschmückte LH. 

130.° (= 1493) Kraterfr., att. rf. Athen, NM 
1435. Aus Hermione. - ARV? 1440, 4; Simon, E., 
JdI 8o (1965) 105-123 Abb. 4. - Um 375 v. Chr. - 
Aufzwei Registern verteilen sich dreizehn Figuren, 
im Zentrum ein Altar. Ein Jüngling trägt eine L. 

131.* LA, att. rf, Nantes, Mus. Dobrée 974-2- 
30. - CVA 1 Taf. 27, 1-5. - Um 400 v. Chr. - Ei- 
ne Frau hält einem Jüngling eine LA entgegen; zu 
beiden Seiten Flügelwesen. 

132.* LH, Fr., att. rf. St. Petersburg, Ermita- 
ge KAB 81a (ITI 1881.168). Aus Anapa. - Mósch 
Kat. 63. — 340-330 v. Chr. - Hochzeitszug mit 
Zweigespann, in dem zwei Frauen sitzen, eine ver- 
schleierte (wohl die Braut) und die Loutrophoren- 
trägerin. 

133. Grabstele des Timokrates. Athen, NM 
3316. Aus Athen, östlich des Stadions. - von 
Moock 148 Nr. 327 Taf. 51a. b. - 2. Jh. n. Chr. - 
Inschrift über dem Bildfeld; L. links neben Mann 
in Frontalansicht. 


ROSMARIE MÓSCH-KLINGELE 


Pevirrhanterionl Louterion 

Der Begriff perirrhanterion (mepıppavrnpıov, 
tepipavti)prov) ist von perirrhainein = ringsum be- 
sprengen, abgeleitet und bezeichnet eine durch sei- 
ne Funktion definierte Sonderform des louterion 
(Waschbecken, von losein = waschen). Ein P. - 
seltener werden auch die Begriffe aporrhanterion 
(vor allem attisch: 140. 141. 158) oder hagisterion 
(142) verwendet - kann also auch immer auch als 
louterion bezeichnet werden, wenn seine sakrale 
Funktion nicht hervorgehoben werden soll (137, 
s. auch Amyx 225). Es handelt sich immer um 
grosse Schalen, meist auf einer säulenartigen, 
manchmal kannelierten, hohen Mittelstütze; selte- 
ner besteht das P. aus einem massiven Pfeiler mit 
einer schalenartigen Aushöhlung am oberen Ende. 
Bei besonders reichen archaischen Exemplaren, die 
alle aus Heiligtümern stammen, sind um den 
Schaft herum drei Frauenfiguren auf oder zwi- 
schen Löwen angeordnet (144). Neben den Stein- 
P. gab es auch reich verzierte P: aus Ton (145). Sie 
liefern vielleicht auch einen Hinweis, wie Metall- 
P. ausgesehen haben könnten, die nur literarisch 
(134) und in einer Darstellung auf Votivtafeln aus 
Lokroi (154) überliefert sind. Ein Becken aus 
Bronze auf einem Untersatz aus Stein sah Pausa- 
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nias im Nekyia-Fresko des Polygnot (137); wo nur 
Ständer gefunden wurden, sind solche Misch- 
Konstruktionen aus mehreren Materialien auch 
real denkbar. Eine weitere Möglichkeit, P. beson- 
ders prunkvoll zu gestalten, bestand auch in nach- 
archaischer Zeit — analog zu den hocharchaischen 
P. (144) - in der Verbindung mit Statuen, sei es, 
dass diese die Schale in den Händen hielten (138. 
141.148) oder als Wasserspender fungierten (134). 
Vor allem diese besonders aufwendig gestalteten 
Becken werden im allgemeinen für Heiligtümer 
bestimmt gewesen sein und sind auch meist dort 
gefunden (Ausnahme das Becken aus L’Incorona- 
ta, 145, in unspezifischem Kontext). Bei einfache- 
ren. Exemplaren (s. Kerschner, Pimpl, Schifer, 
EADélos XVIII [1938] 73-77 Taf. 21-23) ist der 
Fundkontext fiir Verwendung und Benennung als 
P. oder louterion entscheidend. 

Aus literarischen Quellen ist bekannt, dass P., 
mit deren Wasser sich jeder Eintretende bespren- 
gen solite, am Eingang der Heiligtiimer standen 
(142. 143, s. auch Ziehen, L., RE XIX 1, 856 f. 
s.v. «llepıppavrapıa»). Der heilige Bezirk kann 
geradezu als «innerhalb der Perirrhanteria» be- 
zeichnet werden (136. 139); P. gehören also zu den 
konstituierenden Bestandteilen eines Heiligtums 
(135). Basen und Einlassungen an den Toren ver- 
schiedener Heiligtümer bestätigen diese Quellen 
(Kerschner 107-110; Pimpl 49-56); leider ist kei- 
nes.der zahlreichen in Heiligtümern gefundenen P. 
mit Sicherheit an dieser Stelle zu lokalisieren. Das- 
selbe gilt für weitere mögliche Standorte bei Al- 
tären und Tempeln (Kerschner 110-114; Pimpl 59- 
65; die von Pimpl 61-64 gewählte Bezeichnung 
«chernibon» für P. in der Nähe von Altären kann 
nicht zutreffen, da die chernips herumgetragen 
werden kann). Eine frühe Form solcher Reini- 
gungsvorrichtungen in Heiligtümern ist bereits im 
9. Jh. v. Chr. in Naxos überliefert, erhalten sind 
die. Plattformen, ein Tonbecken ohne Fuss, und 
zwei Kannen (Lambrinoudakis, A., in Hägg/Ma- 
tinatos, EarlyGPC 238-245, cf. auch ThesCRA II 3 
a Reinigung, gr. 89). P. sind in manchen Heilig- 
tümern in grosser Zahl gefunden worden und z.T 
mit - Weihinschriften versehen (Kerschner 115); 
Offensichtlich waren sie als Votive sehr beliebt. Das 





schliesst nicht aus, dass ein Teil von ihnen bei Be- 
darf auch benutzt wurde. Terrakotta-P., die z.B. 
in Korinth häufig sind (Iozzo), erfüllten wohl die- 
selben Funktionen wie die Stein-P. 

Obwohl in Vasenbildern grosse Becken auf ho- 
hem Ständer sehr häufig dargestellt sind (Pimpl 
257-269 führt - ohne die westgriechischen Werk- 
statten — 168 Vasen auf, davon 140 attisch rotfigu- 
rige), werden sie nur selten in sakraler Benutzung 
gezeigt; die meisten sind Louterien in profanem 
Gebrauch. Da Louterien naturgemäss in Gymna- 
sien zahlreich gestanden haben müssen, sind selbst 
bei Becken, neben denen Säulen und/oder Altäre 
zu sehen sind, Zweifel aufgetaucht, ob es sich da- 
bei wirklich um P. in Tempelbezirken handle. Auf 
149 widerspricht die Schlange, die wohl die 
Burgschlange der Athena Polias sein dürfte, der 
Lokalisierung in einem Gymnasion; hier sind mit 
Altar, Tempel und P. drei wesentliche Bestandtei- 
le des Heiligtums vereinigt. Auch die besonders 
reich gekleidete Gestalt auf 152 dürfte kaum in 
ein Gymnasion gehören. Wenn aber auf demsel- 
ben Gefäss auch Palästra-Szenen dargestellt sind 
(151), liegt es nahe, auch das Becken und die Säu- 
len dort zu lokalisieren; auch Hermen (Ginouvès, 
Balaneutike Abb. 134) passen in das Gymnasion. 
Andererseits werden Figuren, die sich waschen, 
meist nackt und in sehr viel engerem Kontakt mit 
dem louterion gezeigt; sie beugen sich darüber oder 
tauchen beide Arme hinein (z.B. Ginouvés, Bala- 
neutikè Abb. 32. 35. 50. $1. 53-56. 84. 86. 87. 94. 
96). Wenn eine bekleidete Gestalt nur eine Hand 
zum Becken ausstreckt oder hineintaucht, ist von 
vorneherein eher an den Gestus des Besprengens 
zu denken; dies gilt um so mehr, wenn andere sa- 
krale Objekte wie Altäre oder Hermen hinzu- 
kommen. Freilich ist damit dann nicht zwingend 
ein Tempelbezirk zu assoziieren: Altäre können 
auch in Gymnasien stehen, besonders deutlich 
wird dies durch Alabastron, Schwamm und Stri- 
gilis in einem Schalenbild gezeigt, in dem Hermes 
einen als Schwein verkleideten Hund zum Altar 
führt (ARV? 118, 8; LIMC V Hermes 820; Ge- 
bauer, Pompe 71 P 29 Abb. 28). Dass die jungen 
Männer in diesen Bildern (151) anders als in 149 
keine Zweige halten, sondern sich mit blosser 
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Hand besprengen, lässt das Ritual etwas weniger 
feierlich erscheinen; in Gymnasien waren viel- 
leicht auch nicht immer Zweige zur Hand. Auf 
der vieldiskutierten Schale in Marseille (153) ist 
dagegen sicher keine Palästra gemeint, vielmehr 
sind hier, wie Durand/Lissarrague richtig sahen, 
drei Bildchiffren aneinandergereiht, das P. für die 
erste Reinigung, der Opferdiener mit Kanoun 
und chernibeion für den feierlichen Akt der Reini- 
gung mit chernips und Opfergerste unmittelbar 
vor dem Opfer sowie der Altar für das Opfer 
selbst. Dass dabei die beiden Behälter für Wasser 
sowie Altar und Kanoun für feste Gegenstände 
chiastisch angeordnet sind, dürfte nicht nur dem 
modernen, sondern auch dem antiken Betrachter 
aufgefallen sein und war wohl Absicht. 

In der apulisch rotfigurigen Keramik sind Lou- 
terien noch wesentlich zahlreicher als in der atti- 
schen und in den meisten Fällen eindeutig zum 
Waschen bestimmt. In den relativ wenigen Bil- 
dern, in denen P. in Heiligtumsbildern dargestellt 
sind (156), wird ein Opfer vorbereitet oder durch 
die mythische Handlung unterbrochen, das P. ist 
demnach als Hinweis auf die zum Opfer gehörige 
Reinigung aufgenommen. In zwei Bildern, in de- 
nen sich Pelops auf das Wagenrennen vorbereitet 
(155), steht das P. nicht wie sonst am Bildrand, 
sondern im Mittelpunkt; der Altar, auf dem so- 
gleich das Opfer beginnen wird, ist nicht zu sehen. 
Möglicherweise soll hier angedeutet werden, dass 
die Szene am Rande des Heiligtums spielt. Das P. 
hätte dann hier eine Funktion, die in realen Hei- 
ligtümern besonders wichtig war: Es markiert den 
Eingangsbereich. 

Relativ häufig sind P. in der westgriechischen 
Keramik auch im sepulkralen Kontext zu finden. 
Lohmann (54 f. 133-138) sieht in ihnen Behälter, 
die wie die attischen Loutrophoren das Brautbad 
enthalten sollten (dagegen Pimpl 151-153). Damit 
verbunden ist die viel diskutierte Frage, was die 
von Cic. leg. II 27, 66 erwähnten «labella» aus dem 
Griberluxusgesetz des Demetrios von Phaleron 
gewesen sind, worauf hier nicht eingegangen wer- 
den kann (zuletzt Stichel, R. H. W., «Columella 
— mensa - labellum. Zur Form der attischen Grab- 
miler im Luxusgesetz des Demetrios von Phale- 
ron», AA [1992] 433-440; Pimpl 149 f.); jedenfalls 
ist fiir sie keinerlei kultische Funktion zu erschlies- 
sen. Diese muss dagegen vorausgesetzt werden, 
wenn P. im inneren Eingangsbereich der Gräber 
zu finden sind (146. 157). Sie als eine Art «arda- 
nia» anzusehen, erscheint schwierig, denn die rei- 
nigende Besprengung hätten die Lebenden - ana- 
log zu den Häusern, in denen ein Leichnam 
aufgebahrt war — doch wohl erst nach Verlassen 
des Raumes vollziehen kónnen. Das gemalte P. in 
dem Grab von Lefkadia (157) ist nicht zu trennen 
von dem Altar auf der gegenüberliegenden Wand; 
entweder sollte es zu Besprengungen vor einem 
Opfer für den Toten dienen, das durch die Dar- 
stellung auf der Wand gewissermassen perpetuiert 
wurde, oder dem Toten sollte sowohl das, was auf 


dem Altar geopfert wurde, wie auch das Wasser 
in dem P., das dann als Wasser für ein Bad, «lou- 
fra», zu verstehen wäre, dargebracht werden. Die- 
selbe Frage stellt sich bereits bei den P. im Dro- 
mos des Kuppelgrabes von Menidi (146), die 
offensichtlich über einen sehr langen Zeitraum im- 
mer wieder neu aufgestellt wurden (zu verwand- 
ten Formen geometrischer und orientalisierender 
Kessel auf hohem Fuss, deren Verwendung unklar 
ist: Kenner 117-125). Ein Heroenkult ist in Meni- 
di wohl vorauszusetzen; dass für Heroen loutra 
dargebracht werden konnten, bezeugt Paus. 6, 20, 
2 (Sosipolis in Olympia, s. Diehl 208). Ein Fr. in 
Wien (147) schliesst an die Becken von Menidi 
zeitlich an und verlängert die Serie bis in die letz- 
te Phase des attisch rotfigurigen Stils. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

134. Hdt. 1, 51. - (Weihgeschenke des Kroisos 
in Delphi) «...und zwei perirrhanteria, ein golde- 
nes und ein silbernes. Auf dem goldenen findet 
man zwar die Inschrift, dass es ein Geschenk der 
Lakedaimonier sei, das ist aber nicht richtig... 
Nur der Knabe, durch dessen Hand das Wasser 
rinnt, stammt von den Lakedaimoniern, die bei- 
den Weihbecken aber nicht.» (Übers. nach A. 
Horneffer). - Zum weiteren Schicksal dieser Wei- 
hungen, die sich wahrscheinlich in Abrechnungen 
nachweisen lassen, zusammenfassend Kerschner 95. 
Eine mógliche Parallele zu einer Statue als Was- 
serspender für ein P. findet sich vor dem Askle- 
pios-Tempel in Epidauros: Kerschner 111 f. 

135. Lukian. sacr. 12. — « Wenn sie Altáre, (Ste- 
len mit) Kultvorschriften (rnpopphoeıc) und perir- 
rhanteria aufgestellt haben, vollziehen sie die Opfer. » 

136. Lukian. sacr. 13. — « ... und die Vorschrift 
(rpéypauux, d.h. das Kultgesetz) sagt, dass nie- 
mand hineingehen soll in den Bereich innerhalb 
der perirrhanteria (cic tò low té meptppavrnpiov), 
der nicht reine Hande hat.» 

137. Paus. 10, 26, 7. 9. — (Beschreibung des 
Ilioupersis-Gemäldes des Polygnot in Delphi) 
«...ein Altar, daneben Laodike...neben Laodike 
ein steinerner Ständer (bnost&rng) mit einem 
Bronze-Waschbecken (Aournpıov). Medusa sitzt 
auf dem Boden und klammert sich mit beiden 
Händen an den Ständer.» 

138. Paus. 1, 23, 7. - (Akropolis von Athen) 
«...einen Bronzeknaben, der das perirrhanterion 
hält, von Lykios, dem Sohn des Myron»; s. Kersch- 
ner 96. 

139. Pollux 1, 8. — «Es sei aber der Ort inner- 
halb der perirrhanteria gotterfüllt, heilig, geweiht, 
unverletzlich (&BéfBnAoc), der ausserhalb allgemein 
betretbar (B&ßnAoc).» (Übers. Kerschner 107). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

140. Athen, Akr., Inventar des Hekatompe- 
don. — IG P 317-340; Harris V Nr. 204; Kerschner 
114. — 434/3- 408/7 v. Chr. - Silbernes aporrhan- 
terion. 
























































141. Athen, Akr., Inventar des Erechtheion. - 

IG II/IIP 1424, 10-11; 1424a, 361-362; 1425, 306- 
307; 1428, 174-175; 1429, 40-41; Harris VI Nr. 29; 
Kerschner 114. — 374/3-367/6 v. Chr. — Goldenes 
aporrhanterion, das die Statue trägt (6 Zoe 6 
avdpıdc), aufgestellt in der Nähe des Kultbildes der 
Athena Polias? 
142. Stele. Pergamon, Athena-Heilistum. - 
IPerg 255, 8-9; LSAM 12; Kerschner 107; Pimpl 6 
£: -— Nach 133 v. Chr. - «Die von Grab und 
Ekphora kommen und sich besprengen und durch 
das Tor hindurchgehen, bei dem man die Hagis- 
teria (&yıorhpıa, Reinigungsbecken) aufgestellt 
hat, sollen am selben Tag rein sein.» 

143. Kultgesetz. Lindos, an einem Türpfeiler. 
—ILindos 2, 487, 1-3; LSS 91, 1-3. — 3. Jh. n. Chr. 
—«Dass nur diejenigen, die rein. . .sind, in den Be- 
reich innerhalb der perirrhanteria (repıpavmptlav 
stow) und der Tore des Tempels gehen, ist heilige 
Pflicht. » 








KULTREALIA 
144. (= 113 a Reinigung, gr. 137°*) P., fr. Isth- 
mia, Mus. IS 3. 161-165. 220. 270. Aus Isthmia, 
Heiligtum des Poseidon, vermutlich in der östli- 
chen Peristasis des Tempels aufgestellt. - Broneer, 
O., The Temple of Poseidon. Isthmia I (1971) 6. 11 
Taf. 2. 3. 7; Boardman, GSAP Abb. 74; Kerschner 
91 Abb. 12. 13; 113; Pimpl 161 f. Nr. 6 Abb. 4. 6, 
1 mit Lit. — 2. Hàlfte 7. Jh. v. Chr. - Drei Frau- 
enfiguren stehen auf Löwen, deren Schwänze sie 
halten. Ihre Köpfe sind durch einen Ring miteinan- 
der verbunden; auf ihm liegt die grosse, flache, mit 
Ziergriffen versehene Schale auf. Ähnliche Becken: 
Boardman, GSAP 35 f. Abb. 75-79; Ducat; Ham- 
dorf; Kerschner 89-92; Pimpl 159-172 Nr. 1-17. 
145. Terrakotta-P. Metapont, Mus. Naz. 
125064. Aus L’Incoronata (Pisticci). ~ Orlandini, 
P., in Attività archeologica in Basilicata 1964-1977. 
Scritti in on. di D. Adamesteanu (1980) 175-215 Taf. 
2-14; lozzo 24 Abb. 10; Kerschner 79. — 3. Vier- 
tel 7. Jh. v. Chr. - Aus Ton. Der Ständer ist mit 
drei Zonen figürlicher Friese geschmückt, die 
durch Ornamentfriese getrennt sind, die Schale 
mit plastischen Zungen, ihr Rand mit einem klei- 
nen Tierfries. Weitere Tonbecken: lozzo; id., 
«Louteria fittili in Calabria: Analisi e classificazio- 
ne preliminare», ArchCI 33 (1981) 143-202; id., 
«Corinthian Basins on High Stands», Hesperia 56 
(1987) 355-416; Kerschner 63-86 (korinthische, at- 
tische, elische, ostionische, grossgriechische und si- 
zilische Tonbecken). Fraglich ist dagegen die Deu- 
tung von archaischen Schalen auf hohem Fuss aus 
dem Heiligtum von S. Biagio als Miniatur-Nach- 
bildungen von P., s. hier 388. Tonbecken in Etru- 
Hen, z. T mit im Inneren bemalter Schale: Nardi, 
_ G., «Per una tipologia dei louteria fittili ceretani», 
ArchCl 43 (1991) (= Misc. etrusca e italica in on. di 
M. Pallottino II) 1013-1035. 
146. Dreizehn attische Tonkessel (fr.) auf ho- 
hem Fuss. Athen, NM. Aus dem Kuppelgrab von 
Menidi (zum Grab ThesCRA IV 1 a Kultorte, gr. 
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s.v. Heroon 1). — Wolters, P., JdI 14 (1899) 125 f. 
128-135; Kenner 130-134; Callipolitis-Feytmans 
43-65 Taf. 11-22. — Spätes 8.-frühes 4. Jh. v. Chr. 
- Keines der Exemplare ist vollständig erhalten, 
vermutlich besassen aber alle die gleiche Form mit 
hohem Fuss und Ausguss. Sie waren im Stil ihrer 
jeweiligen Epoche bemalt, von spätgeometrisch 
bis rotfigurig. 

147.* Becken mit Ausguss (Fr.), att. rf. Ver- 
mutlich mit hohem Fuss zu rekonstruieren. Wien, 
Univ. 946. - Kenner 109—118 Abb. 48-52; CVA 
Taf. 26; Ginouvés, Balaneutike 253 Abb. 142-143. 
- Um 330 v. Chr. - Erhalten nur der Ausguss, auf 
dem ein von zwei Flügelfrauen flankiertes, mit 
Szenen eindeutig sepulkralen Charakters bemaltes 
Becken mit hohem Fuss, Ausguss und zwei Hen- 
keln dargestellt ist. 

148. Zwei Paare archaistischer Koren, die in 
Höhe der Taille Becken trugen, Eleusis, Mus. 5135, 
5137 u.a. - Mylonas, Eleusis 202; Fullerton 208-214 
Taf. 41; Kerschner 92. 112; Pimpl 56 f. - Die spie- 
gelsymmetrische Ausführung der Paare legt nahe, 
dass sie zu beiden Seiten eines Eingangs standen. 
Für das ältere Paar (Ende 4.-Anfang 3. Jh. v. Chr.) 
schlagen Mylonas und Fullerton eine Aufstellung 
vor dem Telesterion vor, in Verbindung mit der 
Fertigstellung der Porticus des Philon. 

Literarisch erwähnte P.-Träger aus Bronze auf 
der Athener Akropolis: Kerschner 96. 


BILDZEUGNISSE 

149. (= IV ı b Darstellungen von Kultorten 
2f*) Oinochoe, att. sf. Berlin, Staatl. Mus. F 1929. 
— Para 288; CVA 7 Taf. 35 (3028), 3-4; Pimpl 257 
À 15. — 480-70 v. Chr. - Nebeneinander: bren- 
nender Altar, Säule und Gebälk, P. mit Zweigen. 
Vor der Säule eine grosse Schlange. 

150. Skyphos, att. rf. Paris, Cab. Méd. 839. - 
ARV? 367, 97; LIMC VW Hermes 98*; 
Durand/Lissarrague 91 Abb. 3; Pimpl 260 C 20. - 
480-70 v. Chr. - Herme vor einem P., an der 
«Wand» Votivpinakes, auf denen ebenfalls eine 
Herme dargestellt ist. Herme und P. auch: Scha- 
le, att. r£., ARV? 824, 23; LIMC V Hermes 146%; 
Ginouvès, Balaneutikè 303 Abb. 134. 

151. Schale, att. rf. Krakau, Mus. Czartoryski 
1211. - ARV? 420, 56; Ginouvés, Balaneutiké 301. 
304 Abb. 135; Durand/Lissarrague 93 Abb. 6; 
Kerschner 105 Taf. 24, 4; Pimpl 260 C 21. - 480/ 
70 v. Chr. — Aussenseiten: Palästra-Szenen. Innen- 
bild: Ein junger Mann im Himation geht auf ein 
Gebäude zu und wendet sich dabei um zu einem 
sehr tiefen Becken, in das er die r. Hand taucht. 
Bei ähnlichen Szenen (Ginouvés, Balaneutike 304) 
hängen an der « Wand» Schwämme und Alabastra, 
was nahelegt, das Gebäude als Palästra zu interpre- 
tieren. 

152. Schale, att. rf. Rom, Villa Giulia 50422. - 
ARV? 560, 146; Ginouvés, Balaneutiké 301 Abb. 
133; Durand/Lissarrague 92 Abb. 4; Kerschner 100 
Taf. 24, 1; Pimpl 7o. 264 D 24. — 460-50 v. Chr. 
- Eine Gestalt in Armelchiton und einem schwe- 
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ren, reichverzierten Mantel mit — betend? - erho- 
bener r. Hand vor einem P., in der L. einen Zweig 
- zum Besprengen? - haltend. R. Sáule und Ar- 
chitrav (= Tempel). 

153. Schale, att. rf. Marseille, Mus. d’Hist. de 
Marseille 83.7.57. — ARV? 1280, 69; Durand/Lis- 
sarrague 9o f. Taf. 1a; van Straten, Hiera V 300; 
Pimpl 6s 262 C 54; Gebauer, Pompe 225 f A9 
Abb. 123. — Um 430 v. Chr. - Auszug aus der att. 
«Handwasch-Szene» (67. 786—788): Opferdiener 
mit Kanoun und chernibeion, 1. Altar, r. P. 

154. Frr. lokrischer Tonpinakes. Reggio Cala- 
bria, Mus. Naz. RC 53254-53257. — Cardosa, M., 
et al., I pinakes di Locri Epizefiri. AttiMGrecia ser. 
4, 1 (1996-1999) 199-202 Typ 1/23; 14 Abb. s Taf. 
26. — 1. Viertel 5. Jh. v. Chr. — Grosses, mit einer 
Art Zungenmuster verziertes Becken mit einem 
mit Nieten besetzten Rand; der vorauszusetzende 
hohe Fuss auf keinem der Frr. erhalten. Auf dem 
Becken zwei Hähne, vom oberen Rand der Tafel 
hängen zwei Tücher herab. 

155. a.* Kelchkrater, apul. rf. London, BM F 
271. - RVAp I 415, 5 Taf. 147, 2; LIMC V Hippo- 
dameia I 6*. — Um 350 v. Chr. - B: Pelops bei der 
Vorbereitung des Wagenrennens. Er sitzt neben 
einer hohen jonischen Säule, auf der ein Dreifuss 
steht und an der ein Boukranion mit Stemmata an- 
gebracht ist. Direkt über ihm, im Bildmittelpunkt, 
ein P. - b. Ein ähnlich zentrales P., darunter Altar, 
darüber Votivsäule: LIMC VII Pelops 8°. 

156. Apul. rf. Vasen mit Szenen in Heiligtii- 
mern, in denen ein P. am Rand des Bildfeldes 
steht: z.B. 55. 56. 793, LIMC II Boreas 64* = 
RVAp I 416, 10 Taf. 149. 

157.* Leukadia, makedonisches Kammergrab 
des Lyson und Kallikles, Wandmalerei an der Ost- 
wand der Vorkammer. — Gossel, B., Makedonische 
Kammergräber (1980) 181; Miller, St. G., The Tomb 
of Lyson and Kallikles: A Painted Macedonian Tomb 
(1993) 38 f. Taf. 11b (mit umfangreicher Lit. zum 
Problem der P. im Grab); Kerschner 101 Taf. 24, 
2; Pimpl 145 f. - Um 200 v. Chr. - P., mit Was- 
ser gefüllt, auf einer rechteckigen Basis. In der 
Schale lehnt, halb eingetaucht, ein Lorbeer- oder 
Ölzweig. Auf der gegenüberliegenden Wand ein 
Altar mit Blutflecken, davor eine Schlange. 


Prochous: Kannen ohne zugehörige 

Griffschale 

Wasserkannen konnten nicht nur bei dem spe- 
ziellen Handwasch-Ritual, sondern auch ohne zu- 
gehórige Griffschalen verwendet werden, auch 
wenn dies selten belegt ist (158) — normalerweise 
wurden zuin Füllen von Behältern wohl eher Hy- 
drien verwendet. Der griechische Begriff ist auch 
in diesem Fall prochous. Da prochous und prochoidi- 
on in Inventaren von Delos (159) zusammen mit 
oinochoe und spondochoe oder deren Diminutivfor- 
men aufgelistet sind, muss es sich jedenfalls um ei- 
nen speziellen Kannentyp handeln. 

In Etrurien ist die Verbindung von Kanne und 
Schale ausserhalb der Gelage bisher noch nicht be- 


legt. Der Bronzejüngling 162 hält nicht, wie die 
römischen Opferdiener, Kanne und Griffschale, 
sondern nur die Kanne, was, wenn beide ein un- 
trennbares Service bilden würden, zwar nicht aus- 
geschlossen, aber unwahrscheinlicher wäre. Aus 
der Kanne, die auf dem Kalchas-Spiegel (161) am 
Boden steht, könnte das Wasser auch über die Hän- 
de auf den Boden gegossen worden sein, ohne noch 
einmal aufgefangen zu werden, Ausserdem muss 
die Wasserkanne bei der Leberschau nicht unbe- 
dingt als Teil des einleitenden Opferrituals verstan- 
den werden, sondern wird während des Umgangs 
mit den blutigen Lebern auch aus praktischen 
Gründen immer wieder benötigt worden sein. Bei 
manchen erhaltenen Bronzekannen dieses Typus 
(160) sind die Henkelattaschen mit Bildern von 
Haruspices und Auguren (oder Blitzdeutern?) ver- 
ziert, was eine kultische Verwendung nahelegt. 
Der als pruyum ins Etruskische übernommene Be- 
griff prochous ist dort allerdings nicht auf Wasser- 
kannen beschränkt, sondern meint Kannen aller 
Art (Colonna, G., ArchCl 25-26, 1973-74, 142 f.). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

158. Eur. Ion 434-435. — « Aus goldnen Kannen 
(yovotars mpöyorow) füll ich frisch das Rund der 
Becken (droppavrnpıa).» (Übers. E. Buschor). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

159. In den Tempelinventaren von Delos meh- 
rere Erwähnungen für prochous (a), zahlreiche für 
prochoidion (b). — a. Prochous. — Athen, Bericht der: 
Amphiktyonen. - IG IYIIP 1643, 1; Delos, IDé- 
los 104, 14. — Prochoi perichrysoi (vergoldete prochoi). 
— b. Prochoidion. — IG II/IIT? 1638 B 57 (IDélos 103, 
74-75; 104, 130-132; 104 [11] B 24-25; 104 [12] 
103-104); 104, 26 B 11. — Kleine oinochoe und p. 
(oinochoe mikrd, p. bzw. oinochoidion, p.). — 1. Hälf- 
te 4. Jh. v. Chr. - IG XI 2, 164 B 23 (199 B 82). 
— 266 v. Chr. — Spondochoai und prochoidia. 


KULTREALIA 

160. (- II 3 a Reinigung, etr. 19. 20*) Bronze- 
schnabelkanne mit Bauchknick, etr. (Viterbo, 
Mus. Civ.) und Henkel einer Kanne desselben 
Typs (Amsterdam, Allard Pierson Mus. 1481). — 
Ende s. Jh. v. Chr. - Maggiani, A., in Cristofa- 
ni, M., Gli Etruschi. Una nuova immagine (1984) 144 
Abb. — Auf beiden Henkelattaschen ein Haruspex 
in derselben Haltung wie Chalchas auf 161. Ein 
anderer Henkel in Amsterdam (Maggiani a.O.) 
zeigt einen Mann auf den Stufen (eines Altars?), 
der zum Himmel blickt. 


BILDZEUGNISSE 

161. (7 545a, = II 3 a Reinigung, etr. 15*) 
Bronzespiegel, etr. Vatikan, Mus. Greg. Etr. 
12240. - LIMC V Kalchas 1*; Krauskopf 510 Abb. 
38. - Um 400 v. Chr. - Chalchas (Inschrift) beugt 
sich über eine Opferleber. Vor ihm ein kleiner 
Tisch, hinter ihm am Boden eine Schnabelkanne. 
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162. Bronzestatuette, etr. Florenz, Mus. Arch. 
126. — Richardson, EtrVBr 142 Nr. 3 Abb. 312-313; 
Cristofani, BrEtr 266 INr. 35 Taf. 145. — Anfang 5. 
Jh. v. Chr. - Nackter, ausschreitender Mann mit 
Bauchknick-Kanne in der R. Die zunächst nahe- 
liegende Interpretation als Mundschenk ist auf- 
grund des Kannentypus unwahrscheinlich. 


INGRID KRAUSKOPF 


B. Römisch 


BIBLIOGRAPHIE: Transportgefässe: Hilgers 77-79. 
282-283 (situla); 86. 300—304 (urna); Siebert, Instrumenta 54. 
241-242 (urna); Zahlhaas, G., Grossgriechische und römische 
Metalleimer (1971) bes. 72-73. 86-87. 

Becken: Hug, A., RE XII 1 (1924) 286 s.v. «Labrum»; 
Saglio, E., DA III 2 (1904) 881-882 s.v. «Labrum». 

Kannen und Griffschalen: Nuber, H. U., Kanne und 
Griffschale. Ihr Gebrauch im täglichen Leben und als Beigabe in 
Gräbern der römischen Kaiserzeit (1972) 5-232; Krauskopf, L., 
«Schnabelkannen und Griffphialen aus Bronze und Ton», 
AA (1995) 501-526; Fless, Opferdiener 15-17; Hilgers 107 
(aquae manale); 191—192. (guturnium) ; 83-86. 298—300 (urceo- 
lus, urceus); 216-217 (malluvium); 247 (pelluvium); 248-249 
(pelvis); 262-263 (pollubrum); 293 (trulleum); Siebert, Instru- 
menta 37-39. 220-221. 240-241 (urceus, guius, guturnium); 
45-47. 226. 233-234 (polubrum); Schneider, K., RE XXI 2 
(1952) 1426-1427 s.v. «Polubrum». — Zu «gutus» s.u. 

Handtiicher: Fless, Opferdiener 16-17; Mau, A., RE II 2 
(1899) 2223 s.v. «ystpóuaxvpov»; Pottier, E., «Mantele», 
DA III 2 (1904) 1579-1581; v. Schaewen, Opfergeräte 65-66; 
Siebert, Instrumenta 108-110. 262-263. 

Wedel zum Besprengen: Fless, Opferdiener 23-24; Habel, 
P., RE II 2 (1896) 1725 s.v. «Aspergillum»; v. Schaewen, 
Opfergeräte 45-46; Siebert, Instrumenta 110-115. 260-261. 


Zu Beginn jeder Opferhandlung reinigte der 
Opferherr seine Hinde, da jede Unreinheit Scha- 
den durch böse Kräfte und Dämonen zur Folge ha- 
ben konnte (Appel, G., De Romanorum precationi- 
bus, RGVV 7, 2 [1909] 185-186; Eitrem, Opferritus 
78-94; Kötting, B., RAC 13 [1986] 579). Ein Kult- 
diener goss dem Opferherrn das Wasser, das aus 
einer fliessenden Quelle kommen musste, aus einer 
Kanne (urceus) über die Hände und fing es in ei- 
ner Griffschale (pollubrum, trulleus) wieder auf; da- 
nach hielt er ihm ein Handtuch (mantele) bereit, 
mit dem dieser sich die Hande abtrocknete. Selte- 
ner ist rituelle Waschung der Füsse bezeugt (Köt- 
ting, B., RAC 8 [1972] 752-753). Das benutzte 
Wasser nahm bei der Waschung die schädigenden 
Kräfte in sich auf und durfte daher nicht wieder- 
um den sakralen Ort verunreinigen, sondern 
musste fortgebracht werden. 

Die vorbereitende rituelle Reinigung wurde, 
soweit die Zeugnisse es erkennen lassen, in den 
verschiedensten Kulten in weiten Teilen des Rei- 
ches mit ähnlichen Gefässen vollzogen. Sonderfor- 
men sind besonders in Rom selbst im Kult der Ves- 
ta überliefert. Ahnliche Abweichungen sind bei 
anderen alten stadtrömischen Kulten zu erwarten. 
Die weiteren Teilnehmer konnten mit Hilfe ei- 







nes Zweiges oder eines Wedels aus Tierhaaren 


(sog. ‘aspergillum’) mit reinigendem Wasser be- 


sprengt werden (s. ThesCRA II 3 a Reinigung, 
róm., V.E). 
TONIO HÓLSCHER 


Im griechischen Osten ist das für die rituelle 
Reinigung vor dem Opfer im lateinischen Westen 
charakteristische Handwaschgeschirr, bestehend 
aus Kanne und Griffschale, selten. Obwohl bereits 
in klassischer Zeit im griechischen Kulturraum be- 
zeugt, sind sowohl Realfunde (vgl. Nuber 218 
Beil. 1; zu ergänzen durch drei Griffe von kai- 
serzeitlichen Griffschalen in Ankara, Mus. Ana- 
tolischer Zivilisationen: R. Yağcı, Anadolu Me- 
deniyetleri Müzesi’nden iki patera sapı, Anadolu 
Medeniyetleri Müzesi 1988 Yıllığı [1989] 16 ff. Taf. 
1-4 Abb. 1-2) als auch Bildzeugnisse selten. Die 
wenigen Darstellungen von Kanne und Griffscha- 
le im sakralen Zusammenhang aus dem grie- 
chischen Osten (38. 48. 50) zeigen, dass die Nut- 
zung bis in Details der im lateinischen Westen 
entspricht, z.B. auch in der Präsentation durch 
jugendliche langhaarige ministri. Da Kanne und 
Griffschale immer in einem stark romanisierten 
Kontext vorkommen, kann - zumindest für die 
Darstellung — auf direkte Übernahme aus Rom 
geschlossen werden. Gleiches gilt für das — noch 
seltener dargestellte — mantele (50). Andere For- 
men wie die «attische» Handwaschszene fehlen. 

Rituelle Reinigung des Kultbildes ist wie in 
klassischer Zeit mehrfach bezeugt und kann auch 
ikonographisch nachgewiesen werden (41). 


GÜNTHER SCHÖRNER 
1. Transportgefässe 


Die Gefässe zum Transport des Wassers für 
kultische Zwecke unterschieden sich offenbar in 
der Regel nicht von denen des profanen Ge- 
brauchs. 


Urna 

Urna, ein grosses Gefäss für alle Arten von 
Flüssigkeiten, aber auch für Orakel, Lose und für 
die Asche der Toten (Hilgers 300-304), ist aus- 
drücklich im Kult der Vesta bezeugt: Die Vesta- 
linnen holten das Wasser zur rituellen Reinigung 
von der Quelle der Camenae an der Porta Capena 
in einer u., die sie auf dem Kopf trugen (163.164). 
Auch der Gebrauch der u. im Kult der Venus lässt 
am ehesten an reinigendes Wasser denken (165). 
Daneben dienten Gefässe dieser Bezeichnung im 
Kult zur Darbringung von Opfergaben (s.u.). 

Im Kult der Vesta war der rituelle Gebrauch des 
Wassers durch besonders strenge Reinheitsvor- 
schriften festgelegt: Es musste täglich frisch von 
der Quelle geholt und durfte nicht auf den Boden 
abgesetzt werden. Das impliziert z.T. auch Gefäs- 
se von spezifischer Form (s. Abschnitt I.B, Li- 
bationsgefässe der Vestalinnen, Futis). Ein Wasser- 
gefäss am Fries des Tempels der Vesta mit zwei 
waagerechten Henkeln und abgesetztem Hals kann 
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möglicherweise, allerdings nicht mit Sicherheit, in 
einem allgemeinen Sinn als u. bezeichnet werden, 
muss aber jedenfalls im Kult der Vestalinnen ge- 
braucht worden sein (188). Ob der klotzartige 
Untersatz mit dem Verbot des Absetzens zu erklä- 
ren ist, scheint zweifelhaft, da solche Untersätze 
auch sonst zur Präsentation von Kultgefässen ver- 
wendet wurden. Vorläufer der Gefässform sind 
vielleicht in Etrurien zu erkennen (s.o., 84). 

Für andere Kulte sind Darstellungen oder er- 
haltene Gefässe in gesicherter kultischer Funktion 
offenbar nicht bekannt; darum ist eine bestimmte 
Form der kultischen u. nicht zu erkennen. Ange- 
sichts der vielfältigen Verwendungen ist vielleicht 
keine festgelegte Typologie vorauszusetzen. 


Situla 

Die situla, ein eimerförmiges Gefäss für den 
Transport verschiedenster Flüssigkeiten und für 
andere Zwecke (Hilgers 282-283), ist durch Bild- 
werke in kultischer Funktion bezeugt. An Altären 
für die Laren betonen s. die reinigenden Aspekte 
des Kults in städtischen Bezirken (189). Vor dem 
Eingang eines Hauses stellt ein pompejanisches 
Wandbild eine s. und einen Krug voll Wasser mit 
einem Zweig zur rituellen Reinigung dar (190). 
Dementsprechend ist bei dem Opfer des Pelias und 
der Ankunft des Iason sowie verwandten Themen 
auf pompejanischen Wandgemälden (191) eine s. 
unter dem Opfertisch am ehesten als Behälter von 
reinigendem Wasser gemeint. 


2. Waschgefässe: Kannen, Schalen 

und Becken 

Zum rituellen Waschen beim kultischen Opfer 
wurden verschiedene Gefässe verwendet. Zum ei- 
nen konnte das Wasser, wie auch in griechischen 
Heiligtümern (s. II.A, Perirrhanterion), in fest auf- 
gestellten Becken für die Hand- bzw. Fusswa- 
schung bereit gehalten werden. Häufiger jedoch 
wurde es in beweglichen Gefässen am Ort der kul- 
tischen Handlung eingesetzt. Dabei ist es wahr- 
scheinlich, dass das Wasser zunächst in einem grös- 
seren Gefäss, einem labrum oder einer situla 
(Hilgers 77-79. 282-283) bereit gestellt wurde. Aus 
diesen Vorratsgefässen wurde es von einem Kult- 
diener mit einer Kanne geschöpft, für die die Na- 
men urceus, aquaemanale, gutus u.ä. verwendet 
wurden. Die Kanne, mit der rechten Hand be- 
nutzt, diente zum Ausgiessen des Wassers über die 
Hände des Opfernden. Zum Auffangen des Was- 
sers wurde eine Schale mit Griff, in der linken 
Hand gehalten, verwendet, die als pollubrum, trul- 
leum usw. bezeichnet wurde. Kanne und Griffscha- 
le waren vielfach zu einem festen Service vereinigt 


(grundlegend: Nuber, a.O.). 


Becken: labrum, perirrhanterion und 
pelluvium 
Am Eingang von Heiligtümern konnte das 
Wasser zum Besprengen in fest installierten Gefäs- 
sen bereit gehalten werden; ebenso bei Häusern 


(> Situla). Scipio Africanus Maior errichtete ein 
Bogenmonument (fornix) als Eingang zum Heilig- 
tum des Iuppiter Optimus Maximus auf dem Ka- 
pitol, mit zwei Becken zu Seiten des Durchgangs 
(166). Die dafür genannte Bezeichnung «labrum», 
die später für christliche Weihwasser-Becken ge- 
bräuchlich wurde, dürfte auch schon in römischer 
Zeit üblich gewesen sein (sonst nur in profanem 
Kontext, s. Hilgers 199-201). Seit republikanischer 
Zeit enthielt ein berühmtes Wasserbecken, perir- 
rhanterion, im Bereich des Tempels des Apollo Me- 
dicus in Rom das reinigende Wasser des Gottes der 
kultischen Reinheit und physischen Gesundheit; 
ein von Vespasian 71 n. Chr. errichteter Mono- 
pteros vor der Front des Tempels wurde als Neu- 
bau dieser Anlage erklärt (167). Wie weit für ri- 
tuelle Wasserbecken ein fester Typus ausgebildet 
wurde, ist fraglich. In der Tradition griechischer 
perirrhanteria und angesichts späterer christlicher 
Nachfolger sind vor allem kreisrunde Becken auf 
hohen Ständern zu erwarten, wie sie vielfach als 
Ausstattung von Gärten bekannt sind; aber die 
Darstellung eines Tempels in einem Relief zeigt zu 
Seiten der Treppe, eingefasst in eine steinerne 
Umzäunung, zwei Gefässe für reinigendes Wasser 
in Form von Amphoren (192). 

Speziell für die Waschung der Füsse ist offen- 
bar ein Becken im Heiligtum des Hercules Curi- 
nus bei Sulmona installiert, am Ende der Treppe 
zur oberen Terrasse unmittelbar vor dem Sacellum 
(184). Reste einer Leitung bezeugen den Zufluss 
von frischem Wasser aus einer Quelle. Möglicher- 
weise wurden solche Fusswaschbecken als pellu- 
vium bezeichnet, wenngleich die Schriftquellen 
diese Bezeichnung im Kontext von tragbaren 


Waschgefässen aufführen (s.u.). 


Kannen: urceus, urceolus, gutus, guturnium, 

aquimanale 

Urceus und urceolus waren wohl geliufige Be- 
zeichnungen der Wasserkanne. Urceolus wird aus- 
drücklich als Gefäss genannt, aus dem Wasser in 
das trulleum ausgegossen wird (173). Sicher wur- 
de auch die einfache Form urceus gebraucht. Bei- 
de Begriffe bezeichnen Kannen und Krüge in 
verschiedensten, sakralen wie vor allem auch pro- 
fanen Verwendungen (Hilgers 83-86. 298-300); 
zur Funktion als Opferkanne s. Abschnitt III.B. 
Bei der kultischen Reinigung diente das Gefäss 
zum Giessen des Wassers über die Hände des Op- 
ferherrn. Nach dieser Funktion erwartet man For- 
men von Kannen, die ein reichliches Ausgiessen 
des Wassers erlaubten, also eine eher weite 
Öffnung besassen. Entsprechend wird in der For- 
schung, allerdings ohne ausdrückliche Zeugnisse, 
mit der Bezeichnung urce(ol)us ein Krug mit eher 
weiter Mündung verbunden, im Gegensatz zum 
guttus, für den ein tropfenweises Ausgiessen, also 
wohl ein enger Hals bezeugt ist (s.u.). Die damit 
z.T. postulierte Trennung der Funktionen von 
Kannen mit weitem Hals für die Handwaschung 
und solchen mit engem Hals für die Libation wird 
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jedoch von den Bildzeugnissen nur z.T bestatigt 
s.u.). 

Gutus und guturnium werden ebenfalls als Be- 
zeichnungen für Wasserkannen benutzt. Gutur- 
nium wird bei der rituellen Handwaschung ge- 
nannt (177); dass daneben die einfache Form gutus 
verwendet wurde, ist wahrscheinlich (s. dazu un- 
ten Abschnitt III.B., Kannen). Wie bei urce(ol)us 
umfasst die Bedeutung verschiedene sakrale und 
profane Funktionen (Hilgers 58-60. 191-193; zum 
Gebrauch im Zusammenhang mit der Spende von 
Wein s.u. III.B). Für das g. als Kanne zur Hand- 
waschung wird eine enge Mündung, durch die die 
Flüssigkeit nur tropfenweise austreten konnte, 
ausdrücklich bezeugt und aus der Wortbedeutung 
abgeleitet. Daraus kann man schliessen, dass die 
rituelle Reinigung der Hände vielfach als eine rein 
symbolische Handlung angesehen wurde, bei der 
reichlicher Guss des Wassers nicht mehr nötig 
schien. 

Aquae manale, aquimanale und verwandte For- 
men bezeichnen das Ausgussgefäss für das Wasser 
zur Waschung speziell der Hände (171. 173. 174). 
In der Spätantike wurde das Wort (auch?) zur Be- 
zeichnung der Schüsseln gebraucht (Hilgers 107). 


In den bildlichen Darstellungen (194-203) las- 
sen sich die Wasserkannen zur Handwaschung nur 
durch die Verbindung mit der Griffschale von an- 
deren Kannen unterscheiden. Sie weisen verschie- 
dene Formen auf, teils mit weitem (195. 197. 
200), teils mit sehr engem Hals (194. 201. 202, 
hier trotzdem starker Strahl von Wasser!); soweit 
erkennbar, hat die Öffnung meist die Form des 
Kleeblatts. Ähnliches gilt für die realen Kannen, 
die als Teile eines Services gefunden worden sind 
(Nuber 38-82 Taf. 1-18). Angesichts der offenbar 
unpräzisen Terminologie wird man kaum davon 
ausgehen können, dass die Formen mit weiter 
Offnung durchweg als urceus, die mit enger Mün- 
dung als gutus bezeichnet wurden. Die Grenzen 
werden in jeder Hinsicht fliessend gewesen sein: 
So wie zur Handwaschung Gefässe mit weitem 
Hals funktional sinnvoll waren, aber in den 
Schriftquellen auch solche mit enger Öffnung er- 
wähnt werden (s.0.), so werden auch die Bezeich- 
nungen urceus und gutus nicht strikt für Formen 
mit weiter bzw. enger Öffnung angewandt wor- 
den sein; entsprechend sind auch unter den erhal- 
tenen Kannen alle Stufen zwischen weiter und en- 
ger Mündung ohne erkennbare Zäsur vertreten. 
Die Unterscheidung zwischen urceus mit weitem 
Hals, der für die Waschung gebraucht wurde, und 
dem gutus mit engem Hals für die Opferspenden 
stellt darum zunächst schematische wissenschaftli- 
che Klassifizierung dar und kann für die Antike al- 
lenfalls tendentiell Geltung beanspruchen. 


Schalen: pollubrum, trulleum, malluvium, 
pelluvium 

Pol(l)ubrum (von polluere = beschmutzen), spä- 
ter polybrum (168-170. 172) bezeichnet offenbar 


ein Gefäss für schmutziges Wasser. Dieses Wort ist 
bereits am Ende des 3. Jhs. v. Chr. bei Fabius 
Pictor bezeugt (168), offenbar aus einer kultischen 
Vorschrift stammend, etwa gleichzeitig auch bei 
Livius Andronicus (168). Anscheinend bezieht es 
sich auf die Unreinheit, die in dem benutzten 
Waschwasser enthalten war und die bei kultischen 
Waschungen aus dem sakralen Raum entfernt 
wurde. Ein aus dem Kontext gerissenes Zitat nach 
Varro weist auf den Gebrauch des p. als Kochge- 
schirr (169); doch ist es unklar, und angesichts der 
etymologischen Bedeutung eher zweifelhaft, ob 
von einem normalen oder eher pervertierten Ge- 
brauch des Gefässes die Rede ist. 

Trul(l)eum oder trulium (168. 171-173), das 
ausdrücklich als Synonym für pollubrum angegeben 
wird (168. 172), war offenbar die weiter verbrei- 
tete Bezeichnung und galt eindeutig auch für den 
Gebrauch ausserhalb des religiösen Bereichs. Dem 
entspricht, dass auch in den meisten anderen Be- 
legen des Wortes kein spezifischer Bezug auf den 
sakralen oder profanen Gebrauch zu erkennen ist. 
Über die Funktion bei der Handwaschung hinaus 
ist auch anderweitiger Gebrauch, etwa zum Rös- 
ten, belegt (Hilgers a.O.). Auf das Waschen der 
Hände als wichtigste Funktion weist jedoch die 
Gleichsetzung von pollubrum und T. mit der grie- 
chischen Handwaschungs-Schale «yépvil» (168. 
171). Dagegen lässt das Zitat nach Fabius Pictor 
(s.o.) erkennen, dass die Bezeichnung p. auch fiir 
Gefässe zum Waschen der Füsse gebraucht wurde. 

Malluvium (von manus lavare = Hände wa- 
schen), bezeichnet ein Gefass zum Waschen der 
Hände, das offenbar beim Gebrauch gehalten wur- 
de (175.176). Da es ein Pendant zu pelluvium bzw. 
pelvis darstellt, wird es eine Schale oder Schüssel 
gewesen sein, in der das Waschwasser bereit gehal- 
ten oder nach dem Guss aus der Kanne aufgefan- 
gen wurde, entsprechend dem trulleum. 

Pelluvium (von pedes lavare = Füsse waschen), 
gleichgesetzt mit pelvis (170. 176), bezeichnet all- 
gemein verschiedene Arten von Wannen, nach der 
ursprünglichen Wortbedeutung aber insbesondere 
solche zum Waschen der Füsse. 


Insgesamt ergibt sich: Offenbar bezeichnet trul- 
leum insbesondere die Gefässform einer Schale, die 
vor allem zum Waschen der Hände diente, daneben 
aber auch zu anderen Zwecken verwendet werden 
konnte. Dagegen bezieht pollubrum sich in erster 
Linie auf die Gebrauchsfunktion als Behälter für 
Waschwasser, mit dem je nach Bezug auf Hand- 
oder Fusswaschung verschiedene Gefässtypen und 
eine unterschiedliche Handhabung verbunden 
waren: Zum Waschen der Hände dienten Schalen, 
die ein Diener in der Hand hielt, zum Waschen der 
Füsse bedurfte es grösserer Becken, die auf den Bo- 
den gestellt wurden. Nur malluvium und pelluvium 
scheinen eindeutiger auf das Waschen der Hände 
bzw. Füsse bezogen gewesen zu sein. All diese 
Begriffe wurden offenbar sowohl für kultische als 
auch für profane Funktionen verwendet. 
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Dass auch pollubrum und trulleum sich in der 
Mehrzahl auf Handwaschungen zu beziehen schei- 
nen, liegt an der grossen Bedeutung, die das Wa- 
schen der Hände in der kultischen Praxis hatte, wo 
Fusswaschungen nur eine marginale Role spielten; 
entsprechend sind eine Reihe bildlicher Darstellun- 
gen sowie reale Gefässe für diese Funktion be- 
kannt. Insofern weisen pollubrum und trulleum, wie 
auch malluvium, in der Regel auf Waschungen der 
Hände mittels einer Schale. Da dies Ritual gleich- 
zeitig das Übergiessen der Hände aus einem Krug 
in der rechten Hand und das sorgfältige Auffan- 
gen des Wassers mit der Schale in der linken Hand 
umfasste, bedurften solche Waschungen eines zu- 
sätzlichen Dieners, was einen hohen rituellen Auf- 
wand bedeutete. Dieser wurde in Lebenssituatio- 
nen von gesteigerter Bedeutung, wie Mählern und 
Gelagen, sowie bei kultischen Handlungen offen- 
bar in ähnlichen Formen und mit ähnlichen Gefäs- 
sen vollzogen. 


Der kultische Gebrauch von Krug und Schale 
ist in den erhaltenen Bildwerken selten zum The- 
ma einer szenischen Darstellung gemacht worden. 
Auf einer Elfenbein-Platte, die als Rest einer acer- 
ra erklärt worden ist, sind offenbar die ersten Stu- 
fen einer Opferhandlung dargestellt: links ein 
Mann in Toga mit verhülltem Haupt (capite vela- 
to), dem ein Kultdiener aus einer Kanne wohl 
Wasser über die ausgestreckte Hand giesst, welches 
er mit einer Schale auffängt (193). Deutlicher wird 
der Vorgang auf der spätantiken Silberplatte von 
Cesena im Kontext eines Festmahls geschildert, 
wo die Kanne in der rechten und die Griffschale in 
der linken Hand des Dieners zu erkennen sind 
(203), entsprechend den Angaben der schriftlichen 
Zeugnisse (s.o.). Das Motiv hat seine Fortsetzung 
in der frühchristlichen Ikonographie (Lipsanothek 
Brescia, s. Nuber 125 Taf. 28, 3). An einem Altar 
für die Nymphen in Stockstadt findet sich in reli- 
giösem Kontext die isolierte Darstellung einer 
Kanne, aus der ein Wasserstrahl in eine Schale mit 
geradem Griff fliesst (202). Dass solche Griffscha- 
len nicht zum Libationsopfer, sondern zur Hand- 
waschung dienten, wird aus Darstellungen von 
Opferszenen deutlich, in denen der Opferherr am 
Altar steht und die Weinspende aus einer grifflosen 
Omphalos-Schale (patera, s. Abschnitt IIL.B) aus- 
giesst, während ein Kultdiener eine Griffschale hält 
(195-198). Entsprechend finden sich in Komposi- 
tionen von Kultinstrumenten Schalen ohne und 
mit Griff nebeneinander (199). Es handelt sich al- 
so um zwei verschiedene Gefässtypen mit unter- 
schiedlichen Funktionen: eine Opferschale, die der 
Opferherr selbst benutzt, und eine Griffschale in 
der Hand eines Dieners, die offenbar auf die vo- 
rausgehende Handwaschung weist. 

Die Kultdiener, die die Gefässe zur Handwa- 
schung des Opferherrn bereit halten und handha- 
ben, sind im Gegensatz zu den victimarii voll mit 
einer Tunica bekleidet und tragen z.T. das Haar in 
aufwendiger Länge (195. 197. 198). Sie gehören 


offenbar zu den servi publici, die in vornehmerer 
Kleidung neben den victimarii bei öffentlichen Op- 
fern Dienst taten (Fless, Opferdiener 56-60). 

Die Form der Griffschale in sakraler Funktion 
ist vor allem in Darstellungen als isoliertes Kult- 
gefäss zu erkennen. Auffälligerweise erscheint sie 
nicht auf den grossen stadtrömischen Friesen mit 
Kultinstrumenten; dies wurde damit erklärt, dass 
die Gefässe zum Waschen nicht von dem Opfer- 
herrn selbst, sondern von einem Diener gehand- 
habt wurden und daher keine zentrale Bedeutung 
für die dignitas einer zu ehrenden Person hatten 
(Nuber 91. 112). Dem steht allerdings entgegen, 
dass das Handtuch (mantele) zur Handwaschung 
und der Wedel für rituelle Besprengungen, die 
ebenfalls nicht von dem Opferherrn gehandhabt 
wurden, mehrfach dargestellt werden (s. hier Ab- 
schnitt B.3). Daraus kann geschlossen werden, dass 
nicht die Instrumente der Reinigung als unreprä- 
sentativ galten, sondern dass unter diesen Instru- 
menten das Handtuch als das eindeutigste Gerät 
der Reinigung des Opferherrn und der Wedel als 
charakteristischstes Gerät für die Reinigung von 
verschiedensten Gegenständen angesehen und dar- 
gestellt wurden. 

Dagegen finden sich Griffschalen zusammen 
mit anderen Opfergeräten häufiger in den Provin- 
zen auf Altären (200-202; Siebert, Instrumenta 
Kat. Gg 6-8. 10. 13. 16. 19-23); insbesondere ist 
die Gegenüberstellung von Kanne und Griffschale 
an den Nebenseiten von Altären weit verbreitet (s. 
z.B. Gamer, G., Formen römischer Altäre auf der Hi- 
spanischen Halbinsel [1989] Taf. 6h. 27c. 65b. 6of. 
74b. 75c. 76c. 82d. 83d. 84d. 86. 89d. 91d. 100e. 
134d). In der Regel ist eine flache Schale darge- 
stellt, in der Mitte teils ganz eben, teils mit leich- 
ter Aufwólbung, meist mit abgesetztem Nabel 
(omphalos), seltener auch mit einem figürlichen 
Mittelmedaillon; sie besitzt einen waagerechten 
zylindrischen Griff, der am Ende zu einem Knauf 
verdickt sein kann (199. 201. 202). 

Hinzu kommen Funde von realen Griffschalen, 
meist aus Gräbern, seltener auch aus Heiligtümern 
(s. Nuber passim, zu Heiligtümern 90-91). Als 
Grabbeigaben sind sie vielfach mit Kannen zu ei- 
nem Service vereinigt. Ein vereinzelter früher Be- 
leg ist ein Typus von Tonschalen mit Griff, der 
wegen des Schmuckes mit Siegessymbolen, u.a. 
der corona graminea, auf Sulla bezogen und auf ca. 
80 v. Chr. datiert wird (185). Seit augusteischer 
Zeit sind verschiedene Typen von Griffschalen im 
ganzen Reich verbreitet, ein funktionaler Unter- 
schied zwischen den einzelnen Formen ist nicht zu 
erkennen. Als Materialien sind vor allem Bronze, 
daneben Silber, Glas, Alabaster und Ton bezeugt; 
literarisch erwähnt ist ein Service aus goldener 
Kanne (eclutrum) und silberner .Schale (polybrum) 
(168). Wenngleich die wenigsten dieser Exempla- 
re aus sakralem Gebrauch stammen und darum 
hier nicht in ihrer typologischen Vielfalt doku- 
mentiert werden, dürften doch alle Typen auch 
für die religiöse Funktion in Frage kommen. 











Unklar bleiben die Ursprünge des Ritus und 
seiner Geräte. Kultische Reinigung vor der Opfer- 
handlung, sicher vor allem der Hände mit Wasser, 
wird in Rom und Italien wie in Griechenland (s.o.) 
eine alte Praxis gewesen sein. Die Bezeugung des 
pollubrum in kultischem Zusammenhang durch Fa- 
bius Pictor bestätigt diese Vermutung. Das muss 
jedoch noch nicht unbedingt etwas für die Form 
der dabei verwendeten Wasserschale besagen 
(s.o.). Griffschalen in kultischer Funktion sind zu- 
erst in augusteischer Zeit belegt (193-195; Fries 
des Bogens von Susa, 9-8 v. Chr.: Ferrero, E., 
L'arc d'Auguste à Suse [1910] Taf. 10, Nord- und 
Südfries, r. von Altar). In Griechenland sind 
Griffschalen seit spätarchaischer Zeit bekannt, der 
römischen Form genau entsprechende Exemplare 
seit dem 4. Jh. (s.o. Chernips 1; Nuber 33-33), ge- 
nauere typologische Vorläufer der Gefässform in 
der hellenistischen Toreutik (Nuber 33-38), ver- 
einzelt auch in der Keramik der späten Republik 
(185), jedoch nicht sicher in religiösem Kontext. 
Angesichts der Seltenheit bildlicher Darstellungen 
von Kultszenen vor Augustus ist das Fehlen von 
Griffschalen in der Bildkunst der Republik aller- 
dings kein sicherer Beweis für eine späte Entste- 
hung: Es bleibt darum möglich, dass in Rom noch 
ältere, unbekannte Formen von Gefässen zum 
Handwaschen bereits seit dem 3.-2. Jh. v. Chr. 
von der neuen hellenistischen Griffschale sowohl 
für religiöse wie für profane Funktionen abgelöst 
wurden; ebenso gut ist es aber auch denkbar, dass 
bei der Neugestaltung der religiösen Riten durch 
Augustus auch ein neuer Typ der Wasserschale für 
kultische Waschungen eingeführt wurde. Dieser 
blieb dann jedenfalls bis in die Spätantike mit ge- 
ringfügigen Varianten in Gebrauch. 

Die Darstellungen von Griffschalen in Reliefs 
von bestimmbarer religiöser Bedeutung und an in- 
schriftlich zuweisbaren Altären, ebenso wie die 
realen Exemplare aus Heiligtümern, bezeugen die 
Verwendung in verschiedensten Kulten (s. auch 
Nuber 90-91): Unter den erhaltenen Griffschalen 
belegt ein Exemplar aus Trebula Mutuesca, das 
nach der Inschrift von einem Angehörigen der lo- 
kalen Oberschicht den seviri augustales gestiftet 
worden war (186), den Gebrauch im Kaiserkult, 
während Exemplare aus dem Schatz von Berthou- 
ville zum lokalen gallischen Kult des Mercurius 
Canetonensis (187), ein anderes Stück aus Egy- 
ed/Ungarn zu dem der Isis (Nuber 21, s. 603) ge- 
hören. Bildzeugnisse finden sich an grossen Staats- 
denkmälern in Rom (196. 197) wie im Reich (195; 
Fries am Bogen von Susa, s.o.; Fries Lyon, s. Es- 
pérandieu, Recueil II Nr. 1801 l. vom Altar) und 
an Weihungen für die verschiedensten Gottheiten, 
von Iuppiter Optimus Maximus (Siebert, Instru- 
menta Kat. 19-21. 23), Victoria (201), Fortuna 
(Siebert, Instrumenta Kat. Gg 8) und dem Genius 
einer Centurie (Siebert, Instrumenta Kat. Gg 7) bis 
zur Mater Magna (Nuber 91), Nympha (202) und 
den Aufanischen Matronen (200; Siebert a.O. 
Kat. Gg 22). Die Belege stammen aus allen Teilen 


2.b. KULTINSTRUMENTE/STRUMENTI DI CULTO 187 


des Reiches, von Spanien (s.o.) bis Palaestina 
(Dell’Amore, G., Scavi di Caesarea Maritima [1966] 
Abb. 239, 1). Da das rituelle Waschen der Hände 
zwar nicht als solches, aber doch mit dem 
spezifischen Service von Kanne und Griffschale an- 
scheinend eine römische Praxis ohne dichte grie- 
chische Tradition war, wird hier in einem erstaun- 
lichen Ausmass die Verbreitung römischer Formen 
der Religion durch das ganze Reich bis in Kulte 
von durchaus fremdartigem Ursprung und Cha- 
rakter deutlich. 

Für die ideelle Sinngebung römischer Kultsze- 
nen war die Handwaschung, als einleitender Ritus, 
nur von sekundärer Bedeutung. Die einzige szeni- 
sche Schilderung erscheint bezeichnenderweise auf 
der Reliefplatte einer acerra, wo rein rituelle As- 
pekte besonders im Vordergrund stehen (193). Bei 
den normalen Opferszenen, die die repräsentative 
dignitas des Opferherrn hervorheben, sind die mi- 
nistri mit Kanne und Griffschale in die Darstellung 
aufgenommen, um die rituelle Korrektheit und die 
vornehme Ausstattung des Vorgangs vor Augen zu 
stellen (195-198. 200). 


3. Handtücher 
Mantele 

Zum Abtrocknen der Hände nach der Reini- 
gung mit Wasser wurde ein Handtuch verwendet 
(178-180). Der dafür gebrauchte Name «mantele» 
bezeichnet verschiedene Arten von Handtüchern, 
Servietten und Tischtüchern, vor allem auch im 
profanen Leben (181). Das m. ist zu unterscheiden 
von der kleineren mappa, die im Alltagsgebrauch 
und insbesondere bei der Eröffnung der Circus- 
spiele gebraucht wurde (Schuppe, RE XIV 2 1930] 
1413-1415), und von dem ricinium, einem fransigen 
Tuch, das von vornehmen Knaben als rituelles Klei- 
dungsstück benutzt wurde (Fless, Opferdiener 53). 

Bildliche Wiedergaben auf Friesen mit Kultge- 
räten zeigen das M. als ein grösseres Tuch, das mit 
flauschigen Zotteln besetzt ist und dadurch viel 
Flüssigkeit absorbieren kann, in aufwendigeren Fäl- 
len mit einer Borte und Fransen am Rand (204. 
205); die Drapierung über einem waagerechten 
Halter scheint die Präsentation solcher Tücher in 
den Heiligtümern wiederzugeben (208). In szeni- 
schen Darstellungen von Prozessionen und Opfer- 
handlungen wird es von denselben Kultdienern 
getragen, die Kanne und Griffschale für die Hand- 
waschung des Opferherrn halten (194.195). Sie ha- 
ben das Tuch über eine oder um beide Schultern 
oder über den linken Unterarm gelegt (194. 195. 
204a). Die Tatsache, dass es im kleinen Fries der 
Ara Pacis auch von einem victimarius getragen wird 
(204b), kónnte darauf hinweisen, dass auch die Tie- 
re z.T. nach der Besprengung (s.u. — aspergillum) 
abgetrocknet wurden. Bei einem erhaltenen Hand- 
tuch aus einem kaiserzeitlichen Grab, in dem die 
Knochen des Verstorbenen eingewickelt waren, ist 
die kultische Funktion nicht zu sichern, es gibt aber 
eine Vorstellung vom Aussehen solcher Tücher (So- 
ler Vilabella, R. N., BullCom 65 [1937] 73-82). 
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Möglicherweise wurde erst durch das Abtrock- 
nen des reinigenden und dabei verunreinigten 
Wassers, d.h. durch die Aufnahme der Unreinheit 
in das Handtuch, der Ritus abgeschlossen. Das 
könnte der Grund dafür sein, dass das m. in den 
Darstellungen insbesondere der Friese mit Kultge- 
räten vielfach einen bedeutenden Platz erhielt und 
mehr als die Wassergefässe die rituelle Reinigung 
repräsentiert (s.0.). 


4. Geräte zum Besprengen 
Zweige 

Neben dem Waschen der Hände diente das Be- 
sprengen des Körpers oder einzelner Körperteile 
mit Wasser zur rituellen Reinigung in verschiede- 
nen kultischen Situationen. Teilweise wurde es als 
Vorbereitung für Riten von grösserer religiöser 
Bedeutung vollzogen: Teilnehmer an kultischen 
Handlungen besprengten vor Betreten des Heilig- 
tums bzw. vor Beginn des Opferrituals Kopf und 
Kleider/Kórper mit Wasser (Siebert, Instrumenta 
112). Darüber hinaus waren Besprengungen zen- 
traler Bestandteil von Riten der Lustration und 
anderer Arten der religiósen Reinigung (z.B. Tac. 
hist. 4, 53; Bouché-Leclercq, A., DA III 2 [1904] 
1405-1432; Koep, L., RAC 2 [1954] 187-190; s. 
auch ThesCRA U 3 a Reinigung, róm., V.E). 

Für die Besprengung wurden vielfach Zweige 
verwendet, meist vom Lorbeer, gelegentlich vom 
Ölbaum. Beide werden in den Schriftquellen er- 
wähnt (182. 183). Eine frühe Darstellung findet 
sich in dem Lustratio-Opfer der Suovetaurilia auf 
dem Census-Denkmal Paris-Miinchen: Ein Kult- 
diener hält mit ausgestreckter Hand einen grossen 
Lorbeerzweig, mit dem er den Stier offenbar mit 
Wasser besprengt (209); ähnlich verfährt am klei- 
nen Fries der Ara Pacis in Rom ein junger Mann 
mit dem hinteren Rind (204b). An der Trajans- 
Säule tragen die betreffenden Kultdiener ausser dem 
Lorbeerzweig einen einfachen Becher, in dem das 
reinigende Wasser zu denken ist (210). Darüber 
hinaus tragen in Darstellungen des Triumphzuges 
der Triumphator und die Soldaten (Tiberius- 
Becher von Boscoreale: Fless, Opferdiener 24 Taf. 
15, 1), ebenso in der grossen Prozession der suppli- 
catio an der Ara Pacis (204a) verschiedene Figuren 
Lorbeerkränze auf dem Kopf und Lorbeerzweige 
in der Hand, die entweder zur Selbstbesprengung 
im Lauf des Rituals dienen oder symbolisch kulti- 
sche Reinheit anzeigen sollen. Bei den Lorbeer- 
zweigen auf dem Kapitolinischen Fries mit Kult- 
geräten, die z.T mit acerra oder Kanne verbunden 
sind (205), bleibt unklar, ob sie als Geräte zum 
Besprengen oder als Attribute der Reinheit ge- 
meint sind. 


«Aspergillum» 

Auf Friesen mit Kultgeräten (nicht in szeni- 
schen Darstellungen) erscheint häufig ein Wedel 
mit langen Haaren, dessen Griff entweder mehr 
oder minder kunstvoll rund gebildet ist (205-207) 
oder die Form eines Rinderhufes hat (208). Das 


Gerät wird sicher zu Recht auf die reinigende Be- 
sprengung mit Wasser bezogen. Ein antiker Name 
dafür scheint nicht überliefert zu sein; die in der 
Forschung geläufige Bezeichnung «aspergillum» ist 
erst mittellateinisch belegt. Die Gestaltung in 
Form eines Rinderhufes liegt wohl in der Bedeu- 
tung des Rindes als Opfertier begründet. Die Haa- 
re dürften am ehesten von Pferdeschwänzen stam- 
men. Daraus wurde eine alte religiöse Bedeutung 
im Zusammenhang der rituellen Opferung des 
Oktober-Rosses abgeleitet (Siebert, Instrumenta 
113-115); dagegen spricht, dass die Wedel nur zum 
Teil in dieser Form dargestellt sind, die wohl 
durchgängig beibehalten worden wäre, wenn da- 
mit eine starke religiöse Bedeutung verbunden ge- 
wesen wäre. 

Die Wedel mit den langen Haaren wurden 
wohl nicht zur Besprengung von menschlichen 
Teilnehmern, möglicherweise auch nicht von Op- 
fertieren, sondern vor allem von grösseren Objek- 
ten, wie Gebäuden, Städten usw. gebraucht (Tert. 
bapt. 5). In szenischen Darstellungen wird dies 
nicht zum Thema gemacht, wohl weil darin keine 
dignitas des Opferherrn zum Ausdruck kommt. 
Doch in den Friesen mit Kultgeräten stellen die 
Wedel die Qualität der kultischen Reinheit vor 
Augen. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

163. Ov. fast. 3, 11-14. — «Die Vestalin (Rhea) 
Silvia...holte morgens Wasser zur Reinigung der 
heiligen Gegenstände. Eines Tages war sie auf ab- 
wärts führendem Pfad zum Uferhang gekommen 
und hob das tönerne Gefäss (urnam) vom Scheitel 
des Haares.» - Entsprechend Prop. 4, 4, 15 zu Tar- 
peia. 

164. Pers. 2, 59-60. — (Gebrauch wertvoller 
Metalle statt Ton in neuerer Zeit) «Gold verdrängt 
die Gefässe des Numa und die Bronze des Saturn 
und verwandelt die Wassergefässe (urnas) der Ves- 
talinnen und das etruskische Tongeschirr.» 

165. Plaut. Rud. 473, 475. — «...die heilige ur- 
na der Venus.» 

166. Liv. 37, 3, 7. - «P. Cornelius Scipio Afri- 
canus errichtete...einen Bogen auf dem Kapitol 
über der Strasse, die zum Kapitol hinaufsteigt, mit 
sieben vergoldeten Gótterstatuen und zwei Pfer- 
den (Reitern?), und stellte zwei Wasserbecken (la- 
bra) vor dem Bogen auf.» 

167. Plut. Sull. 32. — (Catilina brachte Sulla den 
Kopf des ermordeten Gratidianus) «Dann ging er 
zu dem Wasserbecken (perirrhanterion) des Apollo 
und wusch sich darin die Hände rein.» - Zur Iden- 
tifizierung des perirrhanterion vor dem Tempel des 
Apollo in circo: La Rocca, E., in Eius virtutis stu- 
diosi, Studies F. E. Brown (1993) 17-29; id., LTUR 
IV (1999) 79-80 s.v. «Perirrhanterion». 

168. Non. 873 L. - «Polybrum, das die Griechen 
chernips, wir dagegen trullium nennen. Livius (An- 
dronicus), Odyssia 5: mit einem silbernen polybrum 
und einem goldenen eglutrum (eclutrum). Fabius 

































Pictor, im 16. Buch [HRR? p. 116 fr. 7]: Er (d.h. 
ein Kultdiener) soll Wasser für Hände und Füsse 
geben, soll das polybrum mit der linken Hand hal- 
ten, mit der rechten ein Gefäss mit Wasser.» 
169. Varro Men. fr. 400 Cébe. — « Auch môch- 
te ich nicht in einem mystischen polybrum Fleisch 
kochen, mit dem ich Körper und den Hunger ei- 
nes Bauches sättige. » 

170. Fest. 286 L. — (Stark liickenhaft überlie- 
fert:) «Polubrum ist ein Gefäss zum Waschen (pel- 
luvium vas, d.h. der Füsse), das wir pelvis nennen.» 
- Vollständig das Exzerpt Paul. Festi 287 L. — « Po- 
lubrum ist ein pelluvium vas, das wir pelvis nennen.» 
— Die Ergänzung des ursprünglichen Textes zu 
«polubrum pelluv]ium in [sacrificis vas quod nos pel- 
vem dicimus]», mit explizitem Bezug auf sakrale 
Riten, ist nicht zu sichern. 

171. CGIL II 202, 31: « Trulleum et gutum et 
aquiminale y£pvıßov Leotöv»; II 476, 52: «yEpvıßov 
trulleum». — Vgl. a.O. III 324, 62. 

172. CGIL V 655, 10. — « Trulleum ist ein poly- 
brum, in dem die Hinde rein gewaschen werden, 
das in der linken Hand gehalten wird, ein anderes 
Gefäss mit Wasser in der rechten.» 

173. Non. 877 L. - « Trulleum, mit dem die 
Hände gewaschen werden. Varro, in der Schrift 
De vita populi Romani, Buch I: ...Den urceolus 
nennen wir ein aquae manale (Handgefäss für Was- 
ser), weil aus ihm das Wasser in das trulleum aus- 
gegossen wird.» 

174. CGIL II 567, 19. — « Aquiminalium heisst 
(ein Gefäss), bei dem das Wasser mit Hilfe eines 
Riegels ausgegossen und zurückgehalten werden 
kann, um die Hände zu waschen. » 

175. Fest. 152 L. — «Das malluvium ist gebracht » 
gibt in der Erklirung zu den sakralen Dingen (in 
commentario sacrorum) derjenige als Zeichen, der die 
Hände waschen soll. Danach wird das Waschwas- 
ser. (malluviae) benannt, in dem die Hände gewa- 
schen worden sind; entsprechend wird, womit die 
Füsse gewaschen sind, pelluviae genannt.» — Paul. 
Festi 153 L. - «Malluvium wird genannt, worin die 
Hände gewaschen werden. Malluviae (das Wasser), 
womit die Hände gewaschen worden sind; pellu- 
viae, womit die Füsse.» 

176. CGIL V 37, 20. — «Pelvis wird danach be- 
nannt, weil es zum Waschen der Füsse (pelluvio) 
dient, wie das malluvium zu dem der Hinde. » 

177. Fest. 87 L. — « Guturnium ist ein Gefäss, aus 
dem Wasser über die Hände gegossen wird, (so ge- 
nannt) daher, weil es wegen der Enge der Mün- 
dung tropfenweise (guttatim) fliesst.» 

178. Ov. fast. 4, 933-934. - (Nach dem Gebet:) 
«Sprach, und zur Rechten lag ihm ein Handtuch 
(mantele) mit losen Zotten, dazu eine Schale (pate- 
ta) mit Wein und eine acerra mit Weihrauch. » (Da- 
nach ein Opfer von tierischen Eingeweiden.) 

179. Serv. Aen. 1, 701. — «Es steht namlich fest, 
dass die Vorfahren zottige Tiicher (mappas) hatten, 
die sie auch bei sakralen Handlungen gebrauchten. » 
180. Serv. Aen. 12, 169. - «Darum tragen die 
Amtsträger, wenn sie opfern wollen, eine toga 


praetexta und sind bedacht, die Hände nach der 
Waschung mit leinenen Handtüchern (mantelibus) 
zu trocknen.» 

181. Verg. georg. 4, 376-379. — «Und sie gies- 
sen über seine (Aristaios’) Hände Wasser, wie es 
der Brauch war, aus reiner Quelle, und bringen 
Handtücher (mantelia) mit geschnittenen Zotten; 
ein Teil von ihnen belädt die Tische mit Speisen 
und stellt volle Becher auf, und die Altäre lodern 
auf mit...Feuern.» 

182. Ov. fast. 4, 728. — « Und der nasse Lorbeer 
verstreute tropfendes Wasser.» 

183. Verg. Aen. 6, 230. — (Aeneas, beim Be- 
gräbnis des Misenus:) «Dreimal umschritt er die 
Gefährten mit reinem Wasser, besprengte sie mit 
leichten Tropfen und dem Zweig des gesegneten 
Olbaums und reinigte die Männer.» — Dazu Serv. 
Aen.: «Im 2. Buch sagt Aeneas, im Begriff, die 
Bilder der Götter fortzutragen, ‘bis ich in strö- 
mendem Fluss mich rein wasche’. Denn so war die 
Sitte, wie wir oben sagten. ‘Gesegneter Ölbaum’ 
heisst vom festlichen Baum. Sitte aber war es, dass 
(der Zweig) vom Lorbeer genommen wurde.» 


REALIA 

184. Fusswaschbecken. Heiligtum des Hercules 
Curinus bei Sulmona. - van Wonterghem, F., Su- 
peraequum, Corfinium, Sulmo. Formalt IV 1 (1984) 
246 Abb. 342; La Torre, G. F., in Mattiocco, E. 
(Hsg.) Dalla villa di Ovidio al santuario di Ercole 
(1989) 140. — Flaches Becken am Ende der Treppe 
zur Terrasse vor dem Sacellum. Zufluss aus naher 
Quelle z.T. erhalten. 

185.* Griffschalen aus Ton mit Siegesmotiven 
in Relief. Berlin, Staatl. Mus. V.I. 4909. — Zahn, 
R., AA (1909) 559-569; Vierneisel, K., Römisches 
im Antikenmuseum (Berlin) (1978) 72-73. - 90-78 
v. Chr. - Im Inneren Tropaeum, umgeben von 
Waffen sowie corona graminea und einem weiteren 
Kranz. 

186.* Griffschale aus Bronze. Rom, Mus. Ca- 
pitolini 2164. Aus Monteleone Sabino/Tremula 
Mutuesca. — Bruzza dei Barnabiti, L., BullCom 3 
(1875) 72-76. — 1. Jh. n. Chr. - Schale mit kanel- 
liertem Griff, am Ende Widderkopf (fehlt in 
Abb.). Inschr.: P(ublius) AVILLIVS MAIVS 
SEVIRIS AVGVSTAL(ibus) TREB(ula) MV- 
TVESC(ae) D(onum) D(edit). 

187. Silberne Griffschale aus dem Schatz von 
Berthouville. Paris, Cab. Med. - Babelon, E., Le 
trésor de Berthouville (1916) 132-133 Taf. 29; Baratte, 
F., Trésors d’orfevrerie gallo-romains (1989) 94-95 Nr. 
25. - Ende 2.-Anfang 3. Jh. n. Chr. - Inschr.: 
MER (curio) AVG(usto) GERMANISSA VISCARI 
(filia) V(otum) S(olvit) L(ibens) M(erito). 


BILDZEUGNISSE 

188. (= 24°) Fries des Tempels der Vesta (Fr.). 
Rom. - Kultinstrumente, darunter Wassergefäss 
(urna?). 

189. Altar für die Laren und den Genius Au- 
gusti (Fr.). Rom, Pal. Cons. - Pietrangeli, C., 
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BullCom 70 (1942) 128-131. - Ende 1. Jh. v.-An- 
fang 1. Jh. n. Chr. - Vs. Lorbeergirlande, zwei 
bullae und situla. 

190.° Wandbild aus Pompeji. - Bouché- 
Leclercq, A., DA III 2 (1904) 1409 Abb. 4685. - 1. 
Hälfte 1. Jh. n. Chr. — Eingangstür eines Hauses, 
davor situla und Kanne mit Zweig zur Reinigung. 

191.* Wandgemälde mit Ankunft des Iason in 
Iolkos. — a.* Pompeji IX s, 18. Napoli, Mus. Naz. 
111436. -— HBr Taf. 75; LIMC V Iason 3*. - b. 
Pompeji VI 16, 7. - HBr Taf. 76; LIMC V Iason 
4*. — Augusteisch (3. Stil). — Opfertisch, darauf 
Kanne, darunter situla. - Vgl. Iphigenie bei den 
Taurern: LIMC V Iphigenie 52*. 

192.* Relief mit Front eines Tempels. Vatikan 
568. - Simon, E., in Helbig* I Nr. 140; Gasparri, 
C., Aedes Concordiae Augustae (1979) 23-25. - 1. 
Hälfte 2. Jh. n. Chr. - Zu Seiten der Treppe Was- 
sergefässe in steinerner Einzäunung. 

193. (= 440.547, = 113 a Reinigung, röm. 90*) 
Reliefplatte aus Elfenbein von einer acerra. Rom, 
Antiquarium Com. 17321. -— Zur Deutung als 
Handwaschung s. Fless, Opferdiener 16. 

194. (= 444. 893, = I 1 Prozessionen, ròm. 9) 
Fr. eines Frieses mit Prozession. Rom, Mus. Naz. 
Rom. 489. — Fless, Opferdiener 16. 104 Kat. 7 Taf. 
2, 1. — Augusteisch. — Kultdiener in Tunica, in der 
r. Hand Kanne, in der I. Hand Griffschale; über 
die Schulter mantele gelegt. Dahinter ähnlicher 
Kultdiener, hält Platte, darauf rundes Behältnis 
(Pyxis), streut mit r. Hand Weihrauchkörner. 

195. (= 11a*) Altar mit Opferszene. Pompeji, 
Kaiserkult-Tempel (sog. Vespasians-T.). — Augus- 
teisch. - Kultinstrumente, darunter: Kanne, 
Griffschale, mantele, patera. 

196. (= 16a) Relief mit Opferszene. Rom, Bo- 
gen der Argentarier. Dazu Nuber 93 mit Taf. 26, 
i. — Kultinstrumente, darunter: Kanne, patera, 
Griffschale 

197. (= 17) Relief mit Opferszene. Rom, Mus. 
Naz. Rom. 55296. — Kultinstrumente, darunter: 
patera, Griffschale. 


198. (= 30*. 31*) Sesterz des Caligula und 
Bronze-Medaillon des Antoninus Pius mit Opfer- 
szene. — Patera, Kanne, Griffschale. 

199. Altar mit Kultgeráten. Vatikan. — Nuber 
99 Taf. 28, 1. — 1. Jh. n. Chr. - Gekreuzte Fackeln, 
patera, lituus, Kanne und Griffschale. 

200. (= 1122. 1175) Altar für die Matronae 
Aufaniae. Bonn, Rhein. Landesmus. D 288. — Es- 
perandieu, Recueil XI Nr. 7762; von Petrikovits, 
H., Von rheinischer Kunst und Kultur (1963) 60-62; 
Nuber 93 Taf. 24, 2; Siebert Kat. Gg 24. - 1. Half 
te 3. Jh. n. Chr. — Libations-Opfer. Zwei Kult- 
diener mit acerra bzw. Kanne und Griffschale. 

201. Altar für Victoria. Bonn, Rhein. Landes- 
mus. 2677 (U 77). - Espérandieu, Recueil VIII Nr. 
6384; Schoppa, H., Römische Götterdenkmäler in 
Köln (1959) 58; Nuber 93 Taf. 25. - 2. Hälfte 2. 
Jb. n. Chr. - L. Ns.: culter und secutis; r. Ns.: 
Kanne und Griffschale. 

202.* Altar für Nymphe. Bad Homburg, Saal- 
burg-Mus. Aus Stockstadt. - Esperandieu, Germa- 
nie Nr. 265; Nuber 107 Taf. 28, 2. - 166 n. Chr. 
— L. Ns.: Kanne, aus der ein Strahl Wasser in ei- 
ne Griffschale fliesst. 

203. Silberschale mit Mahlszene. Cesena, Bibl. 
Malatestiana. — Strong, Silver Plate 195; Nuber 118 
Taf. 29; Alföldi-Rosenbaum, E., in Cahn, 
H./Kaufmann-Heinimann, A., Der spätantike Sil- 
berschatz von Kaiseraugst (1984) 215-217 Taf. 138. - 
2. Viertel 4. Jh. n. Chr. - Szene eines Mahls auf 
einem stibadium. Ein Diener giesst einem gelager- 
ten Mann aus einer Kanne Wasser über die ausge- 
streckte r. Hand und fängt es mit einer Griffschale 
wieder auf. 

204. (= 8*. 442) Rom, Ara Pacis Augustae. - 
a. Grosser Fries. Nordseite: Prozession, darunter 
zwei Kultdiener mit acerra, patera bzw. Kanne 
sowie mantele über l. Unterarm. Südseite: ein 
Kultdiener mit acerra und mantele; Teilnehmer mit 
Lorbeerkränzen auf dem Kopf und z.T. Lorbeer- 
zweigen in der Hand. b. Kleiner Fries: Prozession 
mit Opfertieren, darunter ein Kultdiener und ein 
victimarius mit mantele über 1. Unterarm; ein victi- 
marius besprengt Rind mit Lorbeerzweig. 

205. (= 18*) Fries mit Kultinstrumenten und 
Seesieg-Symbolen. Rom, Mus. Cap. - Kultinstru- 
mente, darunter Lorbeerzweige, ‘aspergilla’, man- 
tele. 

206. (= 19) Fries. Neapel, Mus. Naz. - Kult- 
instrumente, darunter ‘aspergillum’. 

207. (= 21) Fries des Tempels des Divus 
Vespasianus, Rom. - Kultinstrumente, darunter 
‘aspergillum’. 

208. (= 23*) Fries von ungekanntem Bau. Pa- 
ris, Louvre MA 601. — Kultinstrumente, darunter 
‘aspergillum’ und mantele an Halter. à 

209. (= 6) Census-Denkmal München-Paris. 
Paris, Louvre MA 975. — Census-Opfer mit suove- 
taurilia; victimarius besprengt Stier mit Lorbeer- 
zweig, hält weiteren Zweig über der Schulter. 

210. (= 12*) Trajans-Säule, Szene CIII. Rom. 
— Fless, Opferdiener 24. — Kultdiener mit Lorbeer- 
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zweig zum Besprengen, ein anderer mit Napf für 
Wasser. 
TONIO HÓLSCHER 


Ill. Libation 


A. Griechisch und etruskisch 


BIBLIOGRAPHIE: Minoische und mykenische Zeit: 
Higg, R., «The Role of Libations in Mycenaean Ceremo- 
ny and Cult», in Celebrations of Death and Divinity in the 
Bronze Age Argolid. Proceedings of the 6th Int. Symposium at 
the Swedish Institute at Athens, 1988 (1990) 177-184. 

Allgemein zum ı. Jahrtausend v. Chr.: von Fritze, H., De 
libatione veterum Graecorum (1893); Lissarrague, F., «Un ri- 
tuel du vin: la libation», in Murray, O./ Tecusan, M. 
(Hsg.), In vino veritas (1995) 126-144; Machaira, V., «H 
GKOVO) GTOV Nowi~xd xat oto Berxd xbxAo», in Agathos Dai- 
mon, Mel. Kahil 339-343; Mitropoulou, E., Libation Scenes 
with Oinochoe in Votive Reliefs (1975); Simon, E., « Archäo- 
logisches zu Spende und Gebet», in Graf, GrRituale 126- 
142; Tzannes, M.-C., «Kraters, Libations and Dionysiac 
Imagery in Early South Italian Red-figure», in Palagia, O. 
(Hsg.), Greek Offerings. Essays on Greek Art in Honour of J. 
Boardman (1997) 145-156. 

Phiale: Jucker, H./Meier, M., «Eine Bronzephiale mit 
karischer Inschrift», MusHelv 35 (1978) 104-115 (mit Liste 
von Neufunden und Literatur seit der Arbeit von Luschey 
in Anm. 1); Lippolis, E., «Phialai mesomphaloi. Ceramiche 
con decorazione a rilievo del Museo Nazionale di Taran- 
to», Studi di Antichità. Università di Lecce 7 (1994) 235-250; 
Luschey, H., Die Phiale (1939); id., RE Suppl. VII (1940) 
1025-1030 s.v. «Phiale»; Payne, H., Perachora I. The 
Sanctuaries of Hera Akraia and Limenia (1940) 148-156; Pot- 
tier, E., DA IV 1 (1907) 434 f. s.v. «Phiala»; Raubitschek, 
I. K., Isthmia VII. The Metal Objects (1998) 21-23; Strong, 
Silver Plate 55-58. 66 f. 75-77. 80-83. 97-99. 112; Veyne, 
P., «Images de divinités tenant une phiale ou patére», Me- 
tis 5 (1990) 17-28. 

Rhyton: Betancourt, Ph. P., «The Household Shrine in 
the House of the Rhyta at Pseira», in Laffineur, R./Hägg, 
R. (Hsg.), Potnia: Deities and Religion in the Bronze Age 
Aegean (2001) 145-149; Ebbinghaus, S./Jones, J. E., «New 
Evidence on the von Mercklin Class of Rhyta...», BSA 96 
(2001) 381-394; Fabricius, J., Die hellenistischen Totenmahl- 
reliefs (1999); Guggisberg, M., Frühgriechische Tierkeramik 
(1996); Hoffmann, H., Attic Red-figured Rhyta (1962); id., 
Tarentine Rhyta (1966); id., «Rhyta and Kantharoi in Greek 
Ritual», in Getty Vases 4 (1989) 131-166; id., Sotades: Sym- 
bols of Immortality on Greek Vases (1997); Karo, G., «Mi- 
noische Rhyta», JdI 26 (1911) 249-270; Koehl, R. B., « The 
Functions of Aegean Bronze Age Rhyta», in Hagg, R./Ma- 
rinatos, N. (Hsg.), Sanctuaries and Cult in the Aegean Bron- 
ze Age (1981) 179-188; id., «The Rhyta from Akrotiri... », 
in Hardy, D. A., et al. (Hsg.), Thera and the Aegean World 
III 1 (1990) 350-369; id., «Minoan Rhyta in Egypt», in Ka- 
retsou, A. (Hsg.), Kontn — Aiyumtoc, ueAévec (2000) 94- 
100; Konsolaki-Yannopoulou, E., «New Evidence for the 
Practice of Libations in the Aegean Bronze Age», in 
Laffineur, R./Hägg, R., Potnia... 213-220; Krausse, D., 
Hochdorf II: Das Trink- und Speiseservice aus dem späthall- 
stattzeitlichen Fiirstengrab von Eberdingen-Hochdorf (Kr. Lud- 
wigsburg) (1996) 95-197; Laffineur, R., «Weitere Beiträge 
zur Symbolik im mykenischen Bestattungsritual», in Kol- 
loquium zur Ägäischen Vorgeschichte (1987) 125-132; Lavizza- 
ti Pedrazzini, M. P., «I rhyta invetriati della stipe del Mon- 
tirone (Abano)», Aquileia Nostra 64 (1993) 129-190; Petit, 
F., «Les rhytons égéens en forme de téte animale», ArtGfact 
3 (1984) 71-80; Rehak, P., «The Use and Destruction of 
Minoan Stone Bull’s Head Rhyta», in Laffineur, R./Nie- 
meyer, W.-D. (Hsg.), Politeia. Society and State in the 
Aegean Bronze Age (1995) 435-460; Sakellarakis, J. A., «The 


Fashioning of Ostrich-Egg Rhyta in the Creto-Mycenaean 
Aegean», in Hardy, D. A., Thera.. .a.O. 285-308; von Sal- 
dern, A., «Glasrhyta», in FS W. Haberey (1976) 121-126; 
Schiering, W., «Ein minoisches Tonrhyton in Hammer- 
form», KretChron 24 (1972) 477-486; id., Minoische Töpfer- 
kunst. Die bemalten Tongefässe der Insel des Minos (1998); Si- 
mon, E., «Der Goldschatz von Panagjurište — eine 
Schöpfung der Alexanderzeit», AntK 3 (1960) 3-29; Tran 
Tam Tinh, LIMC VI (1992) 205-212 s.v. «Lar, Lares»; Tu- 
chelt, K., Tiergefässe in Kopf- und Protomengestalt (1962). S. 
demnächst auch Koehl, R. B., Aegean Bronze Age Rhyta (im 
Druck). 

Lebes für die Oinisteria: Carabatea, M., «Herakles and a 
‘Man in Need’?», in Palagia, O. (Hsg.) Greek Offerings... 
a.O. (1997) 131-143; Froning, H., «Un Eracle attico in Si- 
cilia», in I vasi attici ed altre ceramiche coeve in Sicilia. Atti 
Conv. Int. Catania u.a. 1990, I = Cronache di Archeologia 29 
(1990) 107-119, bes. 114. 116; Tagalidou, E., Weihreliefs an 
Herakles aus klassischer Zeit (1993) 32-45; van Straten, F. T., 
« The Lebes of Herakles. Note on a New Decree Stele from 
Eleusis», BABesch 54 [1979] 189-191. 


Trankopfer gehörten in der Antike zu den am 
häufigsten ausgeführten Riten, da sie dem Gebet 
und vielen anderen Kultakten vorausgingen oder 
sie begleiteten. So wird beim Opfer am Altar (212. 
218. 220-223. 231. 236-239. 266) ebenso wie am 
Grab (213. 214. 227. 271. 276. 277) zu mehreren 
Zeitpunkten libiert (s. dazu ThesCRA I 2 b Liba- 
tion, dort auch zur Libation in Vorderen Orient 
und in der minoisch-mykenischen Religion). 
Wahrend in Kreta und Mykene anscheinend 
vielfach Kannen und Rhyta, also spezialisierte Ge- 
fasse verwendet wurden, dienten in den homeri- 
schen Epen und wohl auch im Kult des 8. und frü- 
hen 7. Jhs. vor allem Trinkgefässe zur Libation; 
der bei Homer am häufigsten verwendete Begriff 
ist — depas, auch aleison und kypellon werden ge- 
nannt. Wie ein Überblick über die in Frage kom- 
menden Gefässtypen des 8. Jhs. v. Chr. zeigt, muss 
es sich um becher- oder tassenartige Gefässe mit ei- 
nem (216) oder zwei Henkeln gehandelt haben. 

Im Lauf des 7. Jhs. v. Chr. setzte sich dann die 
schon früher in einzelnen Exemplaren aus dem 
Orient importierte, aber erst jetzt auch in Grie- 
chenland selbst hergestellte —Phiale durch. Sie 
war in ihrer typischen griechischen Form als rela- 
tiv flache Schale mit einem Omphalos in der Mit- 
te wohl schon als Spendegefäss konzipiert, was 
nicht ausschliesst, dass man, vor allem im Rahmen 
von Libationsritualen, auch daraus trinken konn- 
te. War der homerische Henkelbecher auch als 
Schöpfgefäss zu gebrauchen, so war die flache 
Phiale dafür völlig ungeeignet; die Gefahr, dass 
vor der eigentlichen Libation schon etwas ver- 
schüttet wurde, war zu gross. Im vollständigen Ri- 
tual wird deshalb unmittelbar vor dem Libations- 
guss die Spendeflüssigkeit aus einer Kanne in die 
Phiale eingeschenkt; diese Aufgabe übernahmen 
vor allem Frauen oder jugendliche Opferdiener. 
Diese Rollenverteilung wurde selbst in die Bilder 
der spendenden Götter übernommen: So ist im 
apollischen Bereich, in dem die Spende besonders 
häufig dargestellt wird, immer Artemis die Ein- 
schenkende, Apollon und Leto halten Phialen. Ob 
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der Wein direkt mit der Kanne oder mit einem 
speziellen Schöpfgefäss aus dem Mischgefäss ge- 
schöpft wurde, lässt sich nicht feststellen. Dass 
Schöpfkellen verwendet werden konnten, legt ei- 
ne Darstellung des Abschieds eines Kriegers (264) 
nahe, bei der aus einer Kelle direkt in die Phiale 
gegossen wird. Jedenfalls sind für das Schöpfen 
wie auch für das Mischen und Bereitstellen der 
Spendeflüssigkeit keine speziellen Gefässe bekannt; 
eine Ausnahme bildet der altertümliche — Lebes 
für die Oinisteria. Sonst wurden die auch beim Ge- 
lage üblichen Gefässe verwendet. 

Neben der Phiale konnten aber auch weiterhin 
Rhyta, Trinkgefasse und Kannen zur Libation 
verwendet werden. In einzelnen Fällen - dies gilt 
vor allem für die Rhyta - gab es dafür wohl kul- 
tische Gründe, doch vielfach dürfte der Anlass für 
den Gebrauch anderer Gefässe sehr viel profaner 
gewesen sein: Sie waren im Gegensatz zur Phiale 
gerade zur Hand. Offensichtlich gab es keine kul- 
tischen Vorschriften, die die Verwendung von 
Phialen zwingend vorschrieben. Am deutlichsten 
zeigt sich dies in der Erzählung Herodots (242), in 
der der ägyptische König Psammetichos anstelle 
der fehlenden Phiale seinen Helm verwendet, was 
keineswegs als Sakrileg betrachtet wurde. Weder 
Bilder noch literarische Quellen liefern klare Hin- 
weise darauf, wann Phialen und wann andere Ge- 
fässe verwendet zu werden pflegten. Dionysos be- 
nutzt fast immer das ihm eigene Trinkgefäss, den 
Kantharos (vgl. aber 904, die Statue des Dionysos 
im Festzug des Ptolemaios Philadelphos, die aus ei- 
nem goldenen karchesion spendet), jedoch können 
Opfer, bei denen ein Kantharos zur Spende ver- 
wendet wird (218. 220-223), nicht ohne weiteres 
dem Dionysos-Kult zugeordnet werden. Unwahr- 
scheinlich ist dies bei der Abschiedsspende eines 
Kriegers (218), dagegen naheliegend, wenn sich 
während der Libation aus dem Kantharos Sympo- 
siasten mit Kylikes dem Altar nähern (220). Auch 
dem Agathos Daimon wird aus einem Kantharos 
gespendet (219), und Herakles wird selbst oft mit 
dem Kantharos (223), fast ebenso oft aber auch 
mit der Phiale bei der Libation dargestellt. 

Oft sind wohl praktische Gründe oder bildim- 
manente Assoziationen für die Wahl des Gefässes 
ausschlaggebend. Wer keine assistierende Person 
zum Eingiessen hat, wird direkt aus der Kanne 
spenden. Frauen waren möglicherweise häufiger al- 
lein; vielleicht werden sie aber auch nur deswegen 
oft bei einer Libation aus einer Kanne dargestellt 
(236. 237a. 238), weil die Vasenmaler durch die 
üblichen Libationsszenen mit der einschenkenden 
Frau an den Bildtypus der Frau mit Kanne gewöhnt 
waren. Nicht nur dann, wenn ein Symposion im 
Gang ist oder unmittelbar bevorsteht (220. 229), 
werden Kylikes zum Spenden verwendet, sondern 
relativ häufig auch in den Splanchnoptes-Szenen 
(231); obwohl am Altar normalerweise Phialen 
vorhanden gewesen sein dürften, lag für die Vasen- 
maler das folgende Gelage schon in gedanklicher 
Nähe. Im klassischen Griechenland pflegten Reisen- 


de, Hirten und Jäger als Trinkgefäss einen > Ko- 
thon mit sich zu führen, deshalb können Orestes am 
Grab des Agamemnon (227) und Kephalos (226) 
mit einem Kothon als Libationsgefäss gezeigt 
werden. Auch der Myste hinter Niinnion auf dem 
Pinax 651 hält einen Kothon. In der «Eirene» des 
Aristophanes denkt Trygaios, der gerade von 
seinem Himmelsritt zurückgekehrt ist, an einen 
Kothon als Spendegefäss (225), und die riesige 
Kylix in der Lysistrate (228) spielt sehr deutlich auf 
die komödien-bekannte Trinksucht der Frauen an. 

Libations- und Trinkgefässe sind also nicht 
grundsätzlich verschieden. Deshalb kann für Spen- 
degefässe auch ein allgemeines Wort für Trinkge- 
fässe wie etwa ekpoma verwendet werden; so spen- 
deten die Athener während der Gebete bei der 
Ausfahrt zur sizilischen Expedition aus goldenen 
und silbernen ekpomata (Thuk. 6, 32, s. auch 360). 

Wer sich mit Bitte oder Dank an die Götter 
wendet, wird aber häufig seine Verehrung durch 
die Wahl von Besonderem und Kostbarem ausdrü- 
cken wollen. Phialen und Kannen für die öffentli- 
chen Zeremonien in den Heiligtümern waren des- 
halb, wenn möglich, aus dem kostbarsten Metall, 
Gold (247. 248. 250. 253), zumindest aber aus Sil- 
ber gefertigt. Aus diesem Grund benutzte man 
auch spezielle Gefässe, Omphalosphialen, die nor- 
malerweise nicht zum Trinken verwendet wur- 
den; dasselbe gilt auch für das depas des Achilleus, 
das in der Vorstellung Homers äusserlich wohl 
nicht von einem besonders kostbaren Trinkbecher 
zu unterscheiden war, dennoch aber für die Spen- 
de an Zeus reserviert blieb (211). 

Auch in Etrurien wurden vor der Einführung 
der Phiale, die wahrscheinlich auf griechischen 
Einfluss zurückzuführen und erst in der 2. Hälfte 
des 6. Jhs. v. Chr. belegbar ist (281), einheimische 
Spendegefässe verwendet (217); danach blieb die 
Phiale das übliche Libationsgefäss. Statt der Phia- 
le halten eine Reihe männlicher wie weiblicher 
Deckelfiguren von Sarkophagen und Urnen (224) 
ein mittelgrosses, wohl aus Metall zu denkendes 
Gefäss, das wie eine Mischung aus einem Voluten- 
krater und einem Kantharos wirkt und daher den 
archäologischen Rufnamen «Kantharos-Krater» 
erhalten hat. Bei einigen dieser Figuren ist ein 
dionysischer Kontext auch durch andere Attribu- 
te angezeigt, und ähnliche Gefässe erscheinen auch 
sonst in dionysischem Bildern (s. Krauskopf, L, 
«Die Verehrer des Dionysos in Etrurien», in Stu- 
di in mem. di M. Cristofani, im Druck, Anm. 26. 
27). G. Colonna (a.O. 224, 122 f.) hat mit über- 
zeugenden Argumenten vorgeschlagen, in diesem 
Gefäss ein Erkennungzeichen der Mitglieder 
bacchischer Vereigungen zu sehen. Es ist kein 
typisches Trinkgefäss und wird wohl eher im 
Rahmen von Ritualen wie der Libation verwendet 
worden sein. 

INGRID KRAUSKOPF 


Am Grab und in chthonischen Kulten war die 
Weiterleitung der Spende in die Erdtiefe beabsich- 
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tigt. Dies konnte durch einfaches Ausgiessen auf 
die Erde erreicht werden, manchmal wurden aber 
auch spezielle Vorrichtungen benutzt. Im Grabkult 
findet man häufig durchlöcherte Gefässe oder sol- 
che, die überhaupt keinen Boden besitzen (z.B. 
Lohmann, H., Grabmäler auf unteritalischen Vasen 
[1979] 14-16). Bei etruskischen Grabaltärchen 
(529) dienten in die Altarplatte eingearbeitete 
Mulden mit Ableitungskanälen demselben Zweck. 

Gefässe mit perforiertem Boden wurden auch 
in Votivdepots gefunden (z.B. Quellenheiligtum 
von Herakleia in Lukanien: Otto, a.O. 81b, 112, 
Farbtaf. 14. 15; Satricum: Bouma, J. W., Religio 
Votiva: The Archaeology of Latial Votive Religion. 
The sth-3th c. B.C. Votive Deposit South West of the 
Main Temple at « Satricum» Borgo Le Ferriere [1996] 
1:28; Lavinium, «Santuario orientale»: Gianfrotta, 
P., in Enea nel Lazio, Kat. Ausstell. Rom [1981] 
205, D 105; Rom, Palatin, im Areal des Tempels 
der Victoria: Pensabene, P., ArchLaz 6 [1984] 156 
Abb. 1). Nicht unbedingt konzipiert als Vorrich- 
tung für Libationsrituale scheinen allerdings ein 
Trichter und ein Zylinder aus Ton zu sein, beide 
ebenfalls in Herakleia gefunden (Otto, a.O. 81b), 
101 Abb. 4a; 105 f. Abb. 7 Taf. 4, 1; Farbtaf. 8). 
Es kónnte sich eher, auch angesichts des Kontex- 
tes, um Mündungen von Schichten handeln, im 
Fall des « Trichters» um eine Brunnenmündung 
(vgl. Darstellungen auf attischer Keramik z.B. RM 
46 [1931] Taf. 21, 1; Parallelen in gleicher Grósse 
finden sich in Rom: van Kampen, L, ArchCl 47 
[1995] 234 mit Lit.; Abb. 1, Anm. 5.) und bei dem 
Tonzylinder um eine Mündung (vgl. Lo Porto, F. 
G., in Neutsch, B. (Hsg.), Herakleiastudien [1967] 
181 £) oder Schachtverkleidung (vgl. Adamestea- 
nu, D., NotSc [1956] 266). 


LETIZIA VUONO 


1. Gefásse zum Giessen: Kannen, Becher, 

Schalen und Rhyta 
Depas, depastron, aleison, kypellon und 

frühe Spendegefässe 

Achilleus hat bei Homer ein offenbar besonders 
schón gefertigtes depas ausschliesslich für die Wei- 
hespenden für Zeus vorbehalten (211). Depas ist 
bei Homer das Wort für das Trinkgefäss, dessen 
berühmtestes Exemplar Nestor besitzt (Il. 11, 632- 
637). Während dieser «Nestor-Becher» reich ver- 
ziert ist und vier Henkel - gemeint sind wohl zwei 
Doppelhenkel - besitzt, waren zwei einfache Hen- 
kel wohl üblicher (213). Eine geometrische Koty- 
le aus Pithekoussai, die sich in einer Inschrift selbst 
als Trinkgefäss (poterion) des Nestor bezeichnet, 
zeigt wohl, wie man sich ein solches d. vorgestellt 
hat (Buchner, G./Ridgway, D., Pithekoussai I. La 
necropoli: tombe 1-723, MonAnt, ser. monografica 4 
[1993] 219 Nr. 168-9; 745-750 Taf. 72. 73. 
CXXVI-CXXVIID. Das d. wáre demnach der 
Vorläufer des späteren Skyphos. Priamos verwen- 
det Hom. Il. 24, 305 ein kypellon zur Libation vor 
dem Aufbruch zum Lager des Achill. Da ein de- 


pas samphikypellon» sein kann (213), kann kypellon 
nicht etwas völlig anderes meinen. Wenn amphi- 
kypellon sich auf die Henkel bezieht, wäre kypellon 
vielleicht einfach mit «Henkelbecher» zu überset- 
zen; anscheinend gab es auch einhenklige Typen 
(216). Synonym mit depas kann aleison (&heroov) 
verwendet werden (Hom. Od. 3, 41-53; zu aleison 
auch 212 und Od. 4, 590-592; 8, 430-432; s. auch 
LVG I 119-124). Das homerische depas hat in der 
Literatur den im realen Kult vollzogenen Wechsel 
zur Phiale überlebt und wird auch noch in klassi- 
scher Zeit verwendet, wenn Libationen in My- 
thenszenen aus der Zeit der Kriege um Troja und 
Theben geschildert werden (214. 215). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

211. Hom. Il. 16, 225-232. — (Gebet des Achil- 
leus beim Auszug des Patroklos) «Dort (in einer 
kostbaren Truhe) lag ihm ein gefertigter Becher; 
und keiner der anderen / Männer pflegte daraus 
zu trinken vom funkelnden Weine / Noch er 
selber, ausser dem Zeus, den Göttern zu spenden. 
/ Den nahm er da aus der Truhe und putzte zu- 
erst ihn mit Schwefel / Rein und spülte dann 
drüber mit schönen Güssen von Wasser, / Wusch 
sich selber die Hände und schöpfte vom funkeln- 
den Weine, / Trat in die Mitte des Hofs und 
spendete Wein beim Gebete, / Blickend zum 
Himmel hinauf - es entging dem Donnerer Zeus 
nicht.» (Ubers. R. Hampe). 

212. Hom. Il. 11, 772-775. — «Der greise Len- 
ker der Rosse, / Peleus, opferte Zeus, dem donner- 
frohen, vom Rinde / Fette Schenkel im Hof und 
hielt einen goldenen Becher (&Aetcov); / Spendend 
goss er den funkelnden Wein auf die brennenden 
Opfer...» (Übers. R. Hampe). 

213. Hom. Il. 23, 218-221. - (Am brennenden 
Scheiterhaufen des Patroklos) «Der schnelle Achil- 
leus schöpfte die Nacht durch / Aus einem gold- 
nen Krater, den doppeltgehenkelten Becher (Sénas 
d&pouxdmearoyv) / In seiner Hand, und goss auf den 
Boden, die Erde benetzend, / Immer wieder die 
Seele rufend des armen Patroklos.» (Ubers. R. 
Hampe). 

214. Eur. Hec. 527-529. — (Opferung der Po- 
lyxena) «Und einen goldnen Becher (dénac 
rr&yypuoov), voll zum Rande, nahm / Der Sohn 
Achilleus’ in die Hand, goss Spenden (xodc) aus / 
Dem hingeschiednen Vater...» (Ubers. J. J. Don- 
ner). 

215. Athen. 11, 468a. - « Antimachos von Ko- 
lophon sagt im fünften Buch der Thebais (1. Half- 
te 4. Jh. v. Chr.): Alles, was Adrastos ihnen be- 
fahl, erfüllten sie eifrig: / Wasser erst füllten sie 
ein wie auch lauteren Honig / In einen silbernen 
Mischkrug (xpnräet) und mischten es schicklich, / 
Teilten die Becher (8émeovpo) schnell aus an die 
Fürsten Achaias, / Die in der Reihe schon standen, 
und gossen mit goldenem Schópfer (besser: Kan- 
ne, npoyóo) / Gleich eine Spende als Opfer.» 
(Ubers. C. Friedrich). 
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BILDZEUGNISSE 

216. Henkelpyxis, spätgeometr. Privatbesitz 
Schweiz. — Jucker, H., in Aparchai Arias I 78 f. 
Taf. 12; Maaskant-Kleibrink, M., BABesch 68 
(1993) 13 Abb. 10. - Frühes 7. Jh. v. Chr. - Drei 
Frauen vor einer Thronenden, wohl einer Göttin, 
die vorderste reicht ihr einen einhenkeligen Be- 
cher, die anderen erheben die Arme (Adorations- 
gestus?). 

217. Bronzestatuette, etr. Florenz, Mus. Arch. 
225. Richardson, EtrVBr 45 Nr. 1 Abb. 39-40; 
Cristofani, BrEtr 261 Taf. 127. — Letztes Viertel 7. 
Jh. v. Chr. - Eine Frau hält in der R. einen ein- 
henkeligen Becher mit hohem Fuss (Kyathos). 


Kantharos 
Zur Form s. Abschnitt IX.I. 


BILDZEUGNISSE 

218.* Halsamphora, att. sf. Rom, Villa Giulia 
20842. — Ricci, G., MonAnt 42 (1955) 288 Abb. 43; 
Spiess, A. B., Der Kriegerabschied auf attischen Va- 
sen der archaischen Zeit (1992) 252 B 381 Abb. 42. — 
Anfang 5. Jh. v. Chr. - Ein Krieger hält einen 
Kantharos, in den eine Frau aus einer Kanne ein- 
giesst, über einen brennenden Altar. 

219. (= III 6 b Gebet, gr. 43*) Schale, att. wgr. 
und rf. (Aussenseiten), Frr. Athen, NM Akr 434. 
- ARV? 330, 5; Graef/Langlotz II Nr. 434 Taf. 33. 
35 (Abb. ohne das verlorene Fr. mit der Phiale); 
Wehgartner, I, Attisch weissgrundige Keramik 
(1983) 52 Nr. 6 Taf. 17; Lissarrague 128 f. Abb. 2. 
- Um 49o v. Chr. - I: Athena mit Phiale und 
Speer; A: Sitzender (?) bekränzter Mann mit 
Speer, aus Phiale libierend, Beischrift: ZEY 
SOTEP; B: Hand mit K. mit niedrigem Fuss und 
Beischrift: ZITJIENAO TOI AAIMONI TOI 
ATAOIOI, «ich spende dem Agathos Daimon». 

220. (= 783) Schale, att. rf. Würzburg, Wag- 
ner-Mus. L 474. - Um 500 v. Chr. - Über dem 
Altar wird aus einem Kanoun Opfergerste gestreut 
und aus einem K. libiert. Zwei Symposiasten mit 
Kylikes nähern sich dem Altar, offensichtlich in 
der Absicht, ebenfalls zu spenden. 

221. ( III 6 b Gebet, gr. 52*) Schale, att. rf. 
Palermo, Mus. Reg. V 661a (2094). - ARV? 472, 
210; van Straten, Hiera V 198 Abb. 133; Gebauer, 
Pompe 369 f. B 13 Abb. 238. — 480-70 v. Chr. - 
Bärtiger in langem, reich gemustertem Gewand, 
in der R. einen K. haltend, die L. betend erhoben, 
vor brennendem Altar mit osphys. Neben ihm 
kniet ein Splanchnoptes mit Obeloi. - K. zum 
Spenden an Altar auch: van Straten, Hiera V 173. 
303. 382 Abb. 146. 147. 168; Gebauer, Pompe B 18. 
33 Abb. 244. 257. 

222. Dionysos (oder dem Gott angeglichener 
Priester) K. über Altar haltend. - LIMC III Dio- 
nysos 860*. 861*; Gebauer, Pompe 378 f. B 20 
Abb. 245. Zum spendenden Dionysos s. Simon, 
Opfernde 47-57. 

223. (= III 6 b Gebet, gr. 51*) Schale, att. rf. 
Berlin, Staatl. Mus. V.I. 3232. - ARV? 117, 2; 


LIMC IV Herakles 1342; van Straten, Hiera 264 
V 381 Abb. 134; Gebauer, Pompe B 4 Abb. 229. - 
520-10 v. Chr. — Herakles, mit betend erhobener 
L., spendet aus einem K. über einem brennenden 
Altar. Neben ihm ein Satyr als Splanchnoptes. 

Herakles mit K. und Athena, an Altar: LIMC 
V Herakles 3157*. 3158; ohne Altar: 3163. 
3164*. 3165. 3169. 3171-3173. 3175. 3177. 

Gleiche Szene mit Phiale: LIMC V Herakles 
3159*; ohne Altar: 3160-3162. 3166-3168. 
3170. 3174. 3176. 

224.* a. (= 1516a) Deckelfigur eines Sarko- 
phags, etr. London, BM D 22. - LIMC VIII Mai- 
nades 114*; Herbig, EtrSark 37 Nr. 64; Colonna, 
G., in Dionysos. Mito e mistero. Atti Conv. Int., 
Comacchio 1989 (1991) 122. 130 Anm. 70 Nr. ı Abb. 
9; Gli Etruschi, Kat. Ausstell. Venedig (2000) 138 
Abb. — 340-330 v. Chr. — Die Verstorbene trägt in 
der L. einen Thyrsos. Mit der R. halt sie einem Reh- 
kitz einen Krateriskos mit kantharos-ähnlichen 
Henkeln hin. - b.* Deckelfigur einer Volterraner 
Urne.Volterra, Mus. Guarnacci 277. - CUE Urne 
Volterrane 2, 1 (1977) 172 f. Nr. 236 Abb.; Cateni, 
G./Fiaschi, F., Le urne di Volterra (1984) Taf. 23 d; 
Colonna a.O. 131 Nr. 14. - 2. Jh. v. Chr. - Lagern- 
der mit einem Krateriskos, der mit plastischen 
Perlstäben verziert ist, also aus Metall zu denken ist, 
in der r. Hand. Das Gefäss wird mit der Öffnung 
leicht nach unten gehalten, ist also nicht gefüllt. 


Kothon, Oinochoe Form VIII 

Zum Kothon: s. auch Abschnitt IX.I Einlei- 
tung. Zur Form VIII und ihrer Identifizierung mit 
dem Kothon: Green, J. R., BICS 19 (1972) 8 mit 
Anm. 64-71 Taf. 2a. b. e; 4d; Scheibler, I., AA 83 
(1968) 389-393; Schiering, W., in OlympForsch 5 
(1964) 169-182. 


LITERARISCHE QUELLEN 

225. Aristoph. Pax 1094. — (Bei der Spende vor 
dem Festmahl) « Aber dem Orakeldeuter gab kei- 
ner den funkelnden Becher (xó0cova). » 


BILDZEUGNISSE 

226.* Skyphos, att. rf. Tübingen, Univ. S/10 
1347. - ARV? 1023; LIMC VI Kephalos 31*; Schie- 
ring Abb. 48; CVA s Taf. 21 (2638). — 420-10 v. 
Chr. - Kephalos, durch den ihn begleitenden Hund 
als Jäger charakterisiert, sitzt auf einem Felsen und 
hält einen Kothon in der Hand, aus dem er wohl 
eine Spende für die in der Bildmitte dargestellte 
Priapos (?)-Herme ausgiessen wird. R. Artemis. 

227. Hydria, lukan. rf. Miinchen, Antikenslg. 
3266. — LCS 120, 602; LIMC III Elektra I 10*; 
Schiering 172 f. Abb. 49. — Um 350 v. Chr. - 
Orest und Pylades am Grab des Agamemnon, auf 
dessen Stufen Elektra sitzt. Neben ihr eine Hydria 
und ein Kelchkrater. Orest spendet aus einem Ko- 
thon. — S. auch 651 (Pinax der Niinnion). 


Kylix 
Zur Form s. Abschnitt IX.I. 
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LITERARISCHE QUELLEN 

228. Aristoph. Lys. 195-209. — Zur Libation 
beim Eid der Frauen wird eine riesige Kylix ver- 
wendet. Anstelle eines Opfers wird ein Krug 
(orauviov) voll Thasierweins «geschlachtet». 


BILDZEUGNISSE 

229.* Schale, att. rf. Athen, NM 1666. - 
ARV? 1567, 13; CVA ı Taf. 4, 3; Lissarrague 135 
Abb. 5. - Um soo v. Chr. - Ein junger Mann 
geht mit unsicherem Schritt auf einen Altar zu. Er 
hält mit der R. eine Kanne über den Altar und in 
der L. eine Kylix. Trotz der grösseren Nähe der 
Kanne zum Altar ist es denkbar, dass die Kylix das 
eigentliche Libationsgerät sein soll. 

230. Schale, att. rf. Tarquinia, Mus. Naz. RC 
1918. - ARV? 366, 88; Lissarrague 138 f. Abb. 9. 
— 480-70 v. Chr. - Mann mit betend erhobener 
L., mit der R. eine Kylix über einen Altar haltend. 
L. eine Säule (= Tempel?). 

231. (= 1156, =I 2b Libation 20*) Kolonnetten- 
krater, att. rf. Neapel, Mus. Naz. 127929. - ARV? 
551, 15; LIMC V Hermes 119; Simon, GGriech 
Abb. 295; van Straten, Hiera 229 V 190; Gebauer, 
Pompe 373 f. B 17 Abb. 240. — 470-60 v. Chr. - Al- 
tar vor Herme, Splanchnoptes mit Obelos. Neben 
ihm ein Opferdiener mit Kanoun und ein Bärtiger, 
der aus einer Kylix Wein in die Flammen giesst. Vgl 
auch 220 und van Straten, Hiera V 185 Abb. 130; 
Gebauer, Pompe 387 f. B 27 Abb. 252. 


Oinochoe, Spondochoe 

Zu Kannen s. vor allem Abschnitt IX.H. 

Kannen kónnen sowohl unmittelbar zum 
Spenden (236-239) wie auch - wesentlich 
häufiger — zum Eingiessen in das eigentliche 
Spendegefäss benutzt werden (218. 263. 266. 
267b. 275). Die für die Libation benutzten Kan- 
nen. sind grundsätzlich nicht von den beim Sym- 
posion verwendeten zu unterscheiden. In den 
Darstellungen wird meistens ein Kannentyp ge- 
zeigt, der den Kannenformen I und II von Beaz- 
ley entspricht (s. dazu Green, J. R., BICS 19 
[1972] 6). Bei den Edelmetallkannen der Tempel- 
inventare (z.B. 232-234) handelt es sich wahr- 
scheinlich um die zu den Phialen gehörenden Li- 
bationskannen; in Delos wird dafür ein spezieller 
Begriff, spondochoe, benutzt (235). 

In Etrurien ist zweimal eine Schnabelkanne als 
Libationskanne bezeugt, da die entsprechenden 
Statuetten zusätzlich eine Phiale halten (281); in 
dem «Service» 262 erfüllte wohl eine ‘Plumpe’ 
Kanne dieselbe Funktion. Statuetten, die nur 
eine. Kanne in den Händen halten (Del Chiaro, 
2.0. 281, Abb. 7-9. 11), können dagegen nicht 
Ohne weiteres als Spendende interpretiert wer- 


_den,: da vor allem bei Gerätbronzen auch ein 


Mundschenk dargestellt sein kann (z.B. Statuet- 










te London, BM, Del Chiaro Abb. 7; Haynes, 
_ a.O. 282, 275 Nr. 80 Taf. 172, mit Kanne und 
. Weinsieb). 





KATALOG 
EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

232. Athen, Inventare der Akropolis. Oinochoai 
aus Silber (Harris II Nr. 13-14; II Nr. 78-81; V 
Nr. 288; V Nr. 297-299; VI Nr. 32) und Gold 
(Harris V Nr. 289-293, letztere mit Riefel- oder 
Zungenmuster, baxBdwrh). 

233. Athen, Inventare des Hekatompedon. - 
Harris V Nr. 88. - Zwischen 375 und 366 v. Chr. 
— Unter den dokimeia (Proben) eines für eine gol- 
dene Kanne für die beiden Göttinnen, d.h. Deme- 
ter und Kore, ein zweites für Athena. Zu den do- 
kimeia kurz Harris 35-36. 106-107. 

234. Athen, Inventare des Hekatompedon. - 
IG I/II? 1480, 8-10; Harris V Nr. 296. — 314/13 
v. Chr. - Eine Oinochoe, die die Schatzmeister 
unter dem Archontat des Nikodoros herstellen 
liessen aus den Phialen der Freigelassenen (Materi- 
al nicht erwähnt, vermutlich Silber). 

235. In den Inventaren von Delos mehrere Er- 
wähnungen von spondochoe (a), spondochous (b), 
spondochoidion (c). — a. Artemision. — IDélos 104, 
49. — 364/3 v. Chr. — Spondochoe chrysé (aus Gold). 
— Prytaneum. — IG XI 2, 110, 24 (111, 34; 112, 12). 
— 268 v. Chr. - S. aus Silber. - Chalkothek. - IG 
XI 2, 161 C 49 (164 B 23; 175 B fr. e 3; 199 B 82; 
211, 11. — S. aus Bronze. — b. Sarapieion. - IG XI 
4, 1307, 16. - 1. Hälfte 2. Jh. e Chr. — c. Arte- 
mision. - IDélos 399 B 147 (407, 14; 442 B, 206; 
443 b 130; 444 B 49). — 1. Viertel 2. Jh. v. Chr. - 
Aus Bronze. 


BILDZEUGNISSE 

236. Fr., att. sf. Athen, NM Akr 1220. - 
LIMC II Athena 577*; Shapiro, Art and Cult 30 
Taf. 10b. — Spátes 6. Jh. v. Chr. — Athena im Pro- 
machos-T'ypus neben einem brennenden Altar, 
vor dem mehrere Personen stehen: eine Frau, die 
aus einer Kanne Wein in die Flammen giesst, ein 
Mann und eine weitere Frau mit Zweigen. 

237. a.* Oinochoe, att. sf. Frankfurt a.M., 
Arch. Mus. B 306. - ABV 530, 72; LIMC V Her- 
mes 105*; van Straten, Hiera 223 V 159; Gebauer, 
Pompe 561 Kv 9. - Um 490 v. Chr. — Niederer 
Altar, dahinter Herme. Eine Frau hält ein 
Kanoun, eine andere, mit betend erhobener L., 
spendet aus einer Kanne über dem Altar. — b. 
Halsamphora, att. sf. London BM. - LIMC V 
Hermes 104*; Rückert, B., Die Herme im öffentli- 
chen und privaten Leben der Griechen (1998) 241 Nr. 
9. — Auf beiden Seiten die gleiche Szene: Ein 
Mann spendet über einem Altar vor einer Herme, 
auf A mit einer Ph., auf B mit einer Kanne. 

238. (= 402) Schale, att. rf. Toledo, Mus. of 
Art 72.55. — Lissarrague 137 Abb. 7; van Straten, 
Hiera 251 V 312; Kunisch, N., Makron (1997) 179 
Nr. 179 Taf. 64; Gebauer, Pompe 561 Kv 10. — 
490/80 v. Chr. - Frau mit Kanoun im l. Arm 
giesst aus einer Kanne Wein in das Altarfeuer. Da- 
neben Thymiaterion. 

239. (= I 6 b Gebet, gr. 59°) Lokrische Ton- 
reliefs, fr. Reggio Calabria, Mus. Naz. und ande- 
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re Aufbewahrungsorte. — Grillo, E./Rubinich, 
M./Schenal Pileggi, R., I pinakes di Locri Epizefiri. 
Musei di Reggio Calabria e di Locri. AttiMGrecia ser. 
4, II (2003) 98-109 Abb. 6 Taf. 17-18: Typ 3/6; 
Prückner, H., Die lokrischen Tonreliefs (1968) 17-19 
Abb. 1. - Um 460 v. Chr. - Tempel, in dessen In- 
nern die Statuen des Hermes und der Aphrodite 
zu sehen sind, davor Altar, auf dem Holzscheite 
und die osphys liegen. Dem Gótterpaar im Tempel 
entspricht ein menschliches Paar davor. Der junge 
Mann giesst aus einer Kanne Wein auf den Altar, 
Hermes hält eine Omphalos-Ph. 


Phiale 

Mit dem Begriff «Phiale» werden seit nachho- 
merischer Zeit flache, henkellose Schalen bezeich- 
net. Der für die Libation am häufigsten benutzte 
Typus hat in der Mitte eine halbkugelförmige 
hohle Erhebung, in die man von der Rückseite her 
mit dem Mittelfinger hineingreifen konnte — beim 
Ausgiessen liegt die Schale dann sicherer in der 
Hand. Diese Erhebung wird im Griechischen als 
Omphalos bezeichnet; durch die phialai mesompha- 
loi und ähnliche Bezeichnungen (Athen. 11, soof- 
so2b, ausführlich dazu Luschey 10 f.) ist die Iden- 
tifizierung des Begriffs Ph. mit der genannten 
Schalenform gesichert. Für eine phönikische Sil- 
berschale aus Zypern wurde «phiala» bereits im 
mittleren 7. Jh. v. Chr. verwendet (256), wäh- 
rend bei Homer phiale noch die Bezeichnung für 
einen Kessel gewesen war: Il. 23, 243 (für die Ge- 
beine des Patroklos) und 23, 270 (als Siegespreis, 
dercbpwrog = «nicht vom Feuer berührt», was schon 
Athen. 11, 501a vermerkt). Zum Wandel von der 
mykenischen «pi-a-ra» oder «pi-je-ra» über Ho- 
mers phiale zum nachhomerischen lebes s. Valenza 
Mele, N., AION 4 (1982) 106-116. 

Mit diesen sprachlichen Beobachtungen stimmt 
die archäologische Evidenz überein: Der Typus 
der Ph. als Trink- und vor allem als Libationsge- 
fäss, der Homer noch nicht bekannt war, wurde 
aus dem Orient übernommen (s. Luschey, mit 
Lit.). Schon in der 2. Hälfte des 8. Jhs. v. Chr. 
tauchten verschiedene orientalische Schalentypen 
in den grossen griechischen Heiligtümern auf 
(255), einzelne Bronzeschalen mit konischem 
«Omphalos» (Spike phialai") bereits im 9. jh. in 
Grübern (Raubitschek 21 Anm. 33). Bei ihnen al- 
len handelt es sich sicher um Importstücke, grie- 
chische Metall-Ph. sind seit dem 7. Jh. belegt 
(Payne, Raubitschek 21), Ton-Imitationen schon 
etwas früher (Luschey Abb. 9-10; Dunbabin, T. 
J., Perachora Il [1962] 80 f.; Amyx, CVP II 464 f.). 

Auch wenn Ph. grundsätzlich wohl als Trink- 
gefässe anzusehen sind — diesen Eindruck vermit- 
teln vor allem die zitierten Abschnitte bei Athe- 
naios -, ist doch gerade die flache klassische 
griechische Omphalos-Ph. dafür weniger geeignet 
und scheint schon von vornherein als Spendegefäss 
konzipiert worden zu sein. Die fast halbkugeligen 
Omphalos-Ph. des 7. Jhs. sind durchaus noch als 
Trinkgefässe vorstellbar; die Entwicklung hin zu 


reinen Libationsschalen hat wohl in Griechenland 
zwischen dem 7. und 5. Jh. v. Chr. stattgefunden. 
Als Libationsgefäss ist die Ph. in unzähligen 
Bildern (263. 264. 266. 267. 271. 274-277), bei 
Votivstatuetten von Adoranten (279) und in der 
Hand von Götterstatuen zu sehen (246. 273; zu 
Götterstatuen mit Ph. s. ThesCRA I 2 b Libati- 
on, Abschnitt I). Als solches wird sie auch in Pro- 
zessionen mitgeführt (272); in Lokri führt eine 
jungfräuliche phialephoros sogar den Zug an, was 
Polybios 12, 5 (816) als modifizierte Übernahme 
eines einheimischen — sikulischen — Brauches er- 
klärt (s. auch Abschnitt VI.A, «Schüssel der lo- 
krischen Reliefs»). Auch die meisten der als Voti- 
ve in den Besitz der Tempel gelangten und in 
Inventaren verzeichneten Ph. (247-249. 251- 
254) dürften als Libationsgefässe verstanden wor- 
den sein; in einem Fall wurde eine goldene Ph. 
allerdings auch zum Besprengen verwendet (250). 
Die nächsten Parallelen hierzu bieten einerseits ein 
späthellenistisches Relief, auf dem eine Ph. über 
den Kopf eines Rindes gehalten wird (36), und 
andererseits zwei apulische Vasenbilder (278), auf 
denen Apollon Orestes statt durch Ferkelblut 
durch eine Besprengung mit Blättern oder einem 
Zweig aus einer Ph. heraus reinigt. Weitere Bei- 
spiele für ein solches Ritual, die Dunbabin (a.O. 
259, 66 Anm. 36) nennt, sind inzwischen anders 
erklärt worden: Die einzelnen Blätter, die die 
Krieger auf 265 in die Ph. der Athena legen, 
wurden überzeugend als Lose gedeutet, und die 
Ph. der Themis auf 270 wird eher mit der Vor- 
bereitung der Weissagung in Verbindung ge- 
bracht, sei es, dass der Inhalt der Schale als 
Stimulans betrachtet oder dass an eine der Katop- 
tromantie ähnliche Technik gedacht wird. Beim 
Gelage kann Salböl in Ph. herumgereicht werden 
(Xenophan., West, IEG II fr. B 1, 3 [= VS 21 B 
1, 3] ap. Athen. 11, 462c). Eine die Sinne betören- 
de, Liebe erweckende Substanz enthält wohl auch 
die Ph., die Eros oder Aphrodite dem Helena ver- 
folgenden Menelaos entgegenhalten (269b). Dass 
Himeros eine Ph. iiber der von Dionysos aufge- 
fundenen Ariadne ausgiesst (269a), wurde auch 
als «reinigende Besprengung» interpretiert und 
mit dem Anthesterienfest in Verbindung gebracht 
(Simon a.O. 15 f.), was eine weitere Parallele zu 
der Ph. der Akropolis böte, aus der besprengt 
wird (250). 

Mit einer Funktion als Orakel versucht Dun- 
babin den Komplex von mehr als 200 Bronze-Ph. 
(259) zu erklären, die in einem künstlichen Teich 
unterhalb des Hera-Tempels von Perachora gefun- 
den wurden: sie seien ins Wasser geworfen wor- 
den und wären, je nach dem, ob sie sofort unter- 
gingen oder schwammen, als schlechtes oder gutes 
Omen bewertet worden. Payne dagegen dachte an 
eine Abschiedslibation der das Heiligtum frequen- 
tierenden Seefahrer, bei der die Spendeschale der 
Göttin überlassen wurde, indem man sie in den 
Teich warf. In der jüngsten Untersuchung des 
Komplexes kommt Tomlinson allerdings zu der 


































Meinung, dass es sich um ein Depot handle, das 
als Ganzes den Hang herab zufällig in den Teich 
gerutscht sei; er hält einen Zusammenhang mit 
Festbanketten für möglich, bei denen die Ph. 
eventuell für Libationen verwendet worden sein 
könnten. 

Auf jeden Fall geben die über 200 Ph. einen 
Eindruck von der Menge der in Heiligtümer ge- 
stifteten Bronze-Ph., von denen an anderen Orten 
sonst nur wenige zufällig erhalten blieben (257. 
260). Silber-Ph. in ähnlicher Zahl überliefern 
Tempelinventare (247. 249. 251), Gold-Ph. sind 
naturgemäss wesentlich seltener (246. 247. 250. 
253). Die Zahl der überlieferten Edelmetall-Ph. 
wird noch grösser, wenn man annimmt, dass mit 
den z.T. in denselben Inschriften neben «ph. argy- 
ris» oder «ph. chrysis» verwendeten einfachen Be- 
griffen «argyris» oder «chrysis» (s. Harris 58 Nr. 82; 
61 Nr. 99; 63; 72-74; 78 f. 176 f., zu Argyris s. 
LVG 1233-236) ebenfalls silberne oder goldene Ph. 
gemeint sind. Möglicherweise kam es bei einem 
Teil der Weihungen hauptsächlich auf den Metall- 
wert an; vor allem ein Teil der silbernen Ph. wird 
von vornherein zur Thesaurierung bestimmt ge- 
wesen sein, da ihre Stiftung zu bestimmten Anläs- 
sen und für bestimmte Gruppen verpflichtend 
war. Die umgeschmolzenen Ph. der Freigelassenen 
(249) dürften zu dieser Art von Votiven gehören 
und auch die silbernen Ph., die die Arrephoren der 
Göttin weihen durften (254). Für Libationen bei 
festlichen Opfern wurden offensichtlich auch in 
kleineren Heiligtümern vorzugsweise goldene Ph. 
verwendet; im Amphiareion von Oropos wurden 
z.B. alle vorhandenen, aber nicht mehr brauchba- 
ren Edelmetallgegenstände verwertet, um wieder 
eine goldene Ph. herzustellen, nachdem die alte zu 
Bruch gegangen war (253). Für die Kulte der 
Athener Akropolis wurden goldene Ph. eigens 
hergestellt (248), und auch die Ph., aus der be- 
sprengt wird, war aus Gold (250). 

Auch Heroen (240), die Könige von Atlantis 
(245), Xerxes (243) und Trygaios in der Aristo- 
phanes-Komödie Der Frieden (244) benutzen gol- 
dene Ph. Die Könige von Atlantis trinken an- 
schliessend daraus, doch geschieht dies im Rahmen 
des Eidopfers und nicht beim Gelage. Dagegen soll 
im Ion des Euripides (1180-1212) aus den silbernen 
und goldenen Ph. sowohl gespendet wie getrun- 
ken werden. Als Siegespreise werden silberne Ph. 
bei Pindar (241) erwähnt; der Kontext legt nahe, 
dass sie zum Trinken verwendet werden; mögli- 
cherweise ist aber auch an die Libation vor Beginn 
des Symposions gedacht (zu einer Verwendung 
von Ph. als Trinkgefässe s. Abschnitt EX.I und 
Lissarrague 132 Anm. 24). 

Ahnlich wie in Griechenland wurden auch in 
Etrurien seit dem 7. Jh. zahlreiche orientalische Ph. 
importiert und bald auch imitiert (Markoe, a.O. 
256, 128. 133 £. 141-148; eine kurze Übersicht über 
die verschiedenen Typen auch Strong, Silver Plate 
66-69; etr.-kor. Keramik: CerEtr Nr. 82. 89 Taf. 
130. 135), nachdem auch hier zunächst ältere, ein- 
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heimische Gefässformen als Spendegefässe belegt 
sind (217). Wohl unter griechischem Einfluss wur- 
de dann die Omphalos-Ph. zu dem Spendegefäss 
schlechthin (280-284); wirklich gesichert ist sie in 
dieser Funktion erst seit dem frühen 5. Jh. v. Chr. 
(280), vielleicht aber doch schon auf dem etr.-kor. 
Kolonnettenkrater in Cerveteri (CerEtr Nr. 85 Taf. 
132). In den Gelageszenen der Grabfresken von 
Tarquinia ist sie seit dem letzten Viertel des 6. Jhs. 
zu finden (Tomba Bartoccini, Tomba della Caccia 
e Pesca; Tomba 4780: Steingraber, EtrPaint Taf. 35. 
45; Weber-Lehmann, C., RM 92 [1985] Taf. 27; 5, 
4 und 12, 2; 9). Wie weit sie dabei nur fiir Liba- 
tionen oder auch zum Trinken bestimmt ist, lässt 
sich nicht sicher entscheiden; allerdings wirkt in 
keiner der Szenen das Verhalten der Gelageteilneh- 
mer einer sakralen Handlung angemessen (zu Ph. 
und Kylikes in den Grabfresken kurz auch Kraus- 
kopf, I., «Die Verehrer des Dionysos in Etrurien», 
in Studi in mem. di M. Cristofani, im Druck, Anm. 
44). Das Trinken aus einer Ph. ist nur einmal di- 
rekt gezeigt (Tomba delle Bighe, Rückwand ganz 
rechts: Steingriber, EtrPaint 290 Abb. 79); als 
Spendeschalen werden Ph. vermutlich in der Tom- 
ba del Letto Funebre verwendet, da dort wohl der 
kultische Teil des Gelages dargestellt ist (Steingrä- 
ber, EtrPaint 320 Abb. 208-210; Weber-Lehmann 
a.O. 40 f. Taf. 28. 29; zur Deutung der Szene: Co- 
lonna, G., «Il dokanon, il culto dei Dioscuri e gli 
aspetti ellenizzanti della religione dei morti 
nell’Etruria tardo-arcaica», in Scritti di antichità in 
mem. di S. Stucchi II [= StudMisc 29, 1996] 165-184, 
bes. 177-179 Abb. 16). Dieselbe Frage stellt sich bei 
den Deckelfiguren der hellenistischen Sarkophage 
und Urnen, die Ph. in den Händen halten. E. Si- 
mon (ThesCRA I 2 b Libation 42; Abschnitt O) 
hat gezeigt, dass die Ph. wohl zur Libation dienen 
sollen. Dies könnte auch für die Rhyta und «Kan- 
tharos-Kratere» (zu diesen s.o.) gelten, die De- 
ckelfiguren z.B. auf hellenistischen Sarkophagen 
und Urnen halten (224). In hellenistischer Zeit 
werden Adoranten oft mit Ph. und Weihrauch- 
kästchen dargestellt (284), entsprechend dem «ture 
ac vino» des römischen Opferritus. j 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

240. Pind. P. 4, 191-195. — (Mopsos beim Auf- 
bruch der Argo, es folgt ein Gebet an Zeus) «Da am 
Schiffsschnabel sie / Oben aufgehängt die Anker, / 
Nahm die goldene Schale zu Hánden am Heck / 
Nun der Fürst...» S. auch Pind. I. 6, 37-42. 

241. Pind. N. 9, 50-53. - «Man mische ihn, der 
Jubelfeier süssen Künder / Teile den silbernen 
Schalen zu den gewaltigen Sohn des / Weinstocks, 
Schalen, die dem Chromios einst seine Rosse er- 
kämpft und mit nach Brauch gewundenen / Krän- 
zen des Letosohns aus dem heiligen Sikyon ge- 
bracht.» Es folgt ein Gebet des Dichters an Zeus. 
(Ubers. O. Werner). 

242. Hdt. 2, 151. — (Herrschaft von zwölf Kö- 
nigen in Ágypten) «Doch als sie ein Opferfest fei- 
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erten und am letzten Festtage das Trankopfer brin- 
gen wollten, brachte ihnen der Oberpriester statt 
der zwôlf Opferschalen (pu&Axc) aus Gold, mit de- 
nen sie zu opfern pflegten, nur deren elf. Und der 
letzte König Psammetichos, der keine Schale be- 
kommen hatte, nahm seinen Helm ab, hielt ihn 
hin und wollte damit opfern. Der Helm war aus 
Erz...und man erinnerte sich jener Weissagung: 
wer aus einer ehernen Schale das Trankopfer spen- 
de, würde König über ganz Ägypten werden.» 
(Übers. A. Horneffer). 

243. Hdt. 7, 54. - (Vor der Überschreitung des 
Hellespontos) «Als die Sonne hervortrat, goss 
Xerxes aus goldener Schale eine Spende ins Meer 
und betete zur Sonne... Und nachdem er gebe- 
tet, warf er die Schale in den Hellespontos, dazu 
einen goldenen Mischkrug und einen persischen 
Säbel.» (Übers. A. Horneffer). 

244. Aristoph. Pax 431 f. - «Nun halte schnell 
die Phiale hin, damit wir zuerst zu den Göttern 
beten und dann das Werk [die Ausgrabung der Ei- 
rene] in Angriff nehmen (Epyw 'pıadoünev)». Aus 
V. 425 geht hervor, dass die Ph. aus Gold ist. 

245. Plat. Kritias 120a-b. — a. «Darauf schöpf- 
ten sie [die zehn Könige von Atlantis] mit golde- 
nen Schalen aus dem Mischkruge, gossen das 
Trankopfer in das Feuer und schworen dabei...». 
b. «Nachdem nun jeder von ihnen...dieses Ge- 
lübde...getan, getrunken und die Schale in den 
Tempel des Gottes geweiht hatte...» (Übers. nach 
F. Schleiermacher und H. Müller). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

246. Athen, Inventare des Erechtheion. - Harris 
VI Nr. 20. — Zwischen 375 und 313 v. Chr. - Zur 
Statue der Athena Polias gehórte ausser goldenem 
Schmuck, einer goldenen Aegis mit goldenem 
Gorgoneion und einer goldenen Eule auch eine 
goldene Ph., «die die Göttin in der Hand hält». 

247. In den Inventaren der Akropolis von 
Athen bestand unter den Hunderten von Phialen 
(zusammenfassend: Harris 77-80. 114, s. 302 Index 
s.v. «phiale») der grösste Teil aus Silber, auch Gold 
wird häufig genannt, daneben gibt es Ph. aus 
vergoldetem Silber (bxépyupoc), seltener sind 
Bronze (Harris V Nr. 303. 313), Zinn (II Nr. 83), 
Elfenbein (V Nr. 301) als Material genannt, sogar 
eine Ph. aus vergoldetem Holz ómóbuAog émi- 
xpvoog (VI Nr. 33) wird erwähnt. Da auch einzel- 
ne Omphaloi (öugaXol pıarav V Nr. 352), wohl 
von zu Bruch gegangenen Ph., gezählt werden, 
wird wahrscheinlich der übliche Ph.-Typus die 
Omphalos-Schale gewesen sein. Nur wenige Ph. 
werden näher beschrieben: eine silberne Ph. mit 
getriebenen Verzierungen (Harris VI Nr. 38: 
xovdurarn, vielleicht mit plastischem Zungen- 
muster?); mit Eichelornamenten (V Nr. 308: 
&xuAwrn); mit Äthiopenköpfen verziert (s. 273: 
ai®tortsec); mit Feder- bzw. Schuppenmuster (V 
Nr. 341: rrıAwret); mit einem Gorgoneion ver- 
ziert (V Nr. 317); mit Bronze, barbarisch (d.h. 
persisch?) (V Nr. 315: yaAxoxpas Bapßapınn). Ob 


zwei unter den vielen Ph., die als leia = «glatt» 
bezeichnet werden (Harris VI Nr. 49. 50), als 
einzige unverziert oder ohne Weihinschrift oder 
vielleicht auch einfache Schalen ohne Omphalos (s. 
Aleshire, S. B., The Athenian Asklepieion [1989] 
230) waren, lässt sich nicht entscheiden. 

248. Unter den dokimeia des Hekatompedon (s. 
233) befindet sich Gold für die Phialen. 

249. In den Inventaren des Hekatompedon 
sind mehrmals (75. 234) die Ph. der Freigelasse- 
nen genannt, die zu anderen, offensichtlich im 
Kult benötigten Gefässen umgeschmolzen wurden 
(Ex «Gv ai tiv EferevBepixév); zu dieser 
Votivgruppe s. Lewis, D. M., Hesperia 37 (1968) 
368-380. 

250. Athen, Akropolis, Inventare des Pronaos. 
— Harris 27. 67 III 6. — Zwischen 434 und 414 wird 
immer wieder eine goldene Ph. erwähnt, aus der 
man besprengt (2& Ho drroppalvovraı). 

251. Inventare von Eleusis und vom stadtischen 
Eleusinion, Athen. — IG I? 386-387; Thompson, 
W. E., «Phialai from Eleusis», ZPE 40 (1980) 211- 
212; Cavanaugh, M. B., Eleusis and Athens. Docu- 
ments in Finance, Religion and Politics in the 5th Cent. 
B.C. (1996) 131 Nr. 15; 145-148 Nr. 39-42; 155 f. 
Nr. 65-66; 183. - Eine grosse Anzahl von silber- 
nen Ph. (141 im Jahr 407/6), darunter solche mit 
goldenem Omphalos (ypuoéuparoc). Ein Teil 
wurde später aus Eleusis nach Athen gebracht. 

252. Samos, Heraion, Inventar. - Ohly, D., 
AM 68 (1953) 35. 48. — 346/45 v. Chr. - Mindes- 
tens 210 Ph. werden ohne Angabe des Materials 
aufgeführt. 

253. Oropos, Amphiareion. - LSCG, 7o. - 3. 
jh. v. Chr. - Beschluss von Boule und Demos: Bei 
verschiedenen defekten Silbergegenstánden auf dem 
« Tisch des Amphiaraos» soll geprüft werden, ob sie 
noch repariert werden kónnen oder eingeschmolzen 
werden müssen. «Die goldene Phiale, mit der der 
Priester die Libationen ausführt (orovdoroeiraı), ist 
unbrauchbar» (Z. 9-10). Der Metallwert der nicht 
mehr reparierbaren Gegenstände soll dazu verwen- 
det werden, «für den Gott eine (neue) goldene Phia- 
le zu verfertigen» (Z. 29-30). 

254. Athen, Beschluss der Boule und des De- 
mos. — IG II/II 1034, 7-15. — 98/97 v. Chr. - 
«...Da die Väter der jungen Mädchen, die für 
Athena die Wolle für den Peplos bearbeitet haben 
[d.h. der Arrephoren], mit einer Eingabe darlegten, 
dass diese Mädchen allen Beschlüssen des Volkes in 
diesem Bereich gefolgt sind. . .am Festzug entspre- 
chend den Vorschriften teilgenommen haben... 
sowie dass sie aus ihrem Privatvermógen auch eine 
silberne Phiale im Wert von 100 Drachmen zur 
Verfiigung gestellt haben, die sie der Athena als 
Erinnerungsstück an ihre Frömmigkeit gegenüber 
der Göttin auch weihen wollen...» (Übers. Ber- 
ger/Gisler-Huwiler, PartheDokFries). 


REALIA 
255. Phönikische Bronzeschalen (2. Hälfte 8. 
Jh. v. Chr.). Aus Olympia; Delphi, Pronaia-Be- 






















zirk; Athen, Akropolis; Kreta, Idäische Grotte. — 
Nordsyrische Rippenschalen (spätes 8.-7. Jh. v. 
Chr.). Aus den Heraia von Argos und Perachora. 
- Phrygische Schalen (spätes 8-7. Jh. v. Chr.). Aus 
Olympia sowie den Heraia von Argos und Samos. 
— Strom, I., in Kopcke, G./Tokumaru, I. (Hsg.), 
Greece between East and West: 1oth-8th Centuries 
BC. Papers of the Meeting at the Institute of Fine Arts, 
New York Univ., 1990 (1992) 49-52 Abb. 3-4. 

256.* Phönikische Silberschale. New York, 
MMA Cesnola 74.51.4552. Aus Kourion. — Lu- 
schey 10; Mitford, T. B., Studies in the Signaries of 
South-Western Cyprus. BICS Suppl. 10 (1961) 24 £.; 
Markoe, G., Phoenician Bronze and Silver Bowls 
from Cyprus and the Mediterranean (1984) 179 f. Cy 
11. — 2.3. Viertel 7. Jh. v. Chr. - Inschrift in ky- 
prischer Silbenschrift: Epioro Dieu a phiala e[mi], 
«Ich bin die phiala des Epioros, Sohn des Dies». 

257. Mehrere unverzierte Omphalos-Ph. aus 
Bronze. Aus dem Heraion von Samos. - Kopcke, 
G., AM 83 (1968) 284. 286 Nr. 108-109 Taf. 117; 
Furtwängler, A., AM 96 (1981) 100 f. Abb. 13; 137 
III/4 Taf. 31, 3. 4: wohl samische Produktion. — 7. 
Jh. v. Chr. 

258. (- 12 d Weihgeschenke, gr. 158*) Golde- 
ne Omphalos-Ph. Boston, MFA 21.1843. Aus 
Olympia. — Luschey 133 M 1; 136 £.; Strong, Sil- 
ver Plate 57 Taf. 8A; Jefferey, LSAG (rev. ed. 
1990) 131 Nr. 13; 404; Zournatzi, A., AJA 104 
(2000) 692. 695 Abb. 9. — Letztes Drittel 7. Jh. - 
Anfang 6. Jh. v. Chr. - Tiefe Schale, Wandung 
durch grosse Ausbuchtungen gegliedert («Mul- 
denph.» nach Luschey), mit Weihinschrift «Die 
Söhne des Kypselos weihten dies (aus der Beute) 
von Herakleia». 

259. Über 200 Omphalos-Ph. sowie einige Mi- 
niatur-Ph. aus Bronze und eine aus Silber. Aus 
Perachora, Heiligtum der Hera Limenia. — Payne, 
Perachora 1 148—156 Taf. 51-56. 134-135; Dunbabin, 
TJ., «The Oracle of Hera Akraia at Perachora», 
BSA 46 (1951) 61-71; Tomlinson, R., in Hägg/ 
Marinatos, EarlyGCP 167-171. — 1. Hälfte 7.-6. 
Jh. v. Chr. 

260. a. Frr. von Bronze-Ph. verschiedener Ty- 
pen aus dem Poseidonheiligtum von Isthmia/Ko- 
tinth. — Raubitschek 21-23 Taf. 17-19. - 6.-5. Jh. 
ve Chr. - b. 5 Omphalos- und eine glatte Ph., al- 
le.aus Bronze. Aus einem Brunnen des Nemesis- 
Heiligtums in Rhamnus. — Petrakos, V., Praktika 
140, 1984 (1988) A’, 160 f. Nr. 16. 18-22 Abb. 9. 
— c. 121 Bronzeph. aus einer Votivstipe in Kala- 
brien (Calderazzo di Rosarno): Lippolis 248. 

261. Terrakotta-Imitationen von Omphalos- 
Ph. aus Metall. Tarent, Mus. Naz. Aus einer Vo- 
tivstipe in Tarent. — Lippolis 235-250 Abb. 1-8. 
=:5. Jh. v. Chr. - Nachahmungen verschiedener 
Typen reich verzierter Metall-Ph., nur auf der 
Innenseite ausgearbeitet, Aussenseite nicht auf 


Ansicht gearbeitet, mit -Loch zum Aufhängen. - 





Bei Lippolis 248 Hinweise auf weitere grossgrie- 
chische Fundkomplexe mit Terrakotta-Imitatio- 
nen von Ph. 


262. Omphalos-Ph. und ‘Plumpe’ Kanne aus 
Bronze. Florenz, Mus. Arch. 74934 und 74930. 
Aus Bisenzio, Palazzetta-Nekropole Grab 2. - Ba- 
glione, M. P., in Colonna, Santuari 31 £. Nr. 1.11 
Abb. - Mitte s. Jh. v. Chr. - Phiale und Kanne 
werden von Baglione als Libations-Service inter- 
pretiert, zu dem móglicherweise auch ein simpu- 
lum gehóre. 


BILDZEUGNISSE 

263.* Stamnos, att. rf. Paris, Louvre G 54. - 
ARV? 246, 8; CVA 1 III I c Taf. 6 (44), 1. 4; Lis- 
sarrague 129 f. Abb. 3. — 490-80 v. Chr. - Der 
Krieger Menandros (Inschrift) spendet aus einer 
Ph., in die eine Frau eingiesst. Zwischen beiden 
Inschr. KAAOZ XEO, «ich giesse schön». vgl. 
auch 401. 

264. Schale, att. rf. London, BM E 65. - ARV? 
370, 13; LIMC III Chrysippos II 1*; VIII Zeuxo 1. 
— 490-80 v. Chr. - Chrysippos, voll gerüstet und 
zusätzlich mit einem Mantel bekleidet, sitzt auf ei- 
nem Diphros und hält eine Ph., in die Zeuxo mit 
einer Schöpfkelle eingiesst. - Zur Libation bei 
Kriegers Abschied und Rückkehr ferner: Spiess, 
2.0. 218, 83 f. 172-174; Lissarrague 140-142 Abb. 
10. 11; Thöne, a.O. 267, 45-47 Taf. 4, 2. 3; Frie- 
linghaus, H., Einheimische in der apulischen Vasen- 
malerei (1995) 72-90. 

265. Amphora, att. rf. Kansas City, Nelson 
Atkins Mus. 30-13. ~ ARV? 249, 1; Shapiro, H. 
A., BABesch 56 (1981) 149-151 Abb. 1. 2; Tiverios, 
M., Mid «xgíat; vàv ÓztÀow» tod Cwyedgov too 
ZvAéa (1985) Taf. 1. 2. - 480-470 v. Chr. - Athe- 
na mit Ph. in der Hand zwischen zwei Kriegern, 
die je ein Blatt in die Ph. legen. Die Ph. dient hier 
als eine Art Losbehälter. 

266. (= III 6 b Gebet, gr. 54*) Stamnos, att. rf. 
Gotha, Schlossmus. Ahv 51 (AVa 109). - ARV? 
1028, 10; LIMC III Diomedes I 3*; Thóne a.O. 134 
Aa 20 Taf. 3, 2; van Straten, Hiera V 179 Abb. 132; 
Gebauer, Pompe 390 f. B 29 Abb. 253. - Um 440 v. 
Chr. - L. Diomedes mit Phiale, in die eine fliegen- 
de Nike aus einer Kanne eingiesst; in der Bildmit- 
te Ioleos als knieender Opferdiener, einen Obelos 
mit Splanchna über den Altar haltend, r. Apollon. 

267.* a.* Lekythos, att. wgr. Athen, NM 
1827. - ARV? 685, 181; Kurtz, D. C., Athenian 
White Lekythoi (1975) Taf. 60, 4; Thóne, C., Iko- 
nographische Studien zu Nike im 5. Jh. v. Chr. (1999) 
38. 127 A 60 (mit Liste ähnlicher Darstellungen, 
dazu LIMC VI Nike 99%). - Um 470 v. Chr. - 
Nike fliegt mit zwei Phialen in den Händen auf ei- 
nen Altar zu. - b. Ampbora, att. rf. Boston, MFA 
1895.20. - ARV? 535, 4; LIMC VI Nike 107%; 
Thöne a.O. 128 A 73 (mit Liste ähnlicher Darstel- 
lungen). - Um 460 v. Chr. - Nike mit Phiale und 
Kanne auf einen Altar zufliegend. 

268. Schale, att. rf. London, BM E 66. - ARV? 
808, 2; LIMC IV Herakles 1506* (= III Dionysos 
582); Boardman, ARFH Abb. 376. - Um 460 v. 
Chr. - Herakles mit einer mit Buckeln verzierten 
Ph. und Dionysos mit Kantharos beim Gelage. Es 
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ist unklar, ob aus der Ph. nur libiert oder auch ge- 
trunken werden soll. Gleiche Szene, Herakles mit 
Kylix: LIMC IV Herakles 1503*. 

269. a. Kelchkrater, att. rf., Fr. Tübingen, 
Univ. 5439. - ARV? 1057, 97; LIMC III Diony- 
sos 823 = Ariadne 111*; Simon, E., AntK 6 (1963) 
15 f. Taf. 5, 1; CVA 4 Taf. 18 (2535). — 440-30 v. 
Chr. - Dionysos vor der erwachenden Ariadne, 
über deren Kopf Himeros (Beischrift) aus einer Ph. 
ausgiesst. — b. Auf att. rf. Vasen mit der Verfol- 
gung der Helena durch Menelaos fliegt ein Eros 
mit einer Ph. auf Menelaos zu oder Aphrodite 
selbst hält ihm die Ph. entgegen (LIMC II Aphro- 
dite 1474*. 1477*; IV Helene 270*. 272%. 
279bis*. 282 = VIII Suppl. Menelaos 59*). Bei 
der Verfolgung des Ganymed durch Zeus (LIMC 
II Aphrodite 1488*) hält Eros eine Ph. und einen 
unklaren Gegenstand (sehr kleine Kanne ?). 

270. Schale, att. rf. Berlin, Staatl. Mus. F 2538. 
- ARV? 1269, 5; LIMC I Aigeus 1*; VIII Suppl. 
Themis 10; Amandry, P., La mantique apollinienne 
à Delphes (1950) 66 f. Nr. ı Taf. 1, 2; Kron, Phy- 
lenheroen 127 f. 264 A ı Taf. 15, 2. - 440-30 v. Chr. 
— Themis sitzt auf dem Dreifuss, halt einen Zweig 
in der R. und eine Ph. in der L. und blickt kon- 
zentriert in die Ph. Vor ihr Aigeus. Zu den ver- 
schiedenen Interpretationen der Ph. Kron 127 
Anm. 582. 

271. (= 92*) Lekythos, att. wgr. — Libation aus 
Ph. am Grab. 

272.* (= 1 2 b Libation 19*) Ostfries des Par- 
thenon, Platten II. III. VII-IX. Athen, Akr.-Mus.; 
London, BM; Paris, Louvre. — 447-438 v. Chr. - 
Brommer, F., Der Parthenonfries (1977) 107-110. 
121—123. 213 Taf. 165-168. 186-189; Berger/Gisler- 
Huwiler, PartheDokFries 150-152. 166-169 Taf. 
129. 130. 138. 139. — An der Spitze beider Züge 
schreiten Mädchen, die Ph. (Figur 2-6. 55. 60-63), 
Kannen (Figur 7-11) und Thymiateria (Figur 12- 
13. 14-15. 56-57) tragen. 

273. (= IV 1 a Kultorte, Kultbild 21°) Mar- 
morstatue der Nemesis, Kultbild des Nemesis- 
Heiligtums von Rhamnus. - LIMC V Nemesis 1* 
mit Lit. — 430/20 v. Chr. - Die in Fragmenten er- 
haltene und bei Paus. 1, 33, 3 beschriebene Statue 
hielt einen Apfelzweig und eine Ph., die mit Ai- 
thiopen verziert war, in den Händen. Solche Ph., 
mit Reihen von getriebenen Negerköpfen, sind so- 
wohl in den Akropolis-Inventaren erwähnt (247) 
wie auch im Original erhalten (LIMC I Aithiopes 
36. 37; Simon 138 f.). 

274. (= 418. 542. 792. 1027*. 1430) Voluten- 
krater, apul. rf. Neapel, Mus. Naz. 82922. - Tzan- 
nes 150 f. Abb. 11. - Um 400 v. Chr. - Ziegenop- 
fer an Dionysos. In der oberen Bildhälfte r. neben 
Dionysos zwei Frauen an einem Kelchkrater; die 1. 
hält ein Tympanon, die r., mit Thyrsos, spendet 
aus einer Ph. neben oder in den Krater. 

275. Glockenkrater, apul. rf. Sydney, Nichol- 
son Mus. 54.04. - RVAp I 47, 13 Taf. 14, 1; Tzan- 
nes 149 Abb. 8. - Um 40o v. Chr. - Auf einer 
niedrigen Basis steht ein Kelchkrater, 1. davon ein 


Satyr mit einer Kanne und einer Ph., die er über 
den Krater hinweg einem jungen Mann mit Thyr- 
sos (jugendlicher Dionysos?) reicht. Ganz r. eine 
Mänade. Analog zu 274 wird die Ph. eher für ei- 
ne Libation als zum Trinken bestimmt sein. Ahn- 
liche Szenen: Kelchkrater. Wien, Kunsthist. Mus. 
IV 646. — Tzannes 149 Abb. 9. - Glockenkrater. 
Kopenhagen, Nat. Mus. Chr VIII 78. - Tzannes 
150 Abb. 10. — Der Krater steht auf einem gros- 
sen, blockartigen Untersatz, der durch Blutsprit- 
zer deutlich als Altar gekennzeichnet ist; statt der 
Ph. wird ein Kantharos verwendet. 

276. a. Glockenkrater, lukan. rf. Neapel, Mus. 
Naz. Stg 2. - Trendall, LCS 109, 567; LIMC III 
Elektra I 36; Kossatz-Deissmann, Dramen Taf. 13, 
2. — 400-380 v. Chr. - Hinter einem Altar steht 
Elektra zwischen den Säulen einer Aedicula. Sie 
trügt eine grosse Ph. mit Zungenmuster, in der 
eine Kanne steht, und ein Olflischchen. R. und I. 
zwei junge Männer, wohl Orestes und Pylades. - 
b. Glockenkrater, apul. rf. - s. 791; LIMC II 
Elektra 35%. - Neben dem Grab des Agamemnon 
ein Volutenkrater, auf ihm eine Ph., in der ein 
Kantharos steht. — c. Orestes spendet aus einer 
Ph.: z.B. LIMC III Elektra I 7*. 8*. 

277. (= 96) Volutenkrater, apul. rf. - Unmit- 
telbar vor dem Scheiterhaufen des Patroklos giesst 
Agamemnon aus einer Ph. Wein auf den Boden. 
Neben ihm eine grosse Kanne (¢f. 213). 

278. a. Glockenkrater, apul. rf. London, BM F 
166. — RVAp I 97, 232; LIMC VII Orestes 52; Dy- 


er, R., JHS 89 (1969) 38-56, bes. 52 Nr. 3 Taf. 3, ' 


3. - Um 370 v. Chr. - Orest kniet auf dem Altar, 
Apollon hilt zwei Lorbeerblätter über ihn, die er 
wahrscheinlich vorher in die Ph. eingetaucht hat, 
die er im 1. Arm hält. - b. Glockenkrater, apul. rf. 
St. Petersburg, Ermitage B 298 (St 1734). - RVAp 
I 83, 127; LIMC VII Orestes 51*. — Ähnlich, ein 
Zweig statt der Blätter und eine sehr grosse Ph. 

279. Terrakottastatuetten mit Ph. Aus Rhodos, 
Halikarnassos und der Kyrenaika. — z.B.: Higgins, 
BMTerracottas I Nr. 223. 426-432 Taf. 38. 61; Zer- 
voudaki, E., in Dietz, S./Papachristodoulou, I. 
(Hsg.), Archaeology in the Dodecanese (1988) 130. 
132. 135 f. Abb. 8; Mollard-Besques I 108 C 144 
Taf. 78; Besques IV 37 f. D 4226-4229 Taf. 12. — 
Mitte 5.-3. Jh. v. Chr. - Mánner- und Frauen- 
figuren mit Phiale. 


ETRUSKISCH 

280. (2 12a Opfer, etr. 1279, II 4 c Musik, etr. 
25*) Bronzegriffspiegel. Florenz, Mus. Arch. 646. 
- Mayer-Prokop, L, Die gravierten etruskischen 
Griffspiegel archaischen Stils, RM Erg.-H. 13 (1967) 
21 £. S 19; 77 £. Taf. 17. - Anfang 5. Jh. v. Chr. - 
Dionysisches Opfer: Satyr führt zur Musik eines 
Flötenspielers einen Bock zum Altar, auf dem ein 
Feuer brennt. Bärtiger im Himation hält eine Ph. 
über das Feuer. Libation über Altar s. auch 422. 

281. a.* Bronzestatuette, Stützfigur eines Thy- 
miaterion. Santa Barbara, Mus. of Art 81.64.25. — 
Del Chiaro, M., «The Long-spouted Schnabel- 






















kanne as an Etruscan Libation Vase», Quad Tic 13 
(1984) 21-31 Abb. 1-5. — Spátes 6. Jh. v. Chr. - 
Nackter junger Mann hält eine Ph. und eine 
umgekehrte Schnabelkanne vom Typ Jacobsthal/ 
Langsdorff in den Händen. - b. Ähnlich Bronze- 
statuette. Padua, Mus. Civ. XIII 24. - Del Chia- 
ro a.O. 31 Abb. 11. 

282. (- I2 b Libation 39*) Bronzestatuette. Bo- 
logna, Mus. Civ. 27816. Aus dem Heiligtum von 
Monte Acuto Ragazza. - SBH, Etrusker 126 Taf. 
148-149; Richardson, EtrVBr 240 Nr. 1 Abb. 546- 
548; Haynes, S., Etruscan Bronzes (1985) 282 Nr. 
101 Taf. 181; Cristofani, BrEtr 257 Nr. 5.1 Taf. 108- 
109. — 480-70 v. Chr. - Junger Mann in Hüftman- 
tel mit Omphalos-Ph. in der R. Die dazugehórige 
weibliche Statuette hált eine Blüte und einen Gra- 
natapfel. Ahnlich: Richardson, EtrVBr Abb. 551. 

283. a.* Bronzestatuette. Florenz, Mus. Arch. 
4. — Brendel, O. J., Etruscan Art (1978) 329 Abb. 
251; Cristofani, BrEtr 273 Nr. 64 Taf. 170-171. — 
Nach Mitte 4. Jh. v. Chr. - Junger Mann in Hüft- 
mantel, nach oben blickend (betend), in der R. 
Omphalos-Ph. - b. Bekränzte Ph.-Träger. - 3.-2. 
Jh. v. Chr. - Cristofani, BrEtr Nr. 76 Taf. 181. 
Zahlreiche weitere Exemplare: Bentz, EtrVBr pas- 
sim, z.B. Taf. 4. 10. 12. 19-21. 24-29. 36-37. 40-45. 

284.* Bronzestatuetten, ital. Aus Nemi. — 3.- 
2. Jh. v. Chr. - a. Verona, Mus. Arch. A 4374. — 
Cristofani, BrEtr 276 Nr. 77 Taf. 182. — Frau mit 
Ph. und Weihrauchkästchen. - b.* London, BM 
1955.5-1.1 — Haynes, a.O. 282, 321 Nr. 197 Taf. 
241. Junger, bekrinzter Mann in Toga, mit den- 
selben Geräten. 


INGRID KRAUSKOPF 


Rhyton 

Die einzige aus der Antike überlieferte Defini- 
tion des Rhyton leitet den Begriff von der fücıs, 
dem «Fliessen» oder «Strömen», her (Dorotheos 
von Sidon ap. Athen. 11, 497e). Tatsächlich bezie- 
hen sich viele Erwähnungen von Rh. auf Rinnge- 
fässe, d.h. auf Gefässe mit einem zusätzlichen 
Ausflussloch, das meist im unteren Teil des Gefäs- 
ses angebracht ist. Bereits Athen. 11, 476b. 497b 
belegt mangelnde Differenzierung im Sprachge- 
brauch von «Rhyton» und «Trinkhorn» (xégac), 
und in der modernen Forschung werden gern auch 
Trinkhörner und ganz oder teilweise tierförmig 
gestaltete Gefässe ohne zusätzliche Öffnung als 
«Rh.» bezeichnet. Die folgende Übersicht ist 
hauptsächlich auf echte Rinngefässe beschränkt (zu 
Trinkhörnern s. Krausse). 

Im bronzezeitlichen Griechenland waren Rh. 
ein geläufiger Gefässtyp. Folgende Grundformen 
können unterschieden werden: tier- und men- 
schengestaltige (288. 289), konische (292. 293. 
298), birnenförmige, ei- und kugelförmige Rh. 
(291-293), Tierkopfrhyta (290. 292) und Gefässe 
mit durchbohrter Standflache (293, vgl. Koehl 1, 
3). Mit Ausnahme der tiergestaltigen Rh. sind die- 
se Gefässe trichterartig, d.h. das Ausflussloch liegt 


mehr oder weniger senkrecht unter der Einfüllöff- 
nung. Rh. wurden aus Ton, aber auch aus auf- 
wendigeren Materialien wie Stein, Fayence, 
Strausseneiern und Metall hergestellt (Sakellarakis, 
Schiering 2). Birnenförmige und eiförmige Rh. 
mit engem Hals könnten als Pipetten benutzt wor- 
den sein, während konische Rh. möglicherweise 
mit einer Art von Sieb versehen waren und dem 
Filtern von Wein, Bier oder aromatischen Flüssig- 
keiten dienten (Koehl 1, 2). Bei den Gefässen mit 
durchbohrtem Boden deutet die dezentrale An- 
bringung des Ausflusslochs auf eine Benutzung als 
Spendegefäss hin: beim Eingiessen der Flüssigkeit 
wurden sie nach hinten und beim Ausgiessen wie 
die tiergestaltigen Gefässe und Tierkopfgefässe mit 
geschlossenem Hals nach vorne geneigt. Tierge- 
staltiges Rh. und Tierkopfrhyton mit Einfüllöff- 
nung im Nacken sind ausser in ihrer naturalisti- 
schen Formgebung auch darin verwandt, dass sie 
im gefüllten Zustand abgestellt werden konnten 
(Schiering 1). 

Die Mehrzahl der erhaltenen Darstellungen 
zeigt leere Rh. als in der Prozession getragenes 
kostbares Gerät oder als diplomatisches Geschenk. 
Ein spätbronzezeitliches Siegel aus Naxos bildet 
ein konisches Rh. zusammen mit anderem Liba- 
tionsgerät ab (14). Stierförmige Rh. (289) und 
Stierkopfrhyta (290. 292) sind besonders charak- 
teristisch für Kreta und werden in der Forschung 
häufig mit dem Stieropfer in Verbindung ge- 
bracht; u.a. wurde vorgeschlagen, dass die nur 
fragmentarisch erhaltenen minoischen Stierkopf- 
rhyta aus schwarzem Stein (290) in Nachahmung 
eines Stieropfers nach der Libation zerschlagen und 
die Fragmente unter den Teilnehmern der Zere- 
monie verteilt worden seien (Rehak). Die Darstel- 
lung eines Gipfelheiligtums auf dem eiförmigen 
Steinrhyton aus Zakros (291) weist ebenso auf den 
kultischen Bereich wie der Fundzusammenhang 
von Rh. verschiedenster Formen und Materialien 
in Häusern und Palästen auf Kreta und Thera 
(292; Betancourt; Koehl 1, 2). Im mykenischen 
Raum treten Rh. überwiegend im Grabkontext 
auf (293 und Laffineur; siehe auch Konsolaki- 
Yannopoulou). 

Der Vielfalt der bronzezeitlichen Rh. stehen 
wenige Exemplare aus dem späteren Griechenland 
gegenüber. Vogelförmige Rh. und als Askoi zu be- 
zeichnende Gefässe mit identischer Ein- und Aus- 
gussöffnung waren in der frühen Eisenzeit belieb- 
te Grabbeigaben (Guggisberg). Im klassischen 
Griechenland wurden Tierkopfrhyton und horn- 
förmiges Rh. mit Tiervorderteil aus Vorderasien 
übernommen, blieben aber seltene Formen. Ein 
um 600 v. Chr. datierter Rindskopfbecher aus 
dem Heraion von Samos trigt die Inschrift «yaîpe 
© ieped» und wurde vermutlich beim Kultmahl im 
Heiligtum verwendet, wie es Darstellungen dieser 
Zeit auch für Trinkhörner nahelegen (Dunst, G., 
AM 87 [1972] 144-145). Die meisten der oft als Rh. 
angesprochenen attischen Tierkopfbecher des 5. 
Jhs. v. Chr. sind keine Rinngefasse (Hoffmann 1, 
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Tuchelt). Ihre Ikonographie verweist auf das Sym- 
posion oder in den dionysischen Bereich, und die 
wenigen Exemplare mit Ausflussloch in der 
Schnauze werden wohl, dem nahöstlichen Vorbild 
folgend, ebenfalls als Trinkgefásse benutzt worden 
sein, indem man den Strahl der Flüssigkeit direkt 
in den Mund oder in eine Schale fliessen liess. Ein 
Interpretationsvorschlag bringt diese Tierkopfbe- 
cher und -rhyta mit dem Heroen- und Totenkult 
in Verbindung (Hoffmann 3, 4). 

Im 4. Jh. v. Chr. wird das Tierkopfrhyton zu 
einem wichtigen Attribut des Heros: Die geläu- 
figste Darstellungsform der Heroenreliefs zeigt den 
Gelagerten, wie er Flüssigkeit aus dem Rh. mit der 
erhobenen Rechten in eine mit der linken Hand 
gehaltene Schale giesst (299). Es ist jedoch nicht 
klar, ob Rh. im Heroenkult als Spendegerät dien- 
ten, denn der für den Heros charakteristische 
Rhytontyp mit Widderkopf und hornförmigem 
Gefässkörper findet keine Parallele unter den 
erhaltenen Gefässen. Am nächsten kommen ihm 
einige Schwarzfirnisrhyta (294). Auch die von 
Autoren dieser Zeit hergestellte Verbindung von 
Heroen und Rh. (285) scheint sich eher auf die 
Ikonographie als auf die Kultpraxis zu beziehen. 
Symbolfunktion hatten anscheinend auch die 
tônernen Tierkopfgefässe aus unteritalischen 
Gräbern der 2. Hälfte des 4. Jhs., die in der Form 
Rinngefässe nachahmen, aber nur selten ein Aus- 
flussloch besitzen (Hoffmann 2: «Main Group»). 
Auf den hellenistischen Grabreliefs mit Bankett- 
szenen aus Kleinasien halten einige der Verstorbe- 
nen hornférmige Rh. (Fabricius). Inventarlisten 
aus hellenistischer Zeit belegen die Weihung von 
Rh. oder Trinkhörnern mit Tierprotomen aus 
Edelmetall und Glas oder Kristall in griechischen 
Heiligtümern (286. 287, vgl. 295); Tonexempla- 
re dieser Periode sind hornförmig und laufen in 
Vorderteile von Tieren oder mythologischen We- 
sen aus (296). 

In römischer Zeit übernehmen die Laren den 
auf den griechischen Heroenreliefs vorgebildeten 
Gestus und lassen Flüssigkeit aus dem erhobenen 
hornförmigen Rh. in eine Patera oder Situla rin- 
nen (300. 301). Einige frühe Laren in Delos rich- 
ten den Strahl direkt in ihren Mund (LIMC VI 
Lar, Lares 62*), alle übrigen dagegen scheinen 
nicht selbst zu trinken, sondern ein Trankopfer zu 
vollziehen. Andere Darstellungen zeigen das Rh. 
als Trinkgefäss des Dionysos und sterblicher 
Zecher, so dass die Funktion der erhaltenen rö- 
mischen Rh. aus Glas oder Keramik ohne aussa- 
gekräftigen Fundkontext nicht klar ist (297, v. 
Saldern). Im Gegensatz zu den Rh. der Bronzezeit, 
deren Gebrauch als Kult- und Spendegefässe in 
vielen Fällen durch Form, Dekor und Fundzusam- 
menhang nahegelegt wird, bleiben die vorwiegend 
hornförmigen Rh. der griechisch-römischen Anti- 
ke ein exotischer Gefässtyp, der sich nur als Trink- 
gerät und ikonographisches Attribut eindeutig fas- 
sen lässt, aber in bestimmten Situationen sicher 

auch als Spendegerät verwendet wurde. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

285. Theophr. fr. 575 Fortenbough (Athen. 11, 
497€). — «Theophrast sagt in Uber die Trunkenheit, 
dass das rhyton genannte Trinkgefass nur Heroen 
zugeeignet wird (&rodidooda.).» Vgl. das ausführ- 
lichere Zitat des Chamaileon von Herakleia fr. 9 
Wehrli (Athen. 11, 461b), in dem von Darstellun- 
gen die Rede ist. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

286. a. Athen, Akropolis. — IG II/II 1492 A 
52. — 311/10 v. Chr. - Goldrhyton der Roxane. - 
b. Athen, Asklepieion. - IG II/IIP 1534 B 179. — 
244/3 v. Chr. - Aus Glas oder Bergkristall 
(b&uvov). — c. Delos, Inventar. — IDélos 313, a/b 
76. — Mitte 3. Jh. v. Chr. - Delos, Inventar des 
Apollon-Heiligtums. - IDelos 442 B 27. - 180/179 
v. Chr. - Ohne Hinweise auf Material oder Form. 
- d. Delos, Inventar. — IDélos 1403 Bb I 77 (= 1425 
I 20). — 166/5-156/5 v. Chr. — Delos, Inventar des 
Apollon-Heiligtums. — IDélos 1429 B I 74-75 (= 
1432 Ab Il 47; 1441 A Il 85-86). — Nach 166 v. 
Chr. — Zweistrahlig ($utòv Sixpouvov). 

287. Nicht sicher als Rh. zu identifizieren: a. 
Delos, Inventar. — IG XI 2, 135, 38-39 (= 145, 47; 
154 B 24). - Silbernes Trinkgefäss mit Stierproto- 
me (poterion boos protome). - Um 314 v. Chr. von 
dem Makedonier Amyntas geweiht. - b. Weitere 
Beispiele: IG B 342, 14-16 (Athen); IG XI 2, 137, 
18; 145, 54-55; 154 B 39-40. 


REALIA 

288. Anthropomorphes Rh. aus Ton. Herakli- 
on, Arch. Mus. 5499. Aus einem Grab auf Moch- 
los. - Schiering 2, 230 Taf. 80, 1. - FM III (2100- 
2000 v. Chr.). - Brüste als Tüllen gestaltet. 

289. Stierrhyton aus Ton mit aufgemaltem 
Netz. Heraklion, Arch. Mus. 5413. Aus Pseira. — 
Guggisberg 140-141 Nr. 475 Taf. 37, 1-2. - SMI 
A (1700-1600/1600-1500 v. Chr.). - Einfülloff- 
nung im Nacken, Ausguss im Maul. - Zur Ge- 
schichte tiergestaltiger Rh.: Guggisberg. 

290. Stierkopfrhyton aus Steatit. Heraklion, 
Arch. Mus. 1368 + 1550. Aus Knossos, Little Pala- 
ce. - Rehak 456 Nr. 1 Taf. 49a-b; Schiering 2, 
Abb. 7o. - MM III-SM I (1775/1700-1500/1450 V. 
Chr.) - Einfüllóffnung im Nacken, Ausguss im 
Maul; stark restauriert. — Vollstindiger Katalog 
steinerner Stierkopfrhyta: Rehak; Exemplare aus 
Ton: Betancourt, Ph. P., The History of Minoan 
Pottery (1985) Taf. 12d/f. 17h. 19a. 23d. 31c-d; Ent- 
wicklung: Petit. | 

291. Langgezogen eiförmiges Rh. aus Chlorit 
mit der Darstellung eines Gipfelheiligtums. Hera- 
klion, Arch. Mus. 2764 + 2722. Aus dem Palast 
von Zakros. - Schiering 2, Abb. 9; Shaw, J., AJA 
82 (1978) 432-441 Abb. 5-0. - MM III-5M I 
(1775-1700/1500-1450 v. Chr.). - Weitere Stein- 
rhyta: s. 292 und Warren, P., Minoan Stone Vases 
(1969) 84-90; Baurain, C./Darcque, P., BCH 107 
(1983) 3-73. 
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292. Sechzehn konische, sieben eifórmige und 
ein kugelfórmiges Rh. aus Stein, drei Tierkopf- 
rhyta aus Fayence. Heraklion, Arch. Mus. Aus 
dem Palast von Zakros. — Platon, N., Zakros (1971) 
133-148; Koehl 1, 185 Abb. 7. - SM I (1770/1600- 
1500/1450 v. Chr.). - Fund zahlreicher Steinrhyta 
zusammen mit Doppeläxten und anderem Gerät in 
einem Raum in der Nähe des Palastheiligtums. 

293. Drei Gefässe mit durchbohrter Standflä- 
che, ein konisches und ein eiförmiges Rh. aus Ton. 
Athen, NM. Aus einem Grab in Prosymna. - Ble- 
gen, C. W., Prosymna (1937) 206-215. 397-398. 
400-401. 405-406 Abb. 538. 662. 664. 671; Koehl 
1, 186. — SH I (1700-1550/1600-1500 v. Chr.). 

294.* Hundekopfrhyton, schwarzgefirnist. 
Berlin, Staatl. Mus. 30873. Aus einem Grab in Lo- 
kris (2). - Ebbinghaus/Jones 393 Nr. 2 Taf. 25b. - 
Um 370-60 v. Chr. - Ausflussloch in der Schnau- 
ze. — Weitere Beispiele: Hoffmann 3; Ebbinghaus/ 
Jones. 

295. Ein Amphorenrhyton mit zwei Tüllen, ein 
Tierprotomenrhyton, drei Tierkopfrhyta und drei 
Frauenkopfrhyta aus Gold. Plovdiv, Arch. Mus. 
3196-3203. Aus Panagjuriste. - Simon; Marazow, I. 
(Hsg.), Ancient Gold: The Wealth of the Thracians 
(1998) 92-93. 142-147 Nr. 68-75. — Um 300 v. Chr. 

296. Protome (Triton?) eines hornférmigen 
Rh., Westabhangkeramik. Athen, Agora P 23089. 
- Rotroff, S. I., Hellenistic Pottery, Agora XXIX 
(1997) 378 Nr. 1389 Taf. 106. - 200-175 v. Chr. - 
Weitere Beispiele: ibid. 377-378 Taf. 105-106; ähn- 
liche, unpublizierte Stücke in Delos. 

297.* Rh. mit Kopf und verkümmerten Vor- 
derbeinen einer Gazelle (?), grünglasiert. Köln, 
Róm.-Germ. Mus. 65, 1. Aus Köln. — La Baume, 
P., KölnJb 9 (1967-68) 56-57 Taf. 11-12. — Frühes 
1. Jh. n. Chr. — Ausflussloch in der Schnauze. — 
Weitere Beispiele: Lavizzari Pedrazzini. 


BILDZEUGNISSE 

298. Naxisches Steinsiegel. Naxos, Mus. Aus 
Aplomata. - CMS V 2, 608; Koehl 1, 183-184 
Abb. 6. - SH III C (1200-1100 v. Chr.). - Koni- 
sches Rh. als Teil eines Ensembles von Libations- 
gerát, Opfertisch und Schwert. 

299. Heroenrelief. Athen, NM 3872. Aus 
Athen. — Dentzer, Banquet 590 Nr. R 194 Abb. 452 
- Um 350 v. Chr. — Gelagerter Heros mit horn- 
förmigem Widderkopfrhyton und Schale. Weite- 
re Beispiele: Dentzer. 

300. Bronzestatuette eines tanzenden Laren. 
Augst, Römermus. 1969.11776. Aus Augst, Insula 
5. -— Kaufmann-Heinimann, A., Götter und Lara- 
rien aus Augusta Raurica (1998) 143-145 Abb. 106, 
2. — 1. Hälfte 1. Jh. n. Chr. - Der Lar hält eine 
Patera und ein hornförmiges Rh. mit dem Vorder- 
teil eines Delphins, auf dessen Rücken ein Eros rei- 
tet. Weitere Beispiele: LIMC VI Lar, Lares 47*—- 
61 (Patera); 86*-88 (Situla). 

-= 301. (= LIMC I Abundantia 2*; VI Lar, Lares 
72) Lararienbild. Neapel, Mus. Naz. 8905. Aus 
Pompeji. — Fröhlich, Lararien 292 Nr. L98 Taf. 10, 


2. - 4. Stil (45-79 n. Chr.). - Symmetrisch ange- 
ordnete Laren lassen Flüssigkeit in hohem Bogen 
aus hornförmigen, Füllhörnern angeglichenen 
Tierkopfrhyta in Situlen rinnen. Weitere Beispie- 
le: Fröhlich; LIMC VI Lar, Lares 33-46* (Pate- 
ra); 63*-85* (Situla). 


SUSANNE EBBINGHAUS 


2. Gefässe zum Mischen und Bereitstellen 
Nicht nur der Wein, der getrunken, sondern 
auch der, der als Libation ausgegossen wurde, war 
meist mit Wasser gemischt; bei bestimmten Liba- 
tionen wurden auch Mischungen mit Honig oder 
Milch verwendet. Als Misch- und Bereitstellungs- 
gefässe dienten in fast allen Fällen die Gefässe, aus 
denen auch der Wein zum Trinken geschöpft wur- 
de, also Kratere. In einem dionysischen Ritual, in 
dem neben einem zentral plazierten Krater Wein aus 
einer Phiale gegossen wird, spielt der Krater mögli- 
cherweise eine grössere Rolle als nur die eines Be- 
reitstellungsgefässes, doch lässt sich das nicht aus den 
wenigen Darstellungen rekonstruieren (275, s. da- 
zu Tzannes). Ein spezieller Gefässtyp ist nur für das 
Oinisteria-Fest des Herakles Alexikakos überliefert. 


Lebes für die Oinisteria-Libation 

Beim Eintritt in das Ephebenalter brachten die 
zukünftigen Epheben in Athen am dritten Tag der 
Apaturien, der nach dem Abschneiden der im 
Knabenalter länger getragenen Haare koureotis 
hiess, ein Trankopfer dar (302. 303). Dabei wur- 
de ein Gefäss verwendet, dessen Name, oinisteria, 
mit dem des vollzogenen Rituals, oinisteria, fast 
identisch war. Definiert wird dieses Gefäss bei 
Athenaios (302) als ein grosses Trinkgefäss, « mega 
poterion»; man sollte also annehmen, dass es das 
Gefäss war, aus dem dem Herakles Wein gespen- 
det und dann im Kreise der Anwesenden getrun- 
ken wurde. Nun überliefern einige attische Vasen- 
bilder des späten 5. und frühen 4. Jhs. (304-307) 
im Zusammenhang mit dem «Viersäulenbau» des 
Herakles, der auf einem Weihrelief (308) als der 
des Herakles Alexikakos (in Melite) definiert wird 
(zu diesem Bau s. ausser der genannten Literatur 
auch ThesCRA IV ı b Darstellungen von Kult- 
orten I.B.a), ein dem älteren Typus des Lebes Ga- 
mikos (etwa 100. 101. 107) sehr ähnliches Gefäss, 
einen Kessel auf hohem Fuss mit zwei die Mün- 
dung mehr oder weniger überragenden Henkeln, 
im Gegensatz zum Lebes Gamikos jedoch immer 
ohne Deckel. Auf einem Urkundenrelief, das auf 
das Heiligtum des Herakles «en Akridi» in Eleusis 
zu beziehen ist (309), findet sich das altertümliche 
Gefäss wieder; offensichtlich wurde es speziell im 
Kult des Herakles in Attika verwendet. Da auf 307 
ein Satyr im Begriff ist, daraus eine Trankspende 
zu holen, wird es nicht wie der Lebes Gamikos 
Wasser, sondern Wein enthalten haben. 

Es liegt nahe, die literarischen und ikonographi- 
schen Quellen zu verbinden und in dem gelagerten 
Herakles des Viersäulenbaus den Empfänger der 
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Oinistéria-Spende zu sehen. Da der von den zukünf- 
tigen Epheben in der oinisteria mitgebrachte Wein 
sowohl als Trankspende wie auch als Getränk 
mehrerer Personen dienen sollte, kann man sich 
fragen, ob ein noch so grosses Trinkgefäss dafür 
ausreichend gewesen wäre und das speziell für die 
Oinisteria verwendete Gefäss nicht eher der Lebes 
war. Dazu würde passen, dass er offensichtlich nach 
dem Ende des Rituals, in dem er verwendet wur- 
de, im Heiligtum zurückgelassen wurde. Im Kult 
benutzte Gefässe, die mit der Mündung nach unten 
niedergelegt wurden, sind z.B. auch im Demeter- 
Heilgtum von Gela/Bitalemi gefunden worden 
(Kron, U., AA [1992] 643-646); auch an anderen 
Orten findet sich eine solche Art ritueller Deponie- 
rung (Aström, P., «Inverted Vases in Old World 
Religion», Journal of Prehistoric Religion ı [1987] 7- 
16). Am Ende der Mysterienfeiern in Eleusis wur- 
den zwei Plemochoai (> Plemochoe) umgestossen, 
sodass bei dem lebes der Oinistéria nicht das Um- 
kehren, sondern nur seine Deponierung auf dem 
Dach ohne Parallelen wäre. Das Dach des Viersäu- 
lenbaus ist aber ohnehin eine sehr ungewöhnliche 
Konstruktion und muss mitsamt Zweigen und Ge- 
fäss so charakteristisch für das Heiligtum gewesen 
sein, dass es auch ausserhalb der mit der Oinisteria- 
Feier verbundenen Szenen in derselben Form dar- 
gestellt wird (304); man erkannte den Bau offen- 
sichtlich aufgrund dieses so seltsam geschmückten 
Daches. Eine Erklärung würden wohl - uns unbe- 
kannte - Riten liefern, die dort stattgefunden 
haben. In deren Kontext würde vermutlich auch das 
umgestürzte Gefäss auf dem Dach verständlich. 


LITERARISCHE QUELLEN 

302. Athen. 11, 494f. — «Oinisteria: Wenn die 
jungen Männer so weit sind, dass sie ihr langes Haar 
abschneiden lassen, sagt Pamphilos, bringen sie dem 
Herakles einen grossen Becher (uéya mornptov), 
den sie mit Wein gefüllt haben. Diesen nennen sie 
«oinisterla» (olvıornpta). Sie spenden ein Trankop- 
fer und geben dann denen, die zusammengekom- 
men sind, zu trinken.» (Übers. nach C. Friedrich). 

303. Hesych. s.v. olvtovf]pux variiert nur in we- 
nigen Punkten. — «...brachten sie dem Herakles 
ein Mass (uéteov) Wein... Diese Libation wurde 
Oinisteria (oiviorhpt&) genannt. » 


BILDZEUGNISSE 

304. Glockenkrater, att. rf. Kopenhagen, Nat. 
Mus. 3760. — ARV? 1156, 11; CVA 4 Taf. 148; Bé- 
rard, C., RA (1982) 137-150 Abb. 1. 2; Carabatea 
131-143 Abb. 1. — 430-20 v. Chr. - R. der von ei- 
nem Seil umwundene Viersäulenbau mit Zweigen 
und dem umgestürzten Lebes auf dem Dach. L. 
kauert ein nackter Mann an einem Feuer, flankiert 
von einer Frau, die seinen Mantel hält, und einem 
Priester (?). Ganz oben eine Herme. 

305. (= 1561, = IV 1 b Darstellungen von Kult- 
orten 7b) Halsamphora, att. rf. Tarent, Mus. Naz. 
143444. — LIMC IV Herakles 1368*; Froning 109- 
112 Abb. 7; Tagalidou 44. 20 Anm. 80 Nr. 12 Taf. 


25; Carabatea 133 Abb. 4. - Um 400 v. Chr. ~ He- 
rakles sitzt auf den Stufen des von einem Seil um- 
wundenen Viersäulenbaus, vor ihm steht Athena. 
Auf dem von unten gesehenen Dach sind Zweige, 
an denen ein Stemma hängt, und der Fuss des um- 
gestürzten Lebes zu erkennen. 

306. (= IV ı b Darstellungen von Kultorten 7a) 
Kelchkrater, att. rf. Ferrara, Mus. Naz. T ıB VP. 
- ARV? 1337, 3; Tagalidou 20 Anm. 80 Nr. 4; Fro- 
ning 114 Abb. 16. - Um 400 v. Chr. — Herakles im 
Viersäulenbau, auf dessen Dach Zweige und der 
umgestürzte Lebes zu sehen sind, umgeben von 
Athena, Zeus, Hermes, Apollon und Artemis. 

307. (=IV ı b Darstellungen von Kultorten 7e) 
Kelchkrater, att. r£. Athen, NM 14902. - LIMC 
IV Herakles 1372*; van Straten 189 Abb. 5-6; 
Tagalidou 20 Anm. 80 Nr. 2 Taf. 26; Carabatea 
134 f. Abb. sa-c. — Frühes 4. Jh. v. Chr. — Hera- 
kles lagert auf den Stufen des Viersäulenbaus, auf 
dessen Dach Zweige liegen. Von r. und l. eilen Sa- 
tyrn herbei, mit Kanne und Kantharos und einem 
Tablett mit Kuchen. Ein dritter, mit den Libati- 
onsgeräten Kanne und Phiale, läuft zu dem Lebes, 
der über dem Kraterhenkel zu sehen ist. 

308. (= IV 1 b Darstellungen von Kultorten 
8d*) Weihrelief. Boston, MFA 96.696. - LIMC 
IV Herakles 1378*; van Straten 190 Abb. 4; Fro- 
ning 114 f. Abb. 15; Tagalidou 230-233 Nr. 32 Taf. 
12; Carabatea 135 f. Abb. 7. — 1. Drittel 4. Jh. v. 
Chr. - R. der Viersiulenbau des Herakles Alexi- 
kakos (Inschrift), auf dem aufrecht der Lebes steht, 
l. daneben Herakles, der mit der r. Hand auf den 
Bau weist. Ganz l. Hermes. 

309. Urkundenstele. Aus Eleusis. — Alexandri, 
O., ArchDelt 29 (1973/74) Chron. 167 Taf. 1217; 
van Straten 189-191 Abb. 1-2; SEG 28, 103; Ta- 
galidou 44 f.; Carabatea 135. — 332/1 v. Chr. - Die 
Erträge eines Steinbruchs sollen das jährliche Op- 
fer im Heiligtum des « Herakles en Akridi» finanzie- 
ren. Zwischen den Texten ein Lebes in einem 
Kranz von Olivenzweigen. 


INGRID KRAUSKOPF 


B. Römisch 


BIBLIOGRAPHIE: Kannen: Fless, Opferdiener 17-19; 
Hilgers 58-60. 192-193; v. Schaewen, Opfergeräte 15-24; 
Siebert, Instrumenta 32-39. 220-222 Nr. 25 (guturnium). 26 
(gutus); Zahn, R., RE VII 2 (1912) 1952-1953 s.v. «Guttur- 
nium» und «Guttus». 

Schópfgefásse: Hilgers 138-139 (capedo, capudo, capedun- 
cula). 56-57. 166-167 (cyathus). 279-280 (simpulum, simpu- 
vium); Siebert, Instrumenta 47-51. 210-212 (capedo, capedun- 
cula, capis). 218 (cyathus). 236-239 (simpuvium/simpulum) ; 
Simon, GRöm 233; Zwierlein-Diehl, E., «Simpuvium 
Numae», Tainia. FS R. Hampe (1980) 405-422. 

Spendegefässe: Fless, Opferdiener 17-19; Hilgers 71-72. 
242-245 (patera). 74. 250-252 (phiala). 76-77. 274-276 
(scyphus). 284 (spondeum); v. Schaewen, Opfergeräte 24-32; 
Siebert, Instrumenta 40-44. 228-231 (patera). 234 (phiala). 235 
(scyphus). 200. 239 (spondeum). 

Libationsgefässe der Vestalinnen: Hilgers 163 (culigna, cu- 
lullus). 186 (futis, futilis, futtile); Siebert, Instrumenta 52-55- 
216-217 (culigna, culullus). 219-220 (futis, futile, futilis); 
Zwierlein-Diehl a.O. 407-408 (culullus). 














Die Spende von Wein, die mit den Begriffen 
libatio, libare u.à. bezeichnet wurde (s. ThesCRA I 
2 b Libation), wurde in Rom z.T. als selbständi- 
ges Opfer ausgeführt, vor allem aber wurde sie, 
zusammen mit dem Verbrennen von Weihrauch 
(s. Abschnitt IV.B), ture ac vino, als Eingangsritu- 
al zu grossen Tieropfern vollzogen. Eine genaue 
Beschreibung gibt Ov. met. 13, 636: «...nachdem 
der Weihrauch in die Flammen gestreut und der 
Wein auf den Weihrauch ausgegossen ist...». Da- 
neben wurden vor allem in altrömischen Kulten, 
deren Gründung z.T. auf Romulus zurückgeführt 
wurde, Spenden von Wasser dargebracht (Ziehen, 
L., RE XVI 2 [1935] 2489 s.v. «Nypdara»). Solche 
Spendeopfer wurden am Altar mit spezifischen 
Gefässen ausgeführt; dabei sind verschiedene 
Funktionen zu unterscheiden. 

Für die eigentliche Spende des Weins über dem 
Altar wurden Gefässe verwendet, deren Form 
grundsätzlich den flachen Schalen und Näpfen 
ähnlich war, die beim Trinkgelage verwendet 
wurden: Arnobius spricht trotz christlicher Pole- 
mik zu Recht davon, dass die «unsterblichen Göt- 
ter» die (Wein-)Spenden aus den Gefässen «trin- 
ken» (310). Am häufigsten war die henkellose 
patera, daneben wurden in einzelnen Kulten spe- 
zifische Formen verwendet, wie culullus, scyphus 
usw. Wegen ihrer flachen Form waren solche Ge- 
fässe wenig geeignet, den Wein aus einem grösse- 
ren Vorratsgefäss zu schöpfen; darum wurden zu 
diesem Zweck andere Gefässe gebraucht, insbe- 
sondere Kannen und Schöpfkellen. Ob hornför- 
mige Gefässe (cornu, rhytium, s. Hilgers 51 f. 154 f. 
267 £.), die in der Ikonographie der Laren erschei- 
nen, tatsächlich für flüssige Spendeopfer verwen- 
det wurden, ist nicht zu erkennen. 

Die verbreitetste Form der Libation, die offen-’ 
bar in den verschiedensten Kulten im ganzen rö- 
mischen Reich praktiziert wurde, bestand darin, 
dass ein Opferdiéner den Wein mit einer Kanne 
(gutus usw.) schópfte und dem Opferherrn in eine 
Schale (patera) ausgoss, mit der dieser dann die 
Spende über dem Altar darbrachte. Daneben war 
es vor allem in Kulten von älterer römischer Tra- 
dition üblich, dass der Opferherr selbst den Wein 
schöpfte; hierzu verwendete er ein Schöpfgefäss 
(simpuvium), mit dem er das eigene Spendegefäss 
füllte; ob dies Schöpfgefäss auch selbst zum Spen- 
den verwendet werden konnte, bleibt unklar. 

Die Libation am Altar, mit der das Opfer ein- 
geleitet und die Aufmerksamkeit der Götter ge- 
weckt wurde, war der Akt, bei dem der Opfernde 
selbst am eindrucksvollsten als Vermittler zwischen 
Menschen und Göttern in Szene gesetzt werden 
konnte. Diese Szene, der Opferherr mit Schale im 
Zentrum, meist assistiert von einem Diener mit 
Kanne, erscheint darum in einer grossen Zahl von 
Bildwerken als Grundeinheit des römischen Opfers 
(341; s.o. Abschnitt I.C). Die Darbringung von 
Weihrauch konnte in den Darstellungen wahlwei- 
se in Gestalt eines Opferdieners mit acerra hinzuge- 
fügt werden (s.u. Abschnitt IV.B). Kannen und 


Schalen, seltener Schöpfgefässe, erscheinen daher 
auch als isolierte Schmuckmotive oder innerhalb 
grösserer Kompositionen von Kultgeräten an Al- 
tären, Statuenbasen, Sarkophagen und Gebäuden 
von sakralem Charakter, als wichtigste Symbole 
der pietas, in Rom wie in den Provinzen (Rom: 
z.B. BildkatVat 12 [1995] Taf. 404-407; 13 Taf. 803- 
821, 11087-1091; II [1998] 225-226, 253-255; Spa- 
nien: Gamer, G., Formen römischer Altäre auf der 
Hispanischen Halbinsel [1989] passim). 


TONIO HÓLSCHER 


Im Osten des rómischen Reiches wird der Op- 
fernde, wie in klassisch griechischer Zeit und in 
Rom, meist dargestellt, wie er am Altar eine Flüs- 
sigkeitsspende aus einer Omphalosschale dar- 
bringt. Da sich die benutzten Gefässe sowohl im 
vorrömischen Griechenland als auch im lateini- 
schen Westen gleichen, ist eine terminologische 
Unterscheidung zwischen phiale bzw. patera nicht 
möglich. Obwohl vorauszusetzen ist, dass ein 
Opferdiener aus einer Kanne Wein in die Om- 
phalosschale eingiesst, kann anders als in Rom 
diese Phase des Opfers nur sehr selten durch bild- 
liche Zeugnisse belegt werden (z.B. Galeriusbogen 
Thessaloniki, s. Laubscher, H. P., Der Relief- 
schmuck des Galeriusbogens in Thessaloniki [1975] 54 
f. 127 f. Taf. 40, 1). Welche spezielle Funktion der 
Opferdiener mit Kanne auf dem sog. Parthermo- 
nument erfüllte, lässt sich wegen des fehlenden 
Kontextes nicht mehr sicher entscheiden. Neben 
der Libation kann die Phiale auch dazu benutzt 
werden, vor dem Opfer das Opfertier mit Flüssig- 
keit zu besprengen (36). Im Unterschied zu Rom 
kann im syrischen Raum die Kanne als alleiniges 
Libationsgefäss von den Opfernden benutzt und 
somit auf Phialen verzichtet werden (49). 

Als westlicher Import ist eindeutig das simpu- 
vium zu identifizieren, das aber nur in rein römi- 
schem Kontext als Abzeichen des pontifex auf klein- 
asiatischen Münzen wiedergegeben wird (45). 


GÜNTHER SCHÖRNER 


Kannen: gutus, guturnium usw. 

Die Kanne, mit der ein Opferdiener den Wein 
in das Spendegefäss des Opferherrn eingoss, wurde 
mit verschiedenen Namen bezeichnet. Als Ausnah- 
me ist es zu betrachten, wenn die Diener den Wein 
in Schalen (paterae) zum Altar brachten (336). 

Gutus war offenbar die häufigste Bezeichnung 
für Kannen zur Libation (311. 312). Eine anschei- 
nend seltene Nebenform, ohne erkennbaren Un- 
terschied, war g/euturnium (313). Schlechter be- 
zeugt ist die Form guttus, die Varro von den 
Tropfen (a guttis) herleitet (312): Mit der offenbar 
unzutreffenden Etymologie (Walde/Hoffmann? 
629) soll auf eine enge Mündung hingewiesen wer- 
den, die tropfenweises Ausgiessen bewirkte. Da 
jedoch auch die Kanne für das Wasser zur rituel- 
len Reinigung vor dem Opfer guturnium genannt 
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wurde (s. Abschnitt II.B.2), scheint die Bezeich- 
nung nicht auf Formen mit engem Hals beschränkt 
gewesen zu sein. Als g. konnten auch die entspre- 
chenden Kannen beim profanen Gelage bezeichnet 
werden (Hor. s. 1, 6, 117. Hilgers 192-193). Die 
Angabe Varros, an die Stelle von guttus und sim- 
pulum seien bei den Trinkgelagen epichysis und 
cyathus getreten, gilt wohl fiir griechisch akkultu- 
rierte Gruppen der späten Republik, ist aber 
offenbar nicht zu verallgemeinern. 

Andere Gefässnamen finden sich seltener. Ar- 
millum wird als Gefäss für Weinopfer erwähnt, 
das auf der Schulter getragen werde (314); die Be- 
schreibung als «eine Art urceolus» weist auf eine 
Kanne, offenbar von eher kleinem Format (Varro 
de vita pop. Rom. fr. 52 Riposati, ap. Non. 877 L.). 
Wahrscheinlich konnte die Grösse variieren. Ur- 
ceus und urceolus (s. Abschnitt I.B.2) werden 
unmittelbar nicht bei Libationen erwähnt; da je- 
doch beide Bezeichnungen auch bei Gefässen für 
Wein und Trinkwasser belegt sind (Hilgers 298- 
300), ist der Gebrauch bei Trankopfern nicht aus- 
zuschliessen. 

Das Einschenken des Weins obliegt in den bild- 
lichen Darstellungen immer einem jugendlichen 
Opferdiener (minister): Selten ist die Handlung des 
Ausgiessens selbst dargestellt (340); meist steht der 
Diener mit der Kanne in der Hand dabei, während 
der Opferherr die Libation ausführt (341). Bei ein- 
facheren Ritualen wird man annehmen, dass der 
Opfernde auch selbst den Wein schöpfen konnte. 
Wie weit dabei (neben speziellen Schöpfgefässen, 
s.u.) ebenfalls Kannen verwendet wurden, ist nicht 
bekannt. Da das Schöpfen sicher mit der rechten 
Hand ausgeführt wurde, hätte er dann das Schöpf- 
gefäss ablegen müssen, um das Spendegefäss in die 
rechte Hand zu nehmen. 

Die Darstellungen von Opferkannen in szeni- 
schen Ritualen und einzelnen Wiedergaben zeigen 
Formen von beträchtlicher Variation (341-343, 
vgl. 6.8. 11. 16-18. 20-25). Der Körper des Ge- 
fässes kann schlanker oder breiter ausfallen; die 
Schulter kann gerundet sein und zu einem ge- 
knickt ansetzenden Hals führen, oder kantig abge- 
setzt sein und mit einer Rundung in den Hals 
übergehen; der Hals kann enger oder weiter ge- 
bildet sein; nur die Mündung ist fast einheitlich 
kleeblattförmig. 

Die ideelle Bedeutung der Kanne, die mehr zur 
Vorbereitung als zur Ausführung der Opferhand- 
lung diente, lag vor allem darin, dass sie rituellen 
Aufwand mit einem Opferdiener signalisierte. 
Dem entspricht, dass die Kannen, ähnlich wie die 
Opferschalen, Weihrauchkästen und Räucherstän- 
der, in den aufwendigeren, meist stadtrömischen 
Friesen oft als besonders wertvoll charakterisiert 
sind. Durch Reliefschmuck sind die Gefässe viel- 
fach als toreutische Werke zu erkennen; die 
Schmuckmotive reichen von Riefeln, Flechtbän- 
dern und anderen Ornamenten über Zweige und 
Ranken bis zu figürlichen Themen (342; v. Schae- 
wen, Opfergeráte 17-19; Siebert, Instrumenta 42- 


44). Auf die Spitze getrieben ist diese Tendenz zur 
reichen Schmückung bei zwei Kannen am Fries des 
Tempels des Divus Vespasianus in Rom, von de- 
nen die eine einen Henkel in Form eines Satyrn 
hat und auf dem Kérper den Kampf eines Mannes 
mit einem Fabeltier sowie die Konfrontation von 
Biiffel und Nashorn zeigt, die andere mit dionysi- 
schen Szenen und Eroten versehen ist (343). Der 
Schmuck mit Motiven, die nicht die kultische 
Funktion definieren, sondern eine Gliickswelt der 
Kultur gegen eine Welt bedrohlicher Wildheit ab- 
setzen, ist in der Höhe von ca. 20 m nicht zu er- 
kennen; er ist zum Selbstzweck geworden, als 
Ausdruck festlichen Aufwands des religiösen 
Kults. Einfachere Wiedergaben, vor allem an be- 
scheideneren Altären und Statuenbasen (s.o.), 
werden sich in der Mehrzahl auf Exemplare aus 
Bronze oder Ton beziehen. Daneben sind Exem- 
plare aus Holz bezeugt (311. 322). 

Offenbar wurde bei den Kannen keine strenge 
funktionale Differenzierung angestrebt: Im sakra- 
len Bereich wurden bei der Handwaschung wie bei 
der Libation Kannen mit engem und mit weitem 
Hals gebraucht (s.0.); auch eine typologische 
Unterscheidung zwischen Kannen für die sakrale 
Libation und solchen für das Trinkgelage ist nicht 
erkennbar. Ähnliche Formen wurden in verschie- 
denen Funktionen, verschiedene Formen in glei- 
chen Funktionen verwendet. Ob Varro mit den 
Bezeichnungen von gutus für das Opfer und epichy- 
sis für das Gelage (312) eine sprachliche oder for- 
male Distinktion meinte, muss wohl offen bleiben. 


Schöpfgefässe: simpuvium, capis usw. 

In bestimmten Kulten wurde zum Ausschenken 
des Weins in das Spendegefäss eine Schöpfkelle 
benutzt, für die die Namen simpuvium und wahr- 
scheinlich capis sowie davon abgeleitete Bezeich- 
nungen in Gebrauch waren (grundlegend Zwier- 
lein-Diehl). 

Simpuvium (so offenbar die richtige Form, da- 
neben überliefert simpuium und simpulum) wird von 
Varro, zusammen mit guttus, als spezifisch religió- 
se Entsprechung zu den aus Griechenland über- 
nommenen Gefässen bei Gastmählern, epichysis 
(Kanne) und cyathus (Schöpfgefäss) genannt (312); 
Festus bezeichnet das s. als ein Gefäss, ähnlich dem 
cyathus, aus dem bei Opfern Wein gespendet wur- 
de (318). Die von Varro angenommene Etymolo- 
gie nach dem ‘Aufnehmen’ (a sumendo) trifft zwar 
kaum zu (Walde/Hofmann? 540-541), bestätigt 
aber die Verwendung zum Schöpfen. Dem ent- 
sprechend handelt es sich um eine Schöpfkelle. Al- 
le Zeugnisse, aus denen der Kontext deutlich wird, 
weisen in den Bereich der Religion, speziell des Li- 
bationsopfers (312. 315-321). Die griechische Be- 
zeichnung cyathus ist nur selten und spät in kulti- 
scher Funktion bezeugt (Hilgers 166-167), könnte 
aber in Kulten und Reichsteilen jenseits der römi- 
schen Traditionen stärker verbreitet gewesen sein. 

Capis findet sich bei Livius in einer fiktiven 
Rede des P. Decius Mus zusammen mit dem litu- 
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us (s.u. Abschnitt XII.A) sowie den religiösen 
Handlungen des Tieropfers und des augurium als 
Stichwort für die pontifikalen und auguralen In- 
signien, zu denen die Plebeier Zugang erhalten 
sollten (323, vgl. 324). Neben der Würde des Au- 
gurats, die mit augurium und lituus bezeichnet 
wird, können Schlachtopfer und c. nur das Amt 
des pontifex bedeuten (Bestätigung: 325). Da auch 
das simpuvium als Symbol des Pontifikats galt 
(s.u.), und da ferner Varro für die c. eine Etymo- 
logie nach dem *Fassen' (a capiendo) gibt (322), die 
gut zu einem Schöpfgefäss mit Stiel passt, liegt die 
Gleichsetzung der beiden Gefässe nahe. Capula, 
capedo und capeduncula scheinen eine ähnliche 
Bedeutung gehabt zu haben (322. 325. 326). Das 
spondeum, das aufgrund seines Wortstamms frü- 
her als reines Libationsgefäss gedeutet wurde, ist 
in neueren Untersuchungen als Schöpfkelle im 
Isis-Kult identifiziert worden (s. Abschnitt VI.A, 
«Situla und Wassergefässe im Isis-Kult»). 


Das s. (der Begriff wird im Folgenden für alle 
Schöpfkellen verwendet) war insbesondere ein 
Kultgefäss der pontifices (315. 319) sowie der dem 
pontifex maximus unterstellten Vestalinnen (so sind 
wohl die simpulatrices 318 und die simpuviatrix 319 
zu verstehen). In diesem Sinn wurde es zum 
Symbol dieses Kollegiums, insbesondere des ponti- 
fex maximus (s.o. Abschnitt I.C., S. 157). Weiter 
wurde das s. anscheinend von den Aedilen (316), 
den Fratres Arvales (337), und (nach einer verderb- 
ten Überlieferung) wohl auch von den Saliern 
(325) gebraucht. 

In den Bildwerken erscheint das s. auf Münzen 
seit der späten Republik im Rahmen zeichenhafter 
Kompositionen von Symbolen religiöser und poli- 
tischer Würden (345a-b. d-h.k). Auf Prägungen 
Caesars bezeichnet es sein Amt als pontifex maximus, 
z.T. zusammen mit dem lituus als Abzeichen des 
Augurats (345b. d). In seiner Nachfolge wird es 
auch von einfachen pontifices verwendet (345e). 
Seit Augustus bilden s. und lituus mit dem Dreifuss 
der XVviri sacris faciundis und der patera der VIIvi- 
ri epulonum ein emblematisches Symbol der sacerdo- 
tum quattuor amplissima collegia, in denen auch alle 
späteren Kaiser Mitglieder waren (346). Entspre- 
chend häufig wird das s. seit augusteischer Zeit als 
Schmuck von Altären des Compital-Kultes in Rom 
sowie anderer Kulte für den Kaiser und zu seinen 
Ehren in Italien, selten auch in den Provinzen ver- 
wendet (Siebert, Instrumenta Kat. I 5. 7. 12. 13. 16. 
17. 22. 25. 29. 30 usw. ; Cc 1; Gg 10). 

In figürlichen Darstellungen erscheint seit Au- 
gustus der Kaiser als pontifex maximus mit dem s. 
in der Hand (347; s. auch 344); ebenso der 
Thronfolger C. Caesar, neben L. Caesar als augur 
mit dem lituus (348). Die Verwendung im Kult 
der Vesta bezeugt eine Darstellung der ‘mythi- 
schen’ Vestalin Aemilia-auf einem Münzbild der 
späten Republik (349) sowie einer Vestalin auf 
dem kleinen Fries der Ara Pacis (350). Dem ent- 
spricht, dass auch die Göttin Vesta selbst das s. 


trägt (351). Aufschlussreich für das Ritual sind 
Darstellungen kaiserlicher Opferszenen vor dem 
Rundtempel der Vesta, in denen eine Vestalin das 
s. hält, während die Kaiserin Weihrauch opfert 
bzw. der Kaiser Wein spendet (352. 353; s.u.). 

Die Form des s. ist nach den bildlichen Zeug- 
nissen ein napfartiges Gefäss mit einem senkrech- 
ten Griff, das in zahlreichen Varianten wiederge- 
geben wird (Zwierlein-Diehl 407 Abb. 1): mit 
oder ohne Standring, mit oder ohne Ausguss, mit 
kurzem oder langem Griff, der zudem unter- 
schiedlich gestaltet sein kann. Als Attribut wird 
das s. mit der Faust gehalten (347), was jedoch 
nichts über die Handhabung im Ritus besagt. Das 
ehrwürdige Alter des Gefässes geht daraus hervor, 
dass ein s. Numae genannt wird (319. 321), das 
wohl in der aedes Vestae aufbewahrt wurde. Als 
Zeichen urtümlicher Schlichtheit wird hervorge- 
hoben, dass es aus Ton bestand und von schwar- 
zer Farbe war (319. 320. 322). Daraus hat man auf 
einen Ursprung zur Zeit der archaischen Impasto- 
und Bucchero-Keramik geschlossen, in der 
Schöpfgefässe mit einem einzigen hohen Henkel, 
allerdings nicht mit gesicherter religiöser Funk- 
tion, bekannt sind (338; Simon). 

Der konkrete Gebrauch stellt ein Problem dar. 
Unbekannt ist zunächst, aus welchem Gefäss der 
Wein geschöpft wurde und ob es sich dabei um ei- 
ne rituell festgelegte Form mit einem spezifischen 
Namen handelte. Erstaunlich ist weiter, dass die 
Schöpfkelle eine derart autonome Bedeutung 
erlangen konnte, wie sie in schriftlichen und bild- 
lichen Zeugnissen erscheint. Beim Trinkgelage 
diente die Kelle, wie die Kanne, zum Einschenken 
des Weins in die Schale. Die Schriftquellen dage- 
gen scheinen z.T. nahezulegen, dass die Libation 
direkt mit dem s. ausgeführt wurde (318. 319). 
Dazu würde passen, dass s. und c. z.T. allein als 
Zeichen der pontifices genannt werden und dass in 
den Bildwerken die Kelle als einziges Attribut der 
betreffenden Personen bzw. Priesterschaften dar- 
gestellt ist. Anders als der gutus wird das s. nicht 
von einem Opferdiener, sondern immer von den 
sakralen Würderträgern selbst gehandhabt. Wenn 
das s. lediglich als Schópfkelle zum Einschenken in 
eine Schale gedient hätte, so wäre es auffällig, dass 
diese nicht dargestellt wird; zudem ergäbe sich ei- 
ne ungeschickte Praxis, da zunächst beim Schöp- 
fen die Kelle in der rechten und die Schale in der 
linken Hand gehalten, danach aber zum Opfern 
die Schale in die rechte Hand genommen worden 
sein müsste. Hinzu kommt, dass als Synonym für 
s. ein Trinkbecher (poculum) genannt wird (319; 
ebenso wird die capis als poculum bezeichnet: 322; 
Varro de vita pop. Rom. fr. 55 Riposati, ap. Non. 
877 L.), und dass die Form in den bildlichen Wie- 
dergaben z.T. einen Standring aufweist. Dies 
scheint eher auf ein eigenständiges rituelles Gefäss 
als auf ein Hilfsgerät zum Schöpfen in eine eigent- 
liche Opferschale zu deuten. Dagegen berichten 
jedoch die Akten der Fratres Arvales, dass der 

flamen und der promagister silberne scyphi mit s. 
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voller Wein sowie eine acerra herbeibrachten, um 
ein Opfer von Weihrauch und Wein darzubringen 
(337 a). Das weist einerseits darauf hin, dass der 
Wein aus den s. in die scyphi gefüllt wurde, die 
demnach als Spendegefässe gebraucht wurden, 
zeigt aber auch, dass die simpuvia als Behälter des 
Weins eine eigenständige rituelle Funktion hatten. 
In demselben Sinn wie die Verbindung von s. und 
scyphus können die weiteren Nachrichten verstan- 
den werden, die zusammen mit dem s. andere Ge- 
fässe nennen, wahrscheinlich für spezifische ande- 
re Kulthandlungen: catinus, culullus. 

Unter diesen Voraussetzungen gewinnen die 
Szenen kaiserlicher Opfer für Vesta eine präzise ri- 
tuelle Bedeutung: Kaiser und Kaiserin bringen die 
Voropfer in der üblichen Form dar, das s. als spe- 
zifisches Kultgefäss bleibt der Vestalis maxima 
vorbehalten. Offenbar tritt sie hier in der überlie- 
ferten Funktion der simpuviatrix auf (318. 319). 
Ob das s. durchweg nur bei Ritualen ohne nach- 
folgendes Tieropfer verwendet wurde (so Zwier- 
lein-Diehl 421), erscheint angesichts der zentralen 
Funktion fiir die Pontifices zumindest fraglich (s. 
auch 319). 


Spendegefässe: patera, phiala, scyphus 

Für die eigentliche Handlung des Spendens 
wurden Gefässe verwendet, die den Trinkgefässen 
beim Festgelage ähnlich waren. Die bei weitem 
häufigste Form war die patera. Daneben wurden, 
weil dies die zentrale kultische Handlung der Li- 
bation war, in verschiedenen Kulten spezifische 
andere Formen von Gefässen verwendet. 

Patera wird in den schriftlichen Quellen als 
normale Spendeschale überall dort genannt, wo 
von typischen römischen Opferriten die Rede ist. 
Ihre flache offene Form wird von Varro beschrie- 
ben und der Name etymologisch zutreffend von 
patere, ‘offen stehen’, abgeleitet (327). Sie ent- 
spricht der griechischen phiale (s.o. Abschnitt 
III.A.1), deren Name auch als Fremdwort in Rom 
übernommen wurde. Varro reiht sie allgemein un- 
ter die Trinkgefässe (pocula) ein, hebt aber hervor, 
dass sie nur aus Gründen der Tradition beim 
Gelage zum Amtsantritt der Magistrate und im 
übrigen bei Opferhandlungen verwendet werde 
(327). Weitere Zeugnisse erwähnen die p. gele- 
gentlich auch in anderen profanen Kontexten, vor 
allem beim Trinkgelage (Hilgers 243); doch der 
Gebrauch im Kult und die allgemeine sakrale Kon- 
notation waren vorherrschend (328. 329). In die- 
sem Sinn wurde die p. speziell zum Symbol des 
Kollegiums der VIIviri epulonum (s.o. Abschnitt 
1.C., S. 157). 

Ausser für Libationen wurde die p. beim Op- 
ferritual fiir das Besprengen der Opfertiere vor der 
Tötung, für das Reichen von mola salsa sowie für 
das Auffangen des Blutes bei der Tötung verwen- 
det (s. Abschnitt VIII.B.4), ferner als Trinkscha- 
le bei anschliessenden Riten, zum Festmahl usw., 
schliesslich für Spenden im Totenkult (Siebert, In- 
strumenta 41). Zu unterscheiden ist die p. von der 


Griffschale für die Handwaschung (s. Abschnitt 
IL.B.2). 

In den bildlichen Darstellungen von Opfersze- 
nen und Kultgeräten erscheint als typisches Gefäss 
der Opferspende eine flache Schale ohne Fuss und 
Henkel (z.B. 342-343. 354-355), die zweifellos 
mit der p. zu identifizieren ist, obwohl die Schrift- 
quellen über deren spezifische Form nichts aussa- 
gen. Bestätigend kommt die Gleichsetzung der p. 
mit der griech. phiale hinzu, für die diese Form ge- 
sichert ist (s.o. Abschnitt III.A.1). Als Ausgleich 
für das Fehlen der Henkel besitzt die p., wie die 
griechische phiale, in der Mitte des Bodens eine 
kreisformige Aufwölbung, omphalos, so dass der 
Opferherr die Schale mit dem Daumen um den 
Rand und mit den mittleren Fingern von unten in 
der Aushöhlung fassen konnte. In den bildlichen 
Opferszenen wird die p. durchgängig von dem 
Opfernden in der rechten Hand, mehr oder min- 
der genau über den Altar, gehalten, ohne signi- 
fikante sachliche oder formale Varianten. 

Wegen der wenig praktischen Handhabung 
war das Gefäss bereits in Griechenland beim rea- 
len Symposion mehr und mehr ausser Gebrauch 
gekommen und zu einem spezifischen Kultgefäss 
geworden. Mit der p. wurde nicht nur der Wein 
den Göttern dargebracht, sondern die Götter selbst 
wurden sowohl in szenischen Darstellungen ihrer 
Trinkgelage wie auch in statuarischen Bildwerken 
mit der p. ausgestattet (s. ThesCRA I2 b Libation, 
Abschnitt I). Am Beispiel des scyphus des Hercu- 
les (s.u.) wird deutlich, dass das Trinkgefäss der 
Gottheit und das Libationsgefüss der Opfernden 
identisch sind. Der weitgehend religióse Kontext, 
in dem die p. in den Schriftquellen erscheint, wird 
somit durch die Ikonographie der Opferszenen wie 
der Gótter bestátigt. 

Zusammen mit Weihrauchkästchen, Opferkan- 
ne und Räucherständer gehört die Opferschale zu 
den “kultiviertesten’ Instrumenten des Opferritu- 
als. Wie jene Gegenstände, werden p. darum in 
anspruchsvollen Bildwerken als reiche Wertobjek- 
te dargestellt. Reliefarbeit deutet auf toreutische 
Werke, die Schriftquellen sprechen von Silber, 
Gold und Edelsteinen (Quellen bei Hilgers 244). 
Als Schmuckmotive dienen sowohl Ornamente 
wie Zungenmuster und Eierhöhlungen als auch 
vegetabile Blätter und Blüten sowie Köpfe als Em- 
bleme auf dem Omphalos (v. Schaewen, Opferge- 
räte 25-32; Siebert, Instrumenta 42-44). Besonders 
reich ist wieder die Darstellung am Tempel des 
Divus Vespasianus in Rom, wo in zwei Schalen der 

Omphalos mit einem Kopf des Ammon bzw. ei- 
nem Gorgoneion geschmückt ist, wie sie in der 
öffentlichen Repräsentationsarchitektur als Zei- 
chen imperialer Macht erscheinen (343. Zu den 
Motiven Verzár, M., Aventicum II. Un temple du 
culte impérial [1977] 34-46). An einfacheren Altà- 
ren, Statuenbasen, Sarkophagen u.a. im ganzen 
Rómischen Reich bildet die p. zusammen mit der 
Kanne ein gängiges Symbol für Sakralität und pie- 
tas (s.o. Einleitung S. 150 f.). 
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In diesem Sinn ist die p., in griechischer Tradi- 
tion, als bevorzugte Form von Weih- und Ehren- 
schenkungen gebraucht worden (Hilgers 243). Ih- 
re Weihung an die verschiedensten Gottheiten in 
Italien und den Provinzen zeigt, wie stark grie- 
chisch-römische Formen des Kultes die heteroge- 
nen Religionen des Römischen Reiches geprägt ha- 
ben (CIL II 2103; III 4806; V 2, 8242; VIII 1858; 
XII 3058; XIV 2215; hier 598). 


Phiala ist das griechische Synonym für patera. 
Da die ph. im profanen Gebrauch als Trinkgefäss 
für Wasser und Wein genannt wird (Hilgers 250- 
252), kann auch ihre selten bezeugte Funktion im 
Kult (Heges. 5, 48) sich auf Wasser- wie auf Wein- 
spenden beziehen. 


Der scyphus lässt besonders deutlich den Zu- 
sammenhang von Trink- und Libationsgefäss er- 
kennen. Ursprünglich der Weinhumpen des Her- 
cules, den man ihm im Ritual füllt, wird der sc. 
dann zu dem Gefäss, aus dem man ihm den Wein 
spendet. An einer Rundbasis republikanischer Zeit 
ist der Opferherr bei der Libation mit der patera für 
Hercules gezeigt, der den sc. hält (Scott Ryberg, 
Rites 23-27, schlecht erhalten). Im Kult an der Ara 
Maxima in Rom dagegen brachte der praetor die 
Spende mit einem sc. dar, der als das gewaltige 
Trinkgefäss galt, das Hercules selbst nach Rom 
mitgebracht hatte; es bestand aus Holz und war mit 
Pech abgedichtet (330). Eine Wiedergabe auf ei- 
nem Altar zeigt einen Gefässtypus mit runden Ver- 
tikalhenkeln und waagerechten Deckplatten (356), 
wie er in kaiserzeitlichen Metallgefässen üblich ist. 
Möglicherweise hat sich auch eine Umsetzung des 
sc. in Marmor aus dem Heiligtum an der Ara Ma- 
xima erhalten (339). In beiden Fällen ist nicht das 
altertümliche Kultgefäss, sondern eine zeitgenössi- 
sche Version des sc. wiedergegeben. Ebenfalls einen 
sc. verwendeten die Fratres Arvales in einem kom- 
plexen Opferritual für Dea Dia (337a-b). Gegen- 
über der patera verstärkt der sc. den Charakter des 
Opfers als Mahl. 

Zum spondeum s.o., Schöpfgefässe. 


Libationsgefässe der Vestalinnen 

Das hohe Alter und die strengen Reinheits- 
Vorschriften des Kultes für Vesta führten dazu, 
dass die Vestalinnen z.T. ungewöhnliche Gefässe, 
meist in einfachen Materialien wie Holz und Ton, 
mit speziellen Bezeichnungen gebrauchten (s. Ab- 
schnitte I.C S. 158 und XIII.D). 

Culullus und culigna waren schalenförmige 
Trinkgefässe, die sowohl beim Opfer wie beim 
Gelage verwendet wurden (Hilgers 163). Culullus 
wird in ursprünglicher Funktion als Kultgefäss der 
pontifices und der Vestalinnen genannt, die Defini- 
tion als calix aus Ton weist auf eine Schale mit 
Henkeln, vielleicht auch einem abgesetzten (höhe- 
ten?) Fuss (331). Für die culigna ist die Funktion 
zum Weinopfer für Iuppiter bezeugt, offenbar in 
beträchtlicher Menge, das heisst mit grösserem 


Fassungsvermögen (332). Die Verwandtschaft bei- 
der Namen mit griech. xbAı& bzw. xuAiyvn bestä- 
tigt die Ähnlichkeit mit griechischen Trinkschalen 
(s. Paul. Festi 57, 2 L.). 

Futis und die ähnlichen Formen futilis, futile 
bezeichnen ein Gefäss, das zum Ausgiessen des 
Wassers dient (von fundere = giessen: Paul. Festi 79, 
7-8 L.; vgl. Isid. orig. 10, 109). Die Verwendung 
ist bei Gelagen bezeugt (Hilgers 186), vor allem 
aber im Kult der Vesta, insbesondere in der Form 
futilis/fut(t)ile (333-335). Das Gefäss hatte einen 
engen Boden und eine weite Mündung, so dass 
man es nicht abstellen konnte. Offenbar wurde es, 
nach dem Transport von der Quelle in einer urna 
(s.o. Abschnitt IE.B.1), zur eigentlichen kultischen 
Verwendung des Wassers benutzt. Schwer zu ent- 
scheiden ist die Frage, ob die f. zur rituellen Rei- 
nigung diente oder für Wasserspenden. Ihr Ge- 
brauch bei profanen Gelagen betrifft wohl nicht 
die Reinigung, da zu diesem Zweck Kanne und 
Griffschale üblich waren, sondern gilt der Rei- 
chung von Trinkwasser, sei es pur, sei es zur Mi- 
schung des Weines; das könnte dafür sprechen, 
dass auch im Kult eher an Trankspenden zu den- 
ken ist. 

Wenn diese Überlegungen zutreffen, dann wä- 
ren mit culullus und futile zwei Gefässe bezeichnet, 
die im Vesta-Kult für die Spende von Wein bzw. 
Wasser verwendet wurden. Ihre Verbindung mit 
den Formen bezeugter Gefässe des Vesta-Kults ist 
problematisch. Am Fries des Vesta-Tempels in 
Rom ist eine einhenkelige Schale von der Innen- 
seite dargestellt, darum ist unklar, ob sie mit ab- 
gesetztem Fuss zu denken ist (357). Eine etwas hö- 
here Schale mit zwei Griffen wird auf Münzen 
republikanischer Zeit hinter dem Kopf Caesars 
wiedergegeben (358); ein ähnliches Gefäss mit 
zwei ungleich langen Griffen könnte auf einem au- 
gusteischen Fries gemeint sein (342). Einer dieser 
beiden Gefässtypen könnte der culullus sein, doch 
Sicherheit ist kaum zu gewinnen. Weiterhin trägt 
an der Ara Pacis die vorderste Vestalin ein kleines 
napfartiges Gefäss mit gerundetem Boden (350), 
das mit der futis identifiziert wurde, weil es wegen 
des gewölbten Bodens nicht stehen könne (Siebert, 
Instrumenta 52); da die Schriftquellen ausdrücklich 
einen engen Boden nennen, der auf ein eher trich- 
terfórmiges Gefäss zu weisen scheint, ist auch die- 
se Erklärung problematisch. Einstweilen können 
die genannten Gefässe nur allgemein dem Kult der 
Vesta zugeordnet werden. 


Weitere Gefässe 

Weitere überlieferte Namen und Bezeichnun- 
gen für Gefässe zur Libation sind nicht genauer zu 
bestimmen. Es handelt sich z.T. um spezielle Na- 
men, die in den schriftlichen Quellen nicht präzi- 
se erläutert werden: Bria wird als Trinkgefäss für 
Wein genannt, das angeblich auch bei Opfern ver- 
wendet wurde (Arnob. nat. 7, 29). Lepesta, eben- 
falls ein Gefäss für Weinopfer, aus Ton oder Bron- 
ze, war bei den Sabinern in Gebrauch (Varro ling. 
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5, 123; Varro de vita pop. Rom. fr. 58 Riposati, ap. 
Non. 877-878 L.; Paul. Festi 102 L.). Bei beiden 
Gefässen sind Form und Funktion unbekannt. 
Häufig werden sakrale Gefasse poculum genannt; 
dabei handelt es sich um eine allgemeine Benen- 
nung als Trinkgefässe verschiedenster Art, die für 
Trankspenden verwendet wurden, ohne Festle- 
gung auf einen bestimmten Gefässtypus (Hilgers 


74-75. 255-262). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

310. Arnob. 7, 29. — «Gebt, ich bitte euch, den 
unsterblichen Göttern zu trinken, schafft ihnen 
scyphi, briae, paterae und simpuvia herbei.» 

311. Plin. nat. 16, 185. — «M.' Curius schwor, 
er habe von der Beute nichts angerührt ausser 
einem gutus aus Buchenholz, um damit zu opfern.» 

312. Varro ling. 5, 124. - «Von den Gefässen 
zum Wein spenden, nannten sie die, die ihn in 
kleinen Portionen ausgiessen, nach den Tropfen (a 
guttis) ‘guttus’, jene, die in Portionen schöpfen, 
nach dem Aufnehmen (a sumendo) ‘simpulum’. An 
deren Stelle trat bei den Gastmählern aus Grie- 
chenland (übernommen) die epichysis und der cya- 
thus; bei den Opfern blieben guttus und simpulum 
(in Gebrauch). » 

313. Paul. Festi 44 L. — « Cuturnium ist ein Ge- 
fáss, mit dem bei den Opfern Wein ausgegossen 
wurde.» 

314. Paul. Festi 2 L. - «Armillum wird ein 
Weingefäss bei Opferhandlungen genannt, weil es 
auf dem armus, das heisst auf der Schulter davon- 
getragen werden soll.» 

315. Cic. rep. 6, 2. — (Aus einer Rede des Lac- 
lius) « .. . wie erwünscht den unsterblichen Góttern 
die simpuia der pontifices sind und, wie er schreibt, 
die samischen capudines. » 

316. Cic. lar. 11, 23. — « ... oder wenn der Ae- 
dil bei den gesprochenen Formeln oder mit dem 
simpuvium einen Fehler macht, dann sind die Spie- 
le nicht ordnungsgemäss abgehalten. » 

317. Varro Men. fr. 113 Cèbe. — «Siehst du 
nicht, dass die Götter, wenn sie den Wein kosten 
wollen, zu den Heiligtiimern der Menschen herab- 
schleichen, und dass der Wein (? Mss.: tamen tum; 
ed. Cebe: temetum) selbst jenem Bacchus mit dem 
simpuvium eingeschenkt wird?» 

318. Paul. Festi 455 L. — « Simpulum ist ein klei- 
nes Gefass, nicht unahnlich dem cyathus, aus dem 
der Wein bei den Opfern gespendet wurde (liba- 
batur); von daher sind auch die Frauen, die dem 
Dienst der Gétter gewidmet sind, simpulatrices.» 

319. Iuv. Sat. 6, 342-345. —:« .. . oder wer hatte 
es gewagt, über das simpuvium und den schwarzen 
catinus des Numa und die zerbrechlichen patellae 
vom Vatikanischen Hügel zu lachen?». — Dazu 
Schol. 6, 343: « Simpuvium: ein Gefáss für die Opfer 
geeignet. 2. (Über das) simpuvium (des Numa la- 
chen): simpuvium ist ein Gefáss für die Opfer, indem 
die pontifices zu spenden (libare) pflegten. 3. Simpu- 
vium aber (wird es genannt), weilalle Priester gleich- 





zeitig tranken: Daher wird simpuviatrix jene (Frau) 
genannt, die diesen Becher (poculum) reicht. » 

320. Apul. apol. 18. — «Dieselbe Armut hat 
auch dem römischen Volk von Anbeginn die 
Herrschaft begründet, und dafür opfert es bis heu- 
te den unsterblichen Göttern mit einem simpulum 
und einem catinus aus Ton.» 

321. Prud. perist. 2, 511-516. — (Tod des HI. 
Laurentius, Untergang der heidnischen Religion) 
«Da erlebte Vesta, dass die Laren des Palladium 
ungestraft verlassen wurden. Und wer von den 
Römern das simpuvium des Numa zu verehren 
pflegte, suchte das Haus Christi auf und pries in 
Hymnen den Märtyrer.» 

322. Varro ling. 5, 121. — « Capides und die klei- 
neren capulae (werden so genannt) vom Fassen (a 
capiendo), weil sie mit einem Henkel-Griff verse- 
hen sind, damit sie ergriffen, d.h. gefasst werden 
können. Deren altertümliche Formen aus Holz 
und Ton sehen wir noch heute an sakralen Gefäs- 
sen». — Ähnlich Paul. Festi 42 L.: «Capis ist eine 
Art Trinkgefäss (poculi genus), genannt nach dem 
Fassen (a capiendo).» 

323. (= 1523) Liv. 10, 7, 10. — (Rede des P. De- 
cius Mus für die Zulassung der Plebeier zu den 
Priesterämtern) «Wer mit dem Triumph-Ornat 
des Iuppiter Optimus Maximus geschmückt, auf 
vergoldetem Wagen durch die Stadt auf das Kapi- 
tol hinauf gezogen ist, soll der nicht mit capis und 
lituus gesehen werden (dürfen), nicht mit verhüll- 
tem Haupt das Opfertier tóten oder das Auguri- 
um auf der Burg vornehmen?» 

324. Lucil. 319. - «Daher die Schilde (ancilia 
der Salier), von daher die Erfindung der Priester- 
kappen (apices der flamines) und der capides.» Capis 
auf pontifices bezogen? 

325. CGIL V 617, 41. — «Capis ist ein Gefäss 
der pontifices (vas pontificalis).» — IV 28, 2: (Text 
verderbt) «Cardens (capedines?) sind vasa fretiva (fes- 
tiva?) der Salier.» - CGIL IV 407, 27; V 214, 16; 
V 444: «Capidines (oder Kapedines): daher weil sie 
mit der Hand gefasst werden (capiantur).» 

326. Cic. nat. 3, 43. - «Ich will zeigen, dass ich 
mehr über die rechte Art, die Gótter zu verehren, 
nach dem Pontifikalrecht und dem Brauch der 
Vorfahren, von den kleinen capeduncula gelernt ha- 
be, die Numa uns hinterlassen hat.» 

327. Varro ling. 5, 122. - «Ausserdem waren 
unter den Trinkgefässen die paterae, so genannt, 
weil sie weit offen sind (patent). In diesen wird 
noch jetzt bei dem öffentlichen Gelage, wenn die 
Magistrate ihr Amt antreten, um die alte Tradi- 
tion zu bewahren, das Getränk herumgetragen, 
und beim Opfer für die Götter spendet der 
Magistrat dem Gott aus diesem Trinkgefäss (hoc 
poculo) den Wein.» — Vgl. Macr. Sat. 5, 21, 4: « Die 
patera ist, wie der Name selbst anzeigt, flach und 
weit geóffnet (planum ac patens). » 

328. Ov. met. 9, 159-160. - (Opfer des Hera- 
kles) « Weihrauch gab er in die auflodernden Flam- 
men und betende Worte, und Wein vergoss er aus 
der patera auf die marmornen Altáre.» 
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329. Paul. Festi 100 L. - «Opferwein (inferium 
vinum) ist der, der beim Opfern unterhalb der Lip- 
pe der patera ist.» 

330. Serv. Aen. 8, 278. - (Opfer an Hercules, 
der scyphus hält) «In alten Büchern ist zu lesen, dass 
Hercules einen riesenhaften hölzernen Trinkbecher 
(poculum) nach Italien brachte, den er bei kultischen 
Handlungen benutzte. Und damit er nicht von 
Fäulnis zersetzt würde, wurde er mit Pech überstri- 
chen und so bewahrt; seine Grösse und zugleich sei- 
ne kultische Bedeutung hebt (Vergil) hervor, indem 
er sagt ‘Der heilige scyphus füllte seine Hand aus’. 
Mit einem scyphus brachte der Praetor einmal im 
Jahr ein Weinopfer dar, und auch dies fand nicht 
ohne sakrale Riten statt. Wir können auch dies an- 
nehmen, dass unter den Geschenken für die Götter 
Trinkgefässe (pocula) sind.» (Es folgt ein verderbtes 
Zitat nach Sallust, der «pocula und andere goldene 
Gegenstände» als «den Göttern geweihte Geräte» 
bezeichnet habe). — Vgl. Claud. Don. Aen. 8, 278. 

331. Porph. und Schol. Hor. c. 1, 31, 10. — «Ei- 
gentlich aber sind culilae/culilli gewisse Kelchgefäs- 
se aus Ton, die die Pontifices und die Vestalischen 
Jungfrauen bei Kulthandlungen gebrauchen. » 

332. Cato agr. 132. — «Dem Iupiter des Opfer- 
mahls sollst du eine culigna voll Wein, so gross du 
willst, darbringen. » 

333. Paul. Festi 79 L. — «Futtiles werden die 
(Menschen) genannt, die das zu Verschweigende 
nicht bei sich behalten können, sondern es auskip- 
pen. So werden auch Gefässe futtilia nach dem 
Ausgiessen (a fundendo) genannt. » 

334. Serv. Aen. 11, 339. - «Denn das futtile ist 
ein gewisses Gefäss mit weiter Mündung und en- 
gem Boden, das sie bei den heiligen Handlungen 
der Vesta benutzen, weil das Wasser, das für den 
Kult der Vesta geschöpft wird, nicht auf die Erde 
abgesetzt werden darf, denn wenn das geschieht, 
ist es eine religiöse Verfehlung (piaculum). Darum 
wurde ein Gefäss erdacht, das nicht stehen kön- 
nen, sondern auf den Boden gestellt sofort ausflies- 
sen sollte. Aus diesem Grund wird auch ein 
Mensch, der ihm Anvertrautes nicht bei sich be- 
hält, ‘futtilis’ genannt, dagegen ‘nicht futtilis’, wer 
gut im Rat und kein eitler Schwätzer ist». 

335. CGIL V 22, 16. — «Fuctis: ein Wasser- 
gefass von sehr kleiner Machart (Miindung? 
o[pe]ris).» V 599, 18: « Futis ist ein gewisses Gefäss 
im Tempel der Vesta, wo bestimmte Opfer(gaben) 
abgestellt wurden. » 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 
336. Act. arv., 81 n. Chr. — Scheid, CFA 49, 
10-11. — «Sodann, als sie ein zweites Mahl bei dem 
magister einnahmen, brachten sie ein Opfer dar, 
unter Mitwirkung von Kultdienern, freigeborenen 
Knaben, Söhnen von Senatoren, deren Vater und 
Mutter noch lebten, die mit Weihrauch und Wein 
ministrierten und in Schalen (pataris) die Opferga- 

ben zum Altar brachten.» 
337. (= 439) Act. arv. a. 218 n. Chr. — Scheid, 
FA 100, a 26-27. - «Sodann brachten der flamen 


und der promagister silberne scyphi, zusammen mit 
simpuia (cum sumpuis) voll Wein, sowie acerrae, und 
brachten vor dem Eingang ein Opfer von Weih- 
rauch und Wein dar.» — b. 240 n. Chr. — Scheid 
114 II Z. 28-33. -— «Und der promagister und der 
flamen, mit den scyphi voll Wein, gaben, nachdem 
(ihre Kollegen) mit den Früchten zurückgekehrt 
waren, mit der rechten Hand die scyphi und 
empfingen mit der linken Hand die Früchte. Dann 
sprachen sie ein Gebet (carmen) und darauf brach- 
ten sie ein Opfer dar, aus den acerrae mit Weih- 
rauch und aus den scyphi mit gesüsstem Wein, 
Milch, Honig und Wein aus getrockneten Trau- 
ben.» — Ebenso Nr. 107 1Z. 10. — Interpretation 
bei Scheid, Romulus 611-613. 


REALIA 

338. Schöpfgefäss, Impasto-Keramik. — Gjer- 
stad, E., Early Rome IV 1 (1966) Farbtaf. IV 1. Da- 
zu Simon, GRôm 233 Abb. 294. 

339. Marmorgefäss in Form eines scyphus 
(erg.). Rom, S. Maria in Cosmedin. — Simon, 
GRöm 76-77. 296 Abb. 96. - Frühe Kaiserzeit. - 
Scyphus-Henkel mit waagerechter Deckplatte an- 
tik gesichert. 


BILDZEUGNISSE 

340. (= 6. 209. 441) Censoren-Denkmal Miin- 
chen-Paris. Paris, Louvre MA 975. - Kultdiener 
giesst aus Kanne dem Opferherrn zur libatio in pa- 
tera ein. 

341. (= 11b) Altar des C. Manlius. Vatikan, 
Mus. Greg. Prof. 9964. - Opferszene, Opferherr 
mit patera, Kultdiener mit Kanne. 

342. (= 18*) Fries mit Kultinstrumenten und 
Seesieg-Symbolen. Kultinstrumente, darunter 
reich verzierte Kannen und paterae; schlichte sim- 
puvia mit einem Griff; Gefäss mit zwei ungleich 
langen hochgezogenen Griffen. - Reiche Kannen 
und paterae auch 22 und 23* (mit simpuvium). 

343. (= 21) Fries des Tempels des Divus Ves- 
pasianus. — Kultinstrumente, darunter reich ver- 
zierte Kannen und paterae. 

344. Altar für den Divus Augustus. Palestrina, 
Mus. Naz. — Simon, GRdm 233 Abb. 296. — Nach 
14 n. Chr. - R. Ns.: Girlande, Füllhórner, simpu- 
vium. 

345. (= 27a*. b. d*. e. f*-h*. k*) Republika- 
nische Münzen, 69-39 v. Chr. - Kultgeräte, da- 
runter simpuvium. 

346. (= 29 a*-b*) Münzprägungen des Augus- 
tus und des Nero, 16 v. Chr., 51-54 n. Chr. - Em- 
bleme der vier grossen Priesterschaften, darunter 
simpuvium der pontifices. 

347.* a. AR Denar, Rom, C. Marius, 13 v. 
Chr. ~ BMC Emp I 20, 100. — Augustus, capite ve- 
lato, hàlt simpuvium. — b.* AE Dupondius, Rom, 
Claudius, 41 n. Chr. - BMC Emp I 188, 166-171; 
Zwierlein-Diehl 417. — Claudius, capite velato, hàlt 
simpuvium. 

348.* AU Aureus, AR Denar, Lugdunum, Au- 
gustus, nach 2 v. Chr. - BMC Emp I 88-91, 513- 
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543; Zwierlein-Diehl, a.O. — C. und L. Caesar mit 
Rundschilden, als principes iuventutis; Caius mit 
simpuvium, Lucius mit lituus. 

349.* AU Aureus, Rom, L. Livineius Regulus, 
42 v. Chr. - Crawford, RRC 494/1. — Vestalin 
Aemilia, halt simpuvium und Szepter. 

350. (= 8b*. 1093. 1117) Ara Pacis, Rom. Fries 
um den Altarkörper, Innenseite der L Wange. - 
Sechs Vestalinnen, die erste hält Napf mit rundem 
Boden, die zweite simpuvium. 

351. AR Denar, Rom, Vespasian, 69-70 n. 
Chr. - BMC Emp Il 10, 55-58; 13, 70-71. — Miin- 
zen spáterer Kaiser bei Zwierlein-Diehl 418. — Ves- 
ta, sitzend oder stehend, hält simpuvium. 

352. (= 32*) AE Medaillon, Crispina; Münzen 
späterer Kaiserinnen. - Opfer der Kaiserin mit 
Weihrauch, Vestalin mit simpuvium. 

353. (= 33*) AU Aureus, Caracalla; Münzen 
späterer Kaiser. - Opfer des Kaisers, Vestalin mit 
simpuvium. 

354. (= 11a*) Altar. Pompeji. - Opferherr mit 
patera. 

355. (= 17) Relief mit Opferszene. Rom, Mus. 
Naz. Rom. — Kaiser opfert mit patera. 

356. Rund-Altar für Hercules Invictus. Rom, 
Mus. Cap. 1962. — Simon, E., in Helbig* II Nr. 
1425; ead., GRöm Abb. 102. — 81 n. Chr. — Attri- 
bute und Taten des Hercules, unter der Inschrift 
scyphus. 

357. (= 24°) Fries vom Tempel der Vesta. 
Rom. - Kultinstrumente, darunter flache einhen- 
kelige Schale. 

358. AR Denar, Rom, M. Mettius, 44 v. Chr. 
- Crawford, RRC 480/3; Alföldi, A., SMzbl 13 
(1963) 65-73 Taf. 3. — Kopf des C. Iulius Caesar, 
dahinter lituus, z. T. simpuvium (oder culullus ?). 


TONIO HÓLSCHER 


IV. Rauchopfer 


A. Griechisch und etruskisch 


BIBLIOGRAPHIE: Ambrosini, L., Thymiateria etruschi 
in bronzo di eta tardo classica, alto e medio ellenistica (2002); 
Bubenheimer-Erhart, F., «Räuchergeräte aus Etrurien und 
ihre Beziehungen zum östlichen Mittelmeerraum», in Bol, 
R./Kreikenbom, D. (Hsg.) Sepulkral- und Votivdenkmäler 
östlicher Mittelmeergebiete (7. Jh. v. — 1. Jh. n. Chr.). Akten 
des Int. Symposiums Mainz 2001 (2004) 51-59; Buccioli, S., 
«Thymiateria», in Bini, M. P./Caramella, G./Buccioli, S 
I bronzi etruschi e romani. Materiali del Mus. Arch. Naz. di 
Tarquinia XII (1995) 299-450; FE = Fonti epigrafiche in 
Zaccagnino 111-124; Huidberg-Hansen, F. O., «Due arule 
fittili di Solunto», AnalRom 13 (1984) 25— 48 (« arula-thymia- 
terion»); Kouroniotis, K., «Qumiarnpıa ev "Edevoivi», in 
Classical Studies Pres. to E. Capps (1936); Matthäus, H., 
a" Ari dduyy ABavetds tyow. Zu Thymiateria und 
Räucherritus als Zeugnissen des Orientalisierungsprozesses 
im Mittelmeergebiet während des frühen ı. Jahrtausends v. 
Chr.», CCEC 29 (1999) 9-31; Pfrommer, M., Studien zu 
alexandrinischer und grossgriechischer Toreutik frühhellenisti- 
scher Zeit (1987) 25-41. 202-212; Sparkes, B. A./Talcott, 
L., Black and Plain Pottery of the 6th, 5th and 4th Centuries 
B.C., Agora XII (1970) 182 f.; Stoop, M. W., Floral Figu- 


rines from South Italy. A Study on South Italian Incense Bur- 
ners in the Shape of Human Figures Supporting a Flower of the 
4th Cent. and the Hellenistic Period (1960); Testa, A., Cande- 
labri e thymiateria. Monumenti, Musei e Gallerie Pontificie. 
Mus. Greg. Etr. (1989); Ugolini, D., «Tra perirrhanteria, lou- 
teria e thymiateria. Note su una classe ceramica da S. Biagio 
della Venella (Metaponto)», MEFRA 95 (1983) 450-472; 
Vinattieri, E., «Per la forma, la tecnica e la destinazione dei 
cosidetti incensieri di tipo vetuloniese», StEtr 20 (1948/49) 
199-214; Wigand, K., «Thymiateria», BonnJbb 122 (1912) 
1-97; Wikander, O., «Two Etruscan Thymiateria in the 
von Beskow Collection», Medelhavsmuseet Bull. 18 (1983) 
45-67; Zaccagnino, C., Il thymiaterion nel mondo greco. Ana- 
lisi delle fonti, tipologia, impieghi (1998), Rez.: Ambrosini, L., 
ArchCl 51 (1999/2000) 519-525. 


Rauchopfer begleiteten griechische Kulthand- 
lungen in ähnlichem Ausmass wie Trankspenden 
und waren eng mit ihnen verbunden. Räucherge- 
fässe wurden zur Benutzung während des Tierop- 
fers in Prozessionen mitgeführt (400. 407. 408); 
beim Auszug in den Krieg (360. 401), bei Hoch- 
zeit (7892), Begräbnis (379, zur « Opferrinnen- 
Zeremonie» s. Kistler a.O.) und zur Reinigung des 
Hauses bei einem Todesfall (361) brachte man 
Rauchopfer dar. Sie konnten vielen Göttern und 
Heroen gelten (z.B. Apollon (408), Athena (385. 
407), Demeter und Persephone (384. 386. 405. 
414), Hera (387), Poseidon (419), Zeus (420), den 
Dioskuren (409) und Heilgottheiten wie Asklepios 
und Amphiaraos (416); ausführlich hierzu Zacca- 
gnino 52-62. Besonders häufig sind sie belegt für 
Aphrodite (410-413. 415), in deren Bereich duf- 
tende Essenzen zur Steigerung der erotischen An- 
ziehungskraft ohnehin eine grosse Rolle spielten. 
Ähnliches gilt für Dionysos (400. 417. 418): Die 
Wohlgeriiche, die man dem Gott darbrachte, erfreu- 
ten ebenso die Menschen wahrend des Symposions; 
profaner und sakraler Gebrauch gehen ineinander 
iiber. Zwar kann in Darstellungen das Gewicht auf 
einen der beiden Aspekte gelegt werden, so steht 
z.B. auf dem apulischen Krater 417 das Gelage im 
Mittelpunkt, während Krater, Phiale und Th. am 
Rande eines Tieropfers auf 418 eher auf eine 
spezielles Ritual im Dionysos-Kult hinzuweisen 
scheinen; in der Pompe des Ptolemaios Philadel- 
phos (362) finden sich Th. in der Nähe eines Altars 
sowie bei einem Krater. Eine scharfe Trennung der 
Aspekte ist aber wohl kaum je möglich. 

Weihrauchkörner konnten entweder direkt in 
die Flamme geworfen werden, was schnell einen 
sehr starken Duft erzeugte, oder bei gedrosselter 
Luftzufuhr über einer Glut langsam verbrannt 
werden, was den Duft der kostbaren Essenz über 
längere Zeit hin erhielt. Die dafür entwickelten 
speziellen Geräte besassen im Orient eine lange 
Tradition und sind wohl von dort nach Griechen- 
land übernommen worden (s. ThesCRA I 2 c 
Rauchopfer, Abschnitt E; s. auch Matthäus). Die 
generelle griechische Bezeichnung für den Räu- 
cherständer mit Schale und Deckel ist «Thymiate- 
rion» (zur Etymologie s. ThesCRA I 2 c Rauchop- 
fer, Abschnitt B); der Begriff ist erst bei Herodot 
belegt (359), was aber eher Zufall sein dürfte. Al- 
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Thymiaterien 


le anderen für Räuchergeräte in Frage kommenden 
Wörter, escharis oder escharion (Zaccagnino 44 f.; 
s.u.), tripodiskos und bomiskos bezeichnen spezielle 
Formen (363-366. 371), zumindest bomiskos ist 
eine generelle Bezeichnung für Altärchen (s. Ab- 
schnitt V.A). 

Für die Verbrennung von Aroma-Harzen und 
Duftkräutern in offener Flamme kommen alle Ge- 
genstände in Frage, in oder auf denen etwas ver- 
brannt werden kann, grosse Altäre (405c), kleine 
tragbare Altärchen verschiedener Form (Abschnitt 
V.A, Arulae), Dreifüse mit flachen Becken 
(«Dreifuss-foculi», Abschnitte IV.B und V.A), 
Kohlenbecken (V.B) und wohl auch manche Kes- 
selwagen (XIII.A.4). Im Gegensatz zu den Thy- 
miaterien im engeren Sinn ist all diesen Geräten 
gemeinsam, dass sie nicht ausschliesslich der Erzeu- 
gung von duftendem Rauch dienten. Duft kann 
offensichtlich auch auf unübliche, weil wenig er- 
giebige Weise erzeugt werden. Auf einer rotfigu- 
tigen Schale (702) giesst ein Mann - vermutlich 
duftendes - Öl aus einem Aryballos in das Altar- 
feuer; der einzige Sinn dieser Handlung ist wohl 
die Weihung von etwas Kostbarem an die Gott- 
heit, denn der dabei entstehende Duft kann nicht 
sehr nachhaltig gewesen sein. 


= Bei den Thymiaterien sind grundsätzlich zwei 
Typen-Gruppen zu unterscheiden: Th. mit hohem 


(379a. 383. 400-403. 405-411. 415. 417-420) 
und mit niederem Fuss (384. 386. 412-414). Für 
die Bezeichnung der Typen im Einzelnen wird die 
Einteilung von Zaccagnino (a.O. Taf. 2-3, danach 
Abb. hier S. 213) verwendet. 


Thymiaterien auf hohem Fuss 

Der Typus der Räucherschale auf einem Stän- 
der stammt aus den orientalischen Kulturen (s. Wi- 
Sand, Typentafeln II und II). Die Räucherschalen 
können halbkugelig (401-403. 405. 407-408. 
410. 417) oder flacher (409) sein, die Deckel sind 
meist kegelförmig mit einem Knauf oder einem 
anderen Zierelement an der Spitze und mit zahlrei- 
chen Löchern versehen, die zur Luftzufuhr und 
zum Entweichen des duftenden Rauches notwen- 
dig sind. Bei original erhaltenen Geräten sind die 
Deckel häufig verloren; auf Darstellungen fehlen 
sie selten, meist nur dann, wenn gerade Weih- 
rauchkörner eingefüllt werden (406). Die Ständer 
sind stangen- oder säulenartig und gehen — meist 
ohne Absatz — in einen weit ausschwingenden Fuss 
über, der dem Gerät Standfestigkeit verleiht (401. 
403. 406-410. 417). Zu diesen Typen gehören die 
meisten attischen Th. des 5. Jhs. Relativ früh findet 
sich dagegen in Unteritalien schon eine Ständer- 
forın, die dem häufigsten etruskischen Typus ent- 
spricht, bei dem eine tragende Stange auf drei Bei- 
nen aufsitzt (Zaccagnino Typ F; 405). Eine dritte 
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Form besteht im unteren Teil aus drei oder vier tra- 
genden Stangen, deren Zwischenräume mit Plat- 
ten verkleidet sind (Zaccagnino Typ D-E; 412- 
413. 418-420. 789); dieser Typus tritt besonders 
früh in Etrurien auf (393. 421-422), während er 
in Griechenland erst im 4. Jh. v. Chr. häufig wird. 
Geräte der hohen Formen wurden überall da ver- 
wendet, wo das Gerät einerseits auf dem Boden ste- 
hen und die Duftquelle dennoch nicht zu tief pla- 
ziert sein und andererseits Prunk entfaltet werden 
sollte, also bei den grossen Staatsfesten, aber z.B. 
auch bei Hochzeiten (789). Ihre Oberfläche be- 
stand oft aus Gold, Silber oder Bronze; hohe Th., 
die in Prozessionen mitgeführt werden sollten (vgl. 
407. 408), wurden aus Gewichtsgriinden oft nicht 
massiv aus Metall hergestellt; die Tempelinventare 
nennen Holz-Th., die mit Gold oder Silber über- 
zogen waren (368. 371a. 373b). 

Ton-Th. sind im allgemeinen von einfacherer 
Form - was natürlich durch Bemalung wettge- 
macht werden konnte - und variabler in den Pro- 
portionen; sie bestehen meist nur aus einem säu- 
lenartigen Ständer mit einer kleinen Schale. Solche 
Geräte sind allerdings nur dann, wenn der obers- 
te Teil vollkommen erhalten ist, als Th. zu iden- 
tifizieren, sonst sind andere Verwendungsmöglich- 
keiten ebenso gut denkbar, wie die hier als Beispiel 
angeführten Diskussionen um die einfachen Ton- 
geräte vom Heiligtum am Aetos (381) und die 
reich verzierten von San Biagio bei Metapont 
(388b) zeigen. Es muss also damit gerechnet 
werden, dass frühe Ton-Th. vielfach nicht erkannt 
werden können und häufiger sind, als es den An- 
schein hat. Ohnehin sind frühe Th. (379-381) in 
ihren Formen sehr vielfältig; erst im 6. Jh. v. Chr. 
bilden sich feste Typen heraus. Obwohl in den 
Schriftquellen hierzu nichts überliefert ist, wurden 
in allen Epochen auch Statuetten und Büsten 
durch Anbringung einer Schale auf dem Kopf zu 
Th. gemacht (379b-d. 380. 382. 387). 


Thymiaterien mit niederem Fuss 

Th. mit niederem Fuss, sogenannte Tisch-Th., 
in der Art eines Kelches (385) oder einer Fuss- 
Schale, sind nur dann als Th. zu identifizieren, 
wenn ein Deckel oder zumindest ein Falz dafür am 
Gefässrand erhalten sind (zu Tisch-Th. s. Pfrom- 
mer 25-41). Es wäre denkbar, dass für sie die Be- 
zeichnung escharis verwendet wurde (s. Abschnitt 
V.B, Kohlenbecken, eschara), da dieser Begriff in 
Tempelinventaren zusammen mit dem thymiate- 
rion genannt wird (373a) und sich also von diesem 
unterscheiden muss. Th. mit niederem Fuss wur- 
den in Athen offensichtlich in bestimmten Kulten 
gleichzeitig mit hohen Th. verwendet, wie Vasen- 
bilder zeigen. So wird ein niederes Th. einer 
charakteristischen Form, mit zwei kleinen, vom 
Schalenrand herabhängenden Ringen oder Hen- 
keln zusammen mit einem hohen Th. in Szenen 
(412) verwendet, die vermutlich mit den Bildern 
der > Adonis-Gärtchen zusammenhängen (s. Ab- 
schnitt XH. A.1); seltener (411) wird dabei ein 








kleines Th. mit hohem Fuss dargestellt. Dasselbe 
niedere Gefäss erscheint auch in anderen Szenen 
aus dem Kreis der Aphrodite, die möglicherweise 
aufgrund dieses Details in denselben Kultbereich 
gehören könnten (413). Die Grösse dieser Th. 
schwankt in irritierender Weise (sehr klein das Th. 
in der Hand des Eros auf 412, von der Grösse ei- 
nes Kraters dasjenige auf 1585 = LIMC I Adonis 
47). Generell sind ihre Räucherschalen grösser als 
die der hohen Th., ein Deckel ist nirgends darge- 
stellt. Erhalten sind Ton-Gefässe dieses Typs auf 
der Athener Agora (Agora XII 332 Nr. 1359-1361 
Abb. 11 Taf. 44). Möglicherweise dienten sie we- 
niger dem Verbrennen von Weihrauch oder ande- 
ren kostbaren Aroma-Harzen, sondern für billige- 
re, einheimische Duftkräuter. Dass Wohlgeruch 
nicht nur durch Aroma-Harze erzeugt werden 
kann, ist schon durch Homer bezeugt: Od. 5, 59- 
61 verbrennt Kirke auf escharai Holzscheite von 
Zedern und Lebensbaum (?, thyon), deren Duft 
weithin über die Insel zieht. (564); Platon (nom. 
847b-c) hielt die Einfuhr von Weihrauch für 
überflüssig, und auch in Delphi wurde offensicht- 
lich anderes Material verwendet (s. ThesCRA I 2 
c Rauchopfer 15; zu einheimischen Pflanzen bei 
Rauchopfern s. auch Pfister, REI A 1, 270 f. s.v. 
«Rauchopfer»). Es erstaunt zwar, dass ausgerech- 
net in dem aus dem Orient eingefiihrten Kult des 
Adonis auch einheimische Duftstoffe verwendet 
worden sein sollten, andererseits diirfte in einem 
populären Kult der finanzielle Aufwand vieler Pri- 
vatleute an Grenzen gestossen sein. Die etwas al- 
tertümliche Form und die Grösse würden gut zur 
Verwendung einheimischer Aroma-Stoffe passen, 
da sie im allgemeinen mehr Platz benötigt haben 
dürften als Weihrauchkörner. | 
Derselbe Th.-Typus taucht auch in eleusini- 
schen Bildern auf (414) und entspricht in seiner 
Form dem unteren Teil der in Eleusis und im 
Eleusinion von Athen in Miniatur- wie in monu- 
mentaler Ausführung gefundenen Plemochoai und 
Kernoi (Abschnitt VI.A, —Plemochoe, —Ker- 
nos). Diejenigen Gefässe, die einen durchbroche- 
nen Deckel besassen (384), dürften daher zum 
Räuchern gedient haben (Funde anderer, älterer 
Th.-Typen vor dem Telesterion: 383; hohe Th. 
des für das 4. Jh. charakteristischen Zaccagnino 
Typus E* in eleusinischen Szenen: Zervoudaki, E. 
A., AM 83 (1968) Taf. 22, 2; 23, 2 und LIMC II 
Athena 499* = Zaccagnino 137 RT 130. 137), Ge- 
fasse mit massivem Deckel dagegen sind echte Ple- 
mochoai. Da bei den meisten originalen Exempla- 
ren der Deckel nicht erhalten ist, ist das Verhältnis 
der beiden Gefässgattungen in den Fundkomple- 
xen von Eleusis und Athen nicht mehr feststellbar. 
In der hellenistischen Epoche steigern sich die 
Qualitätsunterschiede bei den erhaltenen und in der 
Literatur beschriebenen Th. ins Extreme; den seit 
dem 4. Jh. v. Chr. zahlreich in Heiligtümern und 
Wohnhäusern gleichermassen gefundenen, kleinen 
Ton-Th. verschiedener Formen (385. 386. 388a. 
389) stehen Prachtexemplare wie die in der Pom- 
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pe des Ptolemaios Philadelphos beschriebenen 
(362) Gold- und das im «Schatz von Tarent» er- 
haltene Silber- Th. (ThesCRAI2c Rauchopfer 37, 
Pfrommer 36-38 Taf. 32) gegenüber. 

Zu letzterem gehört wohl auch eine ebenso 
kostbare Pyxis (a.O. 37b; Pfrommer Taf. 33); 
reich verzierte Weihrauchpyxiden (libanotis, Plural 
libanotides) sind auch in Tempelinventaren überlie- 
fert (373. 375). Im allgemeinen hat man den Be- 
hältern aber in Griechenland wohl weniger Bedeu- 
tung zugemessen als in Rom; meistens werden sie 
gar nicht dargestellt. Dagegen streut auf einer rf. 
Kanne (404) eine Nike aus einer Pyxis Weihrauch 
direkt auf den Altar; angesichts der Kompositions- 
weise der attischen Vasenbilder ist nicht sicher, ob 
dies als Rauchopfer auf dem Altar oder als bildli- 
che Zusammenziehung zweier Aussagen, « Rauch- 
opfer» und «Tieropfer auf dem Altar» zu verste- 
hen ist. In beiden Fällen ist die libanotis notwendig, 
um das Thema « Rauchopfer» in ein Bild umzuset- 
zen, wofür in anderen Fällen das Th. genügt. 

Selbstverständlich wurden aber zum Rauchop- 
fer immer Behälter benötigt. Schon im frühen 4. 
Jh. v. Chr. konnten dies Kästchen sein (415-417), 
die etwa der römischen — acerra entsprechen; run- 
de Pyxiden (404. 406. 413) sind wohl häufiger 
verwendet worden, doch ist hier kaum ein Zah- 
lenverhältnis zu erschliessen, da Darstellungen sel- 
ten sind und erhaltene Objekte nicht sicher als li- 
banotides zu identifizieren sind. 


Etrurien 

Die «incensieriv der Villanova-Kultur, die 
höchstens mit geöffnetem Deckel zum Räuchern 
geeignet gewesen wären, sind wohl eher als Behäl- 
ter kostbarer Materialien zu verstehen (s. Hors- 
naes, H. W., AnalRom 27 [2001] 7-36; Ambrosini 
65), doch spätestens seit der Mitte des 7. Jhs. ist 
das Räuchern mit Weihrauch in Etrurien belegt. 
In mehreren Gräbern in Casale Marittima wurden 
Weihrauchkörner gefunden, in einem Fall bei ei- 
ner Pyxis, einer den Th. vom Vetulonia-Typus 
(390) sehr ähnlichen Form (391). Entweder ist 
hier der Weihrauchbehälter den Th. angeglichen 
worden oder die Th. übernahmen die bekannte 
Pyxisform (zu dieser Bubenheimer-Erhart). Eine 
dritte Möglichkeit besteht darin, alle Geräte dieser 
Form als Pyxiden anzusehen, wofür Bubenhei- 
mer-Erhart plädiert. Bei vielen der «incensieri» 
vom Typ Vetulonia (390) sind wie bei der Pyxis 
aus Casale Marittimo (391) Reste von Holz gefun- 
den worden, die meist auf Deckel und Boden kon- 
zentriert sind. Dennoch kónnte es sein, dass das 
ganze Gerát einen Holzkern besass, also die «in- 
censieri» ebenfalls Pyxiden aus Holz mit einer ge- 
schlossenen, von den erhaltenen Bronzeteilen um- 
schlossenen Wandung waren. Bronzebeschläge 
sind bei Holzgefässen häufig, allerdings sind meist 
Teile des Gefässes verziert und nicht das ganze der- 
art massiv verkleidet. Auch die Funktion der - 


ausserordentlich aufwendig gestalteten - Kettchen, 
die anscheinend nur zu den «incensieri» und nicht 


zu «normalen» Pyxiden gehören, erklärt sich 
leichter bei einem zum Räuchern bestimmten Ge- 
rät. Sie dienten m.E. dazu, den - heiss geworde- 
nen — Deckel schnell öffnen und schliessen zu kön- 
nen, um Weihrauchkörner nachzulegen. 

Generell sind in Etrurien, wie in Griechenland, 
die frühen Th. (390-392) noch nicht auf wenige 
Grundformen festgelegt; sie imitieren und kombi- 
nieren vielmehr verschiedene orientalische Vorla- 
gen (Bubenheimer-Erhart). Wenn man, wie für 
den griechischen Bereich, auch für Italien die Ver- 
wendung einheimischer Duftkräuter neben oder 
zusammen mit den orientalischen Aroma-Harzen 
vermutet, könnten auch einige für Weihrauch al- 
lein zu grosse Schalen wie die des Kesselwagens aus 
Bizenzio (1590) und des « Wagens» aus der Tom- 
ba Regolini Galassi (1592a, Bubenheimer-Erhart 
Abb. 1) als Räuchergeräte erklärt werden; damit 
liesse sich die Sitte des Räucherns bis ins 8. jh. v. 
Chr. zurückverfolgen. Angesichts der Tatsache, 
dass auch später (394) fahrbare Th. benutzt wur- 
den, erscheint dies sehr plausibel. Dennoch ist die 
Gattung dieser fahrbaren « Wagen» mit einer Scha- 
le im Zentrum nicht allein auf diesen Verwen- 
dungszweck festzulegen (s. Abschnitt XIII. A.4, 
Kesselwagen). Dass von «Karyatiden» getragene 
Kelche als Th. dienten (zu ihnen oben Abschnitt 
II.A, Reinigung, gr./etr., Einleitung), schlägt Bu- 
benheimer-Erhart vor, da ühnliche Karyatiden- 
Gruppen an westphónizischen Th. als Träger der 
Räucherschale fungieren (de la Bandera Romero, 
L./Ferrer Albelda, E., ArEspArq 67, 1994, 41-61 
Abb. 1-13; Bubenheimer-Erhart Abb. 5) und ein 
«Karyatiden-Kelch» aus Zypern (Salamis Grab 23, 
Karageorghis, V., Salamis IV. Excavations in the Ne- 
cropolis of Salamis II [1974] 48 Nr. 5 Taf. B, 104) 
möglicherweise ein Th. war, jedoch stimmen we- 
der das Th. aus Spanien noch der Kelch aus Zypern 
genau mit den etruskischen Karyatiden-Kelchen 
überein. Frauenfiguren, die eine Schale stützen, 
finden sich auch in anderen Denkmälergattungen, 
z.B. bei den griechischen Perirrhanterien, sodass 
aus den wenigen zyprischen und phönizischen Par- 
allelen nicht die Verwendung der sehr zahlreichen 
etruskischen Karyatiden-Kelche aus Bucchero her- 
geleitet werden kann. Grundsätzlich können zwar 
alle hitzeresistenten Schalen zur Verbrennung von 

Weihrauch benutzt werden; um sie als speziell für 
diesen Zweck konstruierte Geräte erkennen zu 
können, bedarf es aber weiterer Indizien. 

Gerade diese scheinen für die vierrädrigen Koh- 
lenbecken gegeben zu sein: An den zwei Exem- 
plaren aus dem Isis-Grab von Vulci (581) sind Ein- 
wirkungen grosser Hitze festzustellen, bei der auch 
andere kleine Gegenstände am Metall eines Rades 
festklebten. Bubenheimer-Erhart, die dies in ihrer 
Untersuchung Das Isis-Grab von Vulci feststellte, 
nimmt an, dass der Brand, der diese Schäden ver- 
ursachte, beim Räuchern entstanden sei und dieses 
Rauchopfer der Statue aus Alabastergips gegolten 
habe, zu deren Seiten die beiden fahrbaren Becken 
aufgestellt waren und die an einer Seite Rauchspu- 
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ren zeigt. Die Position der beiden Geräte macht 
die vermutete Verwendung plausibel, der Brand 
könnte aber natürlich auch durch etwas anderes, 
etwa eine auf Stoff fallende Fackel erzeugt worden 
sein. Generell können Kohlenbecken, die Glut ent- 
halten, zum Räuchern benutzt werden, sie sind 
aber nicht speziell für diesen Zweck konzipiert 
worden (s.u. Abschnitt V.B). 

Aus Heiligtümern sind ausser einfachen Terra- 
kotta-Th., die zahlreich in Votiv-Stipen zutage 
kamen (399), kaum Th. bekannt (396. 397 mit 
Weihinschriften), doch wird eine intensive Ver- 
wendung im Kult bezeugt durch Darstellungen 
auf Vasen (422), Spiegeln (425) und Sarkophagen 
(421. 426a), die vom späten 6. bis ins 3. Jh. im- 
mer wieder ein Th. auf einem Altar neben dem 
Feuer zeigen. Auch wenn die Kombination nicht 
ganz «wörtlich» genommen werden darf, demons- 
triert sie doch die enge Verbindung von Rauch- 
und Brandopfer. Dass dazu auch noch die Liba- 
tion gehörte, zeigen Statuetten mit Phiale und 
Weihrauchbüchse (428b). Auch Figuren, die nur 
eine Büchse halten (427. 428), sind mit grosser 
Wahrscheinlichkeit als Spender eines Rauchopfers 
zu verstehen. Dem Behälter wurde offensichtlich 
grössere Bedeutung zugemessen als in Griechen- 
land, da er als alleiniger Hinweis auf ein Rauchop- 
fer fungieren kann; möglicherweise konnte man 
aus der Büchse Körner direkt ins Altarfeuer wer- 
fen (422. 423). Die Behälter sind — soweit zu er- 
kennen - rund; Vorläufer der römischen acerra 
findet man eher in Griechenland (s.0.). 

Die in den genannten Kultszenen dargestellten 
Th. haben alle einen unteren Teil in Form einer 
dreiseitigen Pyramide («troncopiramidale» nach 
der Definition von Zaccagnino und Ambrosini) 
und gehören also dem Typus an, der in Etrurien - 
als erster mit einer grossen Anzahl von Exempla- 
ren — seit dem letzten Drittel des 6. Jhs. belegt ist 
(393. 421. 422. 425). Er geht wohl auf phöniki- 
sche Vorbilder zurück (Zaccagnino 73; Moscati, S. 
[Hsg.], I Fenici. Kat. Ausstell. Venedig [1988] Abb. 
S. 338), wurde von Etrurien aus — wahrscheinlich 
über westgriechische Zwischenstufen - nach Grie- 
chenland übertragen und entwickelte sich dort im 
4. Jh. v. Chr. zum führenden Typus (Zaccagnino 
E). In Etrurien dagegen wurden seit dem 5. Jh. an- 
dere Formen bevorzugt, die - zumindest bei den 
Metallexemplaren - einen hohen, schmalen Schaft 
gemeinsam haben, der auf drei langen, sich in der 
Mitte zur Basis des Schafts vereinigenden Beinen 
ruht (396. 397). Die Beine kónnen menschlich ge- 
bildet sein, Lówen- oder Rinderfüsse aufweisen 
oder auch mit ornamentalem Dekor verziert sein. 
Der Schaft ist glatt, kanelliert oder in sich gedreht, 
und manchmal klettern Tiere (Katzen, Vógel) an 
ihm hoch, oder er ist mit Scheiben verziert; der un- 
tere Teil kann durch eine Statuette ersetzt werden. 
Die Räucherschale ist meist viereckig, mit einer 
runden Vertiefung in der Mitte; auf ihrem Rand 

sitzen manchmal Vögel. Dieser in Etrurien in vie- 
len Varianten verbreitete Typus hat in Griechen- 





land keine Nachahmung gefunden, war aber wohl 
bekannt; das «tyrrhenische» Th. in Didyma (377) 
dürfte wohl von dieser Art gewesen sein. Dass 
gerade das als «troncopiramidale» bezeichnete Th., 
das in nacharchaischer Zeit in Etrurien nicht mehr 
belegt ist, in Darstellungen (426b, s. auch 424b) 
noch im 2. Jh. v. Chr. in sakralem Kontext zu 
finden ist, ist möglicherweise nicht auf etruskische 
Kult- oder Bildtraditionen zurückzuführen, son- 
dern auf eine Übernahme griechischer hellenisti- 
scher Vorlagen. 

« Tisch- Th.» mit niederem Fuss sind in Etrurien 
seit dem 5. Jh. v. Chr. ebenfalls bekannt, aber bis- 
her nur in Gräbern gefunden worden, einmal (398) 
in Kombination mit einem hohen Th. wie auf 
den attischen Vasenbildern mit Szenen des Adonis- 
Festes (s.o., 412). 

Die Fundkonzentration aller Th. in Gräbern 
hat ihren Grund wohl hauptsächlich darin, dass in 
Etrurien noch immer die meisten Funde aus Grä- 
bern stammen - auch in Griechenland hätten wir 
ohne die epigraphischen Zeugnisse wenig Vorstel- 
lungen von dem Reichtum an Metallobjekten in 
den Heiligtümern. Sehr wahrscheinlich besassen 
Th. in den etruskischen Gräbern auch eine kulti- 
sche Funktion (s.o., zu den vierrädrigen Kohlen- 
becken im Isis-Grab). Sie könnten aber auch als 
Teil des Bankettgeschirrs für die Toten in die Grä- 
ber gelangt sein. Gerade Grabfresken überliefern 
die Benutzung von Th. beim Bankett sehr deut- 
lich. So steht etwa in der Tomba Golini I von Or- 
vieto ein Th. neben dem Krater auf dem Kylikei- 
on (Ambrosini 81 Abb. 12) und auch in der Tomba 
del Biclinio in Tarquinia gehörte ein Th. zur Ge- 
lageszene (Ambrosini 82 Abb. 13). Eine etruskische 
Besonderheit scheint die Verwendung von Th. 
durch Akrobaten bei Tänzen zu sein (Ambrosini 
69-73. 75 f. Abb. 1-3; s. auch ThesCRA I 2 c 
Rauchopfer 47); jedenfalls ist der profane Ge- 
brauch der Th. in Etrurien deutlicher zu fassen als 
in Griechenland. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

359. Hdt. 4, 162. - «Über Salamis herrschte zu 
jener Zeit Euelthon, der nach Delphi ein bewun- 
dernswertes Thymiaterion weihte. Es wird im 
Schatzhaus von Korinth aufbewahrt. » 

360. Diod. 13, 3, 2. - (Bei der Abfahrt der 
athenischen Flotte nach Sizilien) «...und die gan- 
ze Umgebung des Hafens war voll von silbernen 
Thymiateria und Krateren, aus denen sie mit gol- 
denen Bechern (ekpomata) libierten, die Götter eh- 
rend und für den Erfolg der Expedition betend.» 

361. Schol. Aischyl. Choeph. 98. — «Dies war 
Brauch bei den Athenern, dass sie das Haus mit 
einem tónernen Thymiaterion reinigten (nach ei- 
nem Todesfall und dann die Scherben an einem 
Dreiweg wegwarfen und fortgingen, ohne sich 
umzudrehen. » 

362. Athen. 5, 197e-f. — (Aus der Beschreibung 
des Festzuges des Ptolemaios Philadelphos). — « Nach 














ihnen kamen Niken mit goldenen Fliigeln. Diese 
trugen Thymiateria von sechs Ellen Höhe, ge- 
schmückt mit golddurchwirkten Efeuzweigen... 
[dann folgt ein Doppelaltar]...diesem schlossen 
sich einhundertundzwanzig Knaben in Purpurge- 
wändern an, die Weihrauch, Myrrhe und Safran auf 
goldenen Tabletts (Eri ypuodiv patovéuev) tru- 
gen.» 198d: «vor ihr [Statue des Dionysos, s. 904] 
stand ein lakonischer Krater..., auf dem ein golde- 
nes Thymiaterion und zwei goldene Phialen stan- 
den, voll von Zimt und Safran.» - Weitere goldene 
Th. im Festzug: 5, 198b und 202b. 

363. Polyain. 4, 8, 2. - «Auf diesem (dem gol- 
denen Tisch vor dem Thron Alexanders) eine 
escharis und eine goldene libanotis und Weihrauch 
und wohlriechendes Räucherwerk (Aıßavwrov xl 
Bunspara edady).»—S. dazu auch Zaccagnino 62. 

364. Pollux 10, 65. — « Wenn einer ins Gymna- 
sium hineingeht oder vor dem Trinken opfern 
(thyein) und libieren will, soll man ein Thymiate- 
rion herbeibringen. Dieses wird, glaube ich, auch 
escharion genannt, so wie der grössere Altar sicher 
eschara.» 

365. Hesych. s.v. &oydpiov. — «Ein hohles 
(xothov) Thymiaterion. » 

366. Pollux 4, 103. — «Sie tragen Likna und 
Escharides. » 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

Die epigraphischen Belege sind bei Zaccagnino 
111-124, FE 1-84 im originalen Wortlaut zitiert. 
Hier werden deshalb nur einige wenige Quellen in 
Übersetzung angeführt; FE verweist im folgenden 
auf den Katalog von Zaccagnino. 

Eine Zusammenstellung aller Belege zu eschari- 
dion, escharion und escharis in Inschriften von De- 
los: Hellmann, M.-C., Recherches sur le vocabulaire 
de l'architecture grecque d’après les inscriptions de Dé- 
los, BEFAR 278 (1992) 73. 

367. Athen, Akr., Schatzverzeichnis der Athe- 
na und der anderen Götter. - a. IG P 328, 49; FE 
3. — 419/8 v. Chr. - Aus Silber. - b. IG B 342, 4- 
7; FE 4. — 4035/4 v. Chr. - Silber mit bronzenen 
Stützen (dtepelounre, brepelouara). — c. IG II/ 
III? 1392, 22-23; FE 7. — 398/7 v. Chr. — Aus ver- 
goldeter Bronze. 

368. Athen, Akr., Schatzverzeichnis der Athe- 
na und der anderen Götter. - a. IG B 343, 9-10; 
FE 1. — 434/3 v. Chr. - Aus vergoldetem Holz. - 
b. IG II/IIP? 1378, 14-15; FE 6. — 399/8 v. Chr. - 
Aus versilbertem Holz. 

369. Athen, Akr., Chalkothek. - IG II/IIP 
1440 B; FE 25. — 362/1 v. Chr. — Ein grosses th. 
aus Bronze, nicht intakt (Z. 55), und escharides aus 
Bronze, nicht intakt (Z. 59). 

370. Eleusis, Inventar. — IG II/IP? 1673, 63-64; 
FE 31. — Ende 4. Jh. - Eine escharis, die auf dem 
Stein befestigt ist. 

371. Athen, Akr., Inventar des Asklepieion. - 
a. IG I/II? 1533; FE 26. -341/o v. Chr. - Z. 7 
*...ein eine Elle langes, hölzernes, vergoldetes 
th. ...»; Z. 17. — «...ein. tripodiskos, gestiftet von 


Pamphile...» — b. IG H/IIP? 1534 A 93-95; FE 27. 
—«...ein tripodiskos mit der bronzenen Brennscha- 
le (?, empyron) und dem bronzenen Kettchen, das 
daran befestigt ist...» 

372. Delos, Artemision. - IG XI 2, 161 B 36- 
37; FE 36b. — 279 v. Chr. — «...ein grosses, rings- 
um vergoldetes (perichryson), schalenartiges (? phia- 
loton) th., ...ein anderes, kleineres, vergoldetes 
(epichryson) th.» 

373. a. Delos, Apollon-Tempel. — IG XI 2, 
161 B 79. 102; FE 36 c. f. — 279 v. Chr. — «...ein 
silbernes th. in einem Naiskos...» und «...eine 
silberne escharis, Weihung der Boulomaga.» - b. 
Boulomaga hat auch ein silbernes th. gestiftet (IG 
XI 2, 287 B 51-52; FE 43c) und eines mit einem 
Holzkern und einer bronzenen Brennschale (epipy- 
ron) (IDélos 1401 Ab 3-5; FE 52 [IDélos 1432 Ab II 
19-21. 50-54; FE 62]), das kaum mit der escharis 
identisch sein kann (anders Zaccagnino 44 mit 
Anm. 73). - c. IG XI 2, 287 B so; FE 43b. - 
«...zwei goldene th. ...» — d. IDélos 1409 Aa col. 
I 99-101; FE 54 b. - Nach 166 n. Chr. - «...ein 
th., ein bomiskos..., eine libanotis mit Sphingenfüs- 
sen, mit der Inschrift 'des Apollon und der Arte- 
mis', die auf dem Deckel (epithema) einen kleinen 
Satyr hat.» 

374. Delos. — IDélos 1403; FE 53. — a. Heilig- 
tum der Agathe Tyche: Bb col. II 23; FE 53c. - 
Nach 166 v. Chr. - «...ein steinernes th., zerbro- 
chen...». Ein steinernes th. auch im Aphrodision: 
FE 6sc. — b. Kynthion: Bb col. II 28; FE 53d. - 
«...ein bronzenes th. auf einer Basis (?), für die 
Pompe (pompikon) ...». Th. pompikon z.B. auch in 
FE 58a. b. m; 59. 61a. 62a. 64. 66d. 

375. Delos, Inventar des Kynthion. — IDélos 
1417 B col. II 53-54; FE 58n. — 156/5 n. Chr. - «Ei- 
ne libanotis, die eine Nike mit einem Brustpanzer 
auf dem Deckel hat, ein th. ...» 

376. Delos, Weihinschrift. — IDélos 2225; FE 
74. — Ende 2. Jh. v. Chr. - «Dionysios... weihte 
die Statue (agalma), das th. und die libanotis...» 

377. Didyma, Schatzverzeichnis der Artemis. - 
IDidyma II 426, 9-11; FE 80. - 277/6 v. Chr. - 
«...ein tyırhenisches th., das keine Plinthe unter 
einem der Füsse hat und kein (unverständlich: 
Toppodov Ei vct xn), eine Weihung der Bat- 
tis, der Tochter des Pantainos.» 

378. Teos, Ehrendekret für Kraton von Kal- 
chedon; Zaccagnino 64 FE 83. - Mitte 2. Jh. v. 
Chr. - «Bei den Schauspielen und Festzügen soll 
bei der Statue des Kraton im Theater ein Dreifuss 
und ein th. aufgestellt werden, und die Sorge für 
das jährliche Weihrauchopfer soll dem Agonothe- 
ten und Priester des Königs Eumenes zufallen». 


REALIA 

379.* Terrakotta-Th. (a) und Th. in Form ei- 
ner Figur mit einer Räucherschale auf dem Kopf 
(b-d). Athen, Kerameikos a. 141, b. 144, c. 1456, 
d.* 146. Aus Opferrinne y/XI. - Kerameikos VI 2, 
453-456 Nr. 48. 45-47 Taf. 46. 32-37; Kistler, E., 
Die « Opferrinne-Zeremonie» (1998) 190 Nr. 12-15; 
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Zaccagnino 191 CT 151; 192 CT 159-161. — 680- 
70 v. Chr. - a. Zacc. Typ R. Flache Schale auf 
hohem Fuss. Den Schalenrand überragen drei plas- 
tische Knospen, wie sie auch an Ständerkesseln 
(z.B. Kerameikos VI 2 Taf. 45) zu finden sind. b. 
Geflügelte, sitzende Sphinx mit einer flachen Scha- 
le auf dem Kopf. c-d.* Eine Frau trägt eine Scha- 
le auf niederem Fuss auf dem Kopf, die sie mit ei- 
ner (c) oder beiden (d) erhobenen Händen stützt, 
bei c) war die andere Hand zur Wange geführt, 
auf der Blutspuren gemalt sind. 

380. Bronzestatuette mit Schale auf dem Kopf, 
Athen, NM 6494. Von der Akropolis. - Weber, 
M., AM 89 (1974) 44 Taf. 20, 3-4; Zaccagnino 193 
CT 162. - ı. Hälfte 7. Jh. v. Chr. — Erhalten nur 
der Kopf, auf dem ein Wulst aufliegt. Darüber ei- 
ne sehr kleine, flache Schale, in deren Rand fünf 
Löcher gebohrt sind. | 

381. (cf. 1375) Terrakotta-Thymiaterien (?). 
Aus einem Heiligtum am Aetos, Ithaka. - Heurt- 
ley, W. A./Robertson, M., BSA 43 (1948) 88 f. 
Nr. 530-536 Taf. 38; Zaccagnino 69. 173 CT 2-7. 
- 2. Viertel 7. Jh. v. Chr. - Sich nach unten 
konisch verbreiternde Ständer unterschiedlicher 
Höhe, die z.T durchbohrte Schalen mit mehr 
oder weniger stark abgesetztem Rand tragen. Ein 
Henkel sitzt am oberen Teil des Ständers oder 
verbindet Ständer und Schalenansatz. Verzierung 
mit Streifen oder Figuren, lokale Imitation korin- 
thischer Vorlagen. Die Ständer sind als Fackelhal- 
ter zu klein und wurden von Robertson deshalb 
als Kerzenhalter interpretiert, wogegen schon 
Benton, S., BSA 48 (1953) 328 einwandte, dass 
Kerzen in einem lokalen Heiligtum in dieser Epo- 
che wohl kaum so zahlreich verwendet worden 
sein können, dass dafür ein eigener Gerättyp ent- 
wickelt wurde; sie hält die Gegenstände für Rhy- 
ta, wofür sich aber auch keine Parallelen finden. 
Ohne eine exakte Rekonstruktion des obersten 
Teils, die wohl aufgrund des Erhaltungszustandes 
nicht möglich ist, kann eine Entscheidung nicht 
getroffen werden. 


382.* Figürliches Th. Tarent, Mus. Naz. 1.G. 
114195. Aus Tarent, Corso Italia, Gräberkomplex 
II Grab 10. - LIMC II Artemis 563*; Zaccagni- 
no 194 CT 169 Taf. 12. — 3. Viertel 6. Jh. v. Chr. 
— Artemis im Knielaufschema, einen Hirsch in den 
Armen haltend. Auf ihrem Kopf ein grosser Vo- 
gel, der als Tráger der Räucherschale dient. 

383. Zwei Th., att. sf. Eleusis, Mus. 1238 und 
1239, sowie ein weiters Fr. eines Fusses. Das erste 
sicher, das zweite wahrscheinlich vor dem Teleste- 
rion gefunden. — Kourouniotis 205-210 Abb. 1-12. 
15. 16; Zaccagnino 174 CT 14. - Ende 6. Jh. v. Chr. 
— Erhalten nur die Ständer. Als Th. ergänzt mit Hil- 
fe einer einzeln gefundenen Brennschale (a.O. Abb. 
13). Bemalung: Götterprozessionen und Wagen- 
rennen. Einzelne Deckel aus dem 5. Jh. v. Chr. 
Kourouniotis Abb. 23-26, Zaccagnino Typ A?. 

384.9 Terrakotta- und Marmor-Th. Aus Eleu- 
sis und dem städtischen Eleusinion in Athen. - Ru- 
bensohn, O., AM 23 (1898) 287 f. Taf. 13, 8 (mit 
einer überholten Erklärung der durchbrochenen 
Deckel); Pollitt, J. J., Hesperia 48 (1979) 214 11 16; 
225 XL 1. 2 Taf. 65a. 67a; skeptisch zur Deutung 
als Th.: 241 Anm. 14; Miles, M. M., Agora XXXI 
(1998) 100 Abb. 13; 221 Taf. 40. Einzelne Deckel, 
auch aus Bronze: Kourouniotis 214 f. Abb. 23-26. 
— 4. Jh. v. Chr. - Unter den als Plemochoe be- 
zeichneten Gefässen (645. 646. 650) befinden sich 
einige mit einem sehr hohen, von zahlreichen 
Löchern in Dreiecksform durchbrochenen Deckel. 
Ein ca. 60 cm hohes Marmorgefäss (Miles a.O, 
Athen, Agora Mus. A 2410*) ahmt diesen Typ 
nach, auf seiner Spitze war móglicherweise ein 
Metallschälchen eingelassen, sodass das Ganze 
wiederum als Th. gedient haben könnte. Da bei 
den meisten Terrakotta-Gefässen der Deckel nicht 
erhalten ist, lässt sich nicht sagen, wie viele von 
ihnen eventuell als Th. verwendet wurden. 

385.* Ton-Th. Chios, Mus. BE 12893. Vom 
Athena-Tempel. — Boardman, J., Excavations in 
Chios 1952-1955. Greek Emporio. BSA Suppl. 6 (1967) 
174 Nr. 891-899 Abb. 120 Taf. 66; Pfrommer 204 
KT 18-20; Zaccagnino 188 f. CT 1129-1135. - En- 
de 5.—4. Jh. v. Chr. - Kelchfórmige Th., z.T. der 
kegelfórmige, durchbrochene Deckel mit einem 
Dorn auf der Spitze erhalten. Weisser Überzug mit 
schwarzen und roten Streifen. Zacc. Typ P. 

386. Unverzierte und schwarz gefirnisste Ton- 
Th. a. Aus Eretria, Thesmophorion. - Metzger, I. 
R., Eretria VII. Das Thesmophorion von Eretria (1985) 
20. 68 Nr. 331-334 Abb. 9; Zaccagnino 191 CT 153; 
203 CT 254. - b. Aus Olympia - Gauer, W., Die 
Tongefässe aus den Brunnen unter dem Stadion-Nord- 
wall und im Siidost-Gebiet, OlympForsch VIU (1975) 
148. 207 Abb. 32 («aus rotem Kochtopfton») ; Zac- 
cagnino 178 CT 45 - 4.-3. Jh. v. Chr. - Einfache 
Schalen auf mehr oder weniger gegliederten, nie- 
deren Ständern, Zacc. Typ R und C?. 

387. Th. in Form von Frauenkópfen oder gan- 
zen Figuren mit einer Blüte auf dem Kopf. Pae- 
stum, Mus. Aus den Hera-Heiligtümern von Foce 
del Sele und Paestum. - LIMC IV Hera 69*-74*; 














2.b. KULTINSTRUMENTE/STRUMENTI DI CULTO 219 


Stoop 3-13 Taf. 2-6; I Greci in Occidente, Kat. 
Ausstell. Venedig 1996, 718 f. Nr. 259 I-III bzw. 
258 (Kniende); Zaccagnino 80 f. 195-197 CT 178- 
195. — 4.-3. Jh. v. Chr. - Frauenkopf oder -büste, 
teils mit Schleier, auf dem Kopf eine grosse li- 
lienförmige Blüte, die als Räucherschale dient. 
Stoop ergänzt aufgrund von Einlassspuren solche 
Blüten auch auf dem Kopf einer nackten, knien- 
den Figur (LIMC I Aphrodite 997*; IV Hera 64). 
Zu westphönikischen Vorbildern und Parallelen: 
ThesCRA I 2 c Rauchopfer Abschnitt P; zur Ver- 
breitung in Italien auch Michetti, L. M., ArchCl 
446 (1994) 138-147 (bei der Besprechung der «so- 
stegni a testa femminile di ceramica argentata» aus 
faliskischem Gebiet, die keine Th. sind). 

388. Ton-Th. aus der Magna Graecia und ih- 
ren Randgebieten (vgl. auch 399) z.B. a. Aus der 
Votivstipe von Ruoti (Basilicata). — Fabricotti, E., 
NotSc 33 (1979) 376—378 Abb. 32. 33; 388—394 Abb. 
43- 44- 47—50; 410-413. — 4.-3. Jh. v. Chr. - Brei- 
tes, spulenartiges Unterteil, auf dem sich ein nach 
oben schmaler werdender Schaft erhebt, der ein 
einfaches Räucherschälchen trägt, bemalt mit 
Streifen und Punkten. — b. Umstritten ist die In- 
terpretation von aufwendig verzierten, ca. 30 cm 
hohen, archaischen Terrakotta-Schalen auf hohem 
Fuss aus dem Heiligtum von S. Biagio bei Meta- 
pont und aus Nekropolen der Basilicata: Ugolini 
467-472 hält sie für Miniatur-Nachbildungen von 
Perirrhanteria, wobei dann ein Reinigungsritus, 
etwa vor der Hochzeit, postuliert werden muss, 
bei dem (nicht erhaltene) Gefässe in originaler 
Grösse verwendet worden seien; Bedenken dage- 
gen Fenelli, a.O. 399, 501 f. Anm. 37. Grösse und 
Form der Gefässe widersprechen m. E. einer In- 
terpretation als Th. nicht. 

389. Th. in Form kleiner Altäre u.ä., Stein und 
Terrakotta, aus Heiligtümern und Wohnhäusern 
von Delos. - Deonna, W., EADélos XVIII. Le mo- 
bilier delien (1938) 373-389 Abb. 441-450 Taf. 104- 
105; Zaccagnino CT 54. 68-86. Zylindrische For- 
men mit Wülsten und Einziehungen, z.T mit 
dünnerem, säulenartigem Mittelteil, z.T. in Form 
kleiner Altäre (z.B. Delos B 4640, Deonna a.O. 
Abb. 443). Nicht in allen Fallen ist eine Verwen- 
dung als Th. gesichert, s. Abschnitt V, Kulttische, 
tragbare Altäre. 


Etruskisch und mittelitalisch 

390. a.* Bronze-Th. Florenz, Mus. Arch. 
148172 (8596). Aus Marsiliana d’Albegna, Circolo 
della Fibula. - Minto, A., Marsiliana d’Albegna 
(1921) Taf. 41; Vinattieri Taf. 6, 3; Haynes, S., 
Etruscan Civilization (2000) Abb. 84. — Mitte 7. Jh. 
v. Chr. - Zylindrischer, von Löchern in Form ho- 
her, schmaler Dreiecke durchbrochener Körper, 
im unteren Teil weit ausladend. Deckel mit einer 
grossen Blüte geschmückt. Beide Teile durch eine 
reich gegliederte Kette verbunden. b. Weitere 
Exemplare des vor allem im Gebiet von Vetulonia 
verbreiteten Typs: Camporeale, G., La Tomba del 
Duce (1967) 88-92 Nr. so. Taf. 172-b. 


391. Bronze-Pyxis mit Deckel, aus Casale 
Marittimo Grab H 2. - Esposito, A. M. (Hsg.), 
Principi Guerrieri. La necropoli etrusca di Casale Ma- 
rittimo (1999) 92. — Form ähnlich 390, ohne die 
Öffnungen in der Wand im erhaltenen Teil (und 
ohne Kettchen?). Der Boden verstärkt durch eine 
Holzplatte. Statt der üblichen Lotosblüte (vgl. et- 
wa den Deckel einer ähnlichen Pyxis aus Grab H 
1 a.O. 59 Abb. 52) ein Ornament, das einem An- 
satzglied einer Kette ähnelt. 

392.* Bucchero-Th. Artimino, Mus. Arch. 
96813. Aus Artimino, Tumulus C. — Nicosia, F., 
StEtr 40 (1972) 375-390 Taf. 63; Les Etrusques et 
l'Europe. Kat. Ausstell. Paris (1992) 153 Nr. 121. - 
Ende 7. Jh. v. Chr. - Auf einem trompetenför- 
migen Fuss eine aus drei Stäben bestehende Schie- 
ne, die drei kleine Gefässe trägt, eines in Art eines 
Schiffchens oder einer sauciere, flankiert von zwei 
kleinen Näpfen. Zur Inschrift: «mi zinaku larduza- 
le kuleniiesi» Nicosia a.O. 398 f. 

393.* Drei Bronze- Th. mit dreiseitigem, mit 
Bronzeblech verkleidetem Unterteil. München, 
Antikenslg. 720g (a), 76 (b) und 720i (c*, verschol- 
len). Aus dem Grab von Castel San Mariano (a). — 
LIMC V Iuno 14 (a); Höckmann, U., Antiken- 
sammlung München. Kat. der Bronzen I. Das Fürsten- 
grab von Castel San Mariano (1982) 64-71 Nr. 26. 28 
Taf. 35. 36. 38, 3. 4. - 520-500 v. Chr. - Über dem 
unteren Teil, dessen Verkleidungsblech auf a mit 
Reliefs (Iuno Sospita, Herakles und eine sich ent- 
schleiernde Frau) verziert ist, folgt (erhalten nur 
auf c) ein Schaft, der mit unterschiedlich grossen 
Scheiben verziert ist und die kleine Brennschale 
trigt. Ahnliche Th.: Testa 81-87 Nr. 30-33. 

394. Fahrbares Bronze-Th. Paris, Louvre Br 
3143. - Woytowitsch, E., Die Wagen der Bronze- 
und frühen Eisenzeit in Italien, PBF XVII 1 (1978); 
Riis, P. J., Vulcientia Vetustiora. A Study of Archaic 
Vulcian Bronzes (1998) 37 f. Abb. 28 (mit Diskus- 
sion weiterer Th. aus Vulci); Bubenheimer-Erhart 
Abb. 10. — Spátes 6. Jh. v. Chr. - Platte mit vier 
Rädern, auf der vier Löwen liegen. Sie umgeben 
einen auf einer gesonderten Basis stehenden nack- 
ten Jüngling, der auf seinem Kopf die auf einem 

Blütenkelch aufliegende Räucherschale trägt. 

395.* Bronze-Th., vulcentisch. Karlsruhe, 
Bad. Landesmus. F 577. — Haynes, S., Etruscan 
Bronzes (1985) 265 Nr. 55 Taf. 157 (noch ohne die 
Raucherschale); Jurgeit, F., Die etruskischen und 
italischen Bronzen sowie Gegenstände aus Eisen, Blei 
und Leder im Badischen Landesmus. Karlsruhe (1999) 
1 491-494 Nr. 818 I Taf. XI. 241 mit ausführlicher 
Lit. und Besprechung ähnlicher Th. — Spätes 6. Jh. 
v. Chr. - Dreifüssiges, in Löwentatzen endendes 
Unterteil, über dessen Mitte auf einer eigenen Ba- 
sis eine Jünglingsfigur steht. Über ihrem Kopf 
setzt ein reich mit Scheiben verzierter Schaft an, 
darüber auf einem aus Stengeln und Blättern be- 
stehenden Zwischenglied die Räucherschale. 

396. Bronze-Th., Genf, Sig. C.A. - Ambrosi- 
ni 219 Nr. 48; 421 £. Nr. ı Abb. 2 Taf. 14. - En- 
de 5. Jh. v. Chr. -— Trompetenförmiger Ständer 
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auf drei kleinen Füssen, mit zwei Scheiben ver- 
ziert. Räucherschale nicht erhalten. Weihinschrift 
an Selvans. 

397. a. Bronze-Th., Leiden, Rijksmus. CO2. 
‘Aus einer Votivstipe in Montecchio bei Cortona. 
— Bentz, EtrVBr 56 f. Taf. 12, 56; Ambrosini 290 
Nr. 362; 427 f. Nr. 5 Abb. 6 Taf. 95. - Unter der 
Basis drei Löwenfüsse, Schaft mit drei Scheiben 
verziert, Räucherschale verloren. Weihinschrift an 
Thupltha. — b. Tarquinia, Mus. Naz. 2721. Aus 
Tarquinia, Civita, Gebäude D in der Nähe des 
Nordwesttors. — Buccioli 336-338 Nr. 25 Taf. 156, 
2; Ambrosini 233 Nr. 119; 428 f. Nr. 6 Abb. 7 Taf. 
38. — Erhalten nur der Schaft mit Weihinschrift an 
Thufltha. — Beide 3. Jh. v. Chr. 

398. a. Tragbare Bronze-Th. mit Griff. Tusca- 
nia, Mus. Naz. 74254. 74421-74424. 74480. Aus 
Tuscania, Grab II der Curunas. — Moretti, 
M./Sgubini Moretti, A. M., I Curunas di Tuscania 
(1983) 109 £. Nr. 54-70 Taf. 110; Ambrosini 399 f. 
Nr. 474-480 Taf. 131-132. — 3. bis Anfang 2. Jh. v. 
Chr. - Flache, runde Schälchen mit breitem Rand, 
ähnlich den Räucherschalen der hohen Th., mit 
oder ohne Standring und mit einem oder zwei 
Henkeln. Der Typus wurde von Ambrosini (373 
ff.) nach den obigen Exemplaren «tipo Curunas» 
benannt. - b. Zusammen mit diesen niederen Th. 
ist im selben Grab ein Th. mit hohem Schaft ge- 
funden worden: Moretti/Sgubini Moretti a.O. 109 
Nr. 63 Taf. 110; Ambrosini 238 Nr. 150 Taf. 43. 

399. Terrakotta-Thymiateria. Aus zahlreichen 
sakralen Fundkontexten in Südetrurien, in faliski- 
schem Gebiet, Rom, Latium und Campanien. - 
Fenelli, M., «Culti a Lavinium: Le evidenze ar- 





cheologiche», in Anathema $01 f. 496 Abb. 10; 
Ambrosini 456 f. (mit Lit.) Abb. 6 (aus Anagni). 
- 5.-3. Jh. v. Chr. - Einfache, zylindrische Stan- 
der, manchmal durch plastische Ringe gegliedert, 
seltener mit Scheiben geschmückt. z.T. auf brei- 
tem Fuss, tragen kleine, runde Räucherschälchen. 
Oft mit horizontalen Streifen in dunklem Braun 
oder Braunrot bemalt. 

Hierzu auch ThesCRA I 2 d Weihgeschenke, 
röm. 422-425. 


BILDZEUGNISSE 

400. (= 941) Skyphos, att. sf. Bologna, Mus. 
Arch. Pell. 130 (17353). - LIMC III Dionysos 829*; 
Zaccagnino 126 RT 15. - Um $00 v. Chr. Schiffs- 
karrenprozession, als letzte Figur ein junger Mann, 
der ein Th. mit hohem Fuss (Zacc. Typ B?) trägt. 

401. Halsamphora, att. rf. London, BM E 269. 
— 480-70 v. Chr. - ARV? 199, 27; CVA 3 Taf. 9, 
3; 10, 3 (174-175); Zaccagnino 126 RT 12. - Auf 
einer Seite des Gefässes ein Krieger mit Phiale, auf 
der anderen Frau mit Kanne an Altar, auf dem ein 
Th. steht (Typ Zacc. B’). 

402. (= 238) Schale, att. rf. Toledo, Mus. of 
Art 72.55. — Zaccagnino 161 RT 444 Taf. 10. — 
490-80 v. Chr. — Frau mit Kanoun giesst aus ci- 
ner Kanne Wein in das Altarfeuer, daneben auf ei- 
nem Steinsockel (?) Th. (Typ Zacc. G). 

403.* Oinochoe, att. rf. London, BM E 513. — 
ARV? 210, 184; Thóne, C., Ikonographische Studien 
zu Nike im 5. Jh. v. Chr. 129 A 101 Taf. 2, 1; Zac- 
cagnino 127 RT 19. — 490-80 v. Chr. — Fliegende 
Nike mit Th. (Zacc. Typ B*) und Phiale an Altar. 
Niken mit Th. oder mit Th. und Phiale oder Kan- 
ne, am Altar oder als Einzelbild, sind in der att. 
rf. Vasenmalerei vor allem der 1. Hälfte des 5. Jhs. 
häufig, s. Thóne a.O. 40-42. 129. 136 f.; Zacca- 
gnino 127 f. 

404.* Chous, att. rf. Athen, Agora P 15010. — 
ARV? 229, 46; van Hoorn, G., Choes and Anthes- 
teria (1951) 88 INr. 219 Abb. 74; Thóne a.O. I 4, 131 
A 143. - Um 480 v. Chr. - Nike hält eine kleine 
Pyxis mit einem deutlich sichtbaren Deckelknauf 
und streut Körner in die Flammen eines Altars. 

405.° Lokrische Tonreliefs. Reggio. Calabria, 
Mus. Naz. 21016 und andere Aufbewahrungsorte. 
- a®. LIMC IV Hades 509; Prückner, H., Die 
lokrischen Tonreliefs (1968) 75 f. Typ 86 Abb. 14; I 
Greci in Occidente, Kat. Ausstell. Venedig (1996) 
700 Nr. 166 V ; Zaccagnino 159 RT 424. — 2. Vier- 
tel s. Jh. v. Chr. - Hades und Persephone thro- 
nend, mit Blütenzweig und Phiale, bzw. Âhren 
und Hahn. Vor dem Paar ein Th. mit drei kleinen 
Füssen und einem Hahn als Bekrônung (Zacc. Typ 
F2). Th. sind auf lokrischen Reliefs häufig; Prück- 
ner a.O. Abb. 6; Zaccagnino RT 49. 425; LIMC 
IV Hades 55° und b. Priickner Typ 1 Taf. 1; 
LIMC Il Aphrodite 1328* (Hermes und Aphrodi- 

te). c. Ein Weihrauchopfer auch auf 733, dort 
dient wohl ein Schälchen als Behälter. 

406. (=I 2c Rauchopfer 19*) Marmorrelief, sog. 
Ludovisischer Thron, r. Nebenseite. Rom,’ Mus. 
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Naz. Rom. 8570, Pal. Altemps. - LIMC II Aphro- 
dite 1170; Candilio, G., in MusNazRom I1 (1979) 
54-58 Nr. 48 Abb; Zaccagnino 129 RT 45. - Um 
460 v. Chr. - Eine in einen Mantel gehüllte Frau 
(Braut?) nimmt aus einer flachen Pyxis Weihrauch- 
kórner und streut sie in ein Th. (Zacc. Typ B). 

407. (= 272*, = I 2 b Libation 19*) Fries, Par- 
thenon, Ostseite, Platten III und VIII. London, 
BM. - Brommer, F., Der Parthenonfries (1977) 108 
f. 123 £. 213 f. Taf. 168. 169. 188; Berger/Gisler- 
Huwiler, PartheDokFries 151 f. 167 f. Taf. 130. 139; 
Zaccagnino 129 RT 46-47 Taf. 6-7. — 447-438 v. 
Chr. - Unter den Mädchen an der Spitze des Zu- 
ges r. ein, l. zwei Paare, die zusammen ein Th. 
(Zacc. Typ B) tragen. 

408. (= 785, = I 1 Prozessionen, gr. 52*) Vo- 
lutenkrater, att. rf. Ferrara, Mus. Naz. 44894 (T 
57C VP). - ARV? 1143, 1; LIMC II Apollon 303*; 
Zaccagnino 129 RT so; van Straten, Hiera V78 
Abb. 13; Gebauer, Pompe 106-109 P 58 Abb. 57- 
58. — 440-30 v. Chr. - Prozession zum delphischen 
Apollon. Hinter der Kanephoros zwei junge Man- 
ner, die ein Th. (Zacc. Typ B?) zwischen sich ab- 
gestellt haben. 

409. (= 1618) Hydria, att. rf. Plovdiv, Arch. 
Mus. 1527 (298). - ARV? 1187, 36: LIMC III Dios- 
kouroi 114; Zaccagnino 132 RT 69. - Um 420 v. 
Chr. - Die Kline für die Dioskuren wird flankiert 
von zwei Th. (Zacc. Typ D). 

410.* Bauchlekythos, att. rf. Oxford, Ashm. 
Mus. 1966.714. — ARV? 1325, 531; LIMC II Aphro- 
dite 44*; Zaccagnino 130 RT 52. - Ende 5. Jh. v. 
Chr. - Aphrodite-Statue mit Phialen in beiden 
Händen, flankiert von zwei Th. (Zacc. Typ B?). 

411. Eichellekythos, att. rf. London, BM E 
721. — Neppi Modona, A., «’Adavix e "Adavidog 
x7ror nelle raffigurazioni vascolari attiche», Rend- 
PontAcc 27 (1952-53) 178. 183 Abb. 4; Atallah, W., 
Adonis dans la littérature et l’art grecs (1966) 187 Abb. 
47; Zaccagnino 133 RT 80 — Anfang 4. Jh. v. Chr. 
— Eros auf einer Leiter, einer Frau ein Th. (Zacc. 


Typ D) reichend. R. eine sitzende Frau, die den 
Eros bekränzt. 

412.* Bauchlekythos, att. rf. St. Petersburg, 
Ermitage B 2024 (B 928). - ARV? 1482, 7; LIMC 
I Adonis 48a*; Atallah, a.O. 411, 186 Abb. 46a. 
b; Zaccagnino 140 RT 171; 162 RT 450. - Anfang 
4. Jh. v. Chr. - Ein Eros steht auf einer Leiter und 
hält ein sehr kleines, niedriges Th. (?) mit zwei 
Ringen am oberen Rand der Schale (Zacc. Typ I°), 
während eine Frau ihm ein etwas grösseres Gefäss 
desselben Typs entgegenstreckt. R. daneben sitzt 
eine Frau, die Körner in ein Th. von hohem Ty- 
pus (Zacc. Typ E') streut. Ganz r. schöpft eine 
Frau Wein aus einem Kelchkrater. Eine ähnliche 
Kombination der beiden Gefässtypen findet sich 
auf der Bauchlekythos LIMC I Adonis 48, Zac- 
cagnino RT 170. Ein sehr grosses Gefäss desselben 
Typus, das mit dicken Punkten gefüllt ist, steht 
am Boden auf den Bauchlekythen 1595. 1596 
(LIMC I Adonis 47. 49). 

413.* Hydria, att. rf. New York, MMA 
26.60.75. — Schefold, UKV 24 Nr. 191 Ab. 3; 
Himmelmann, N., Zur Eigenart des klassischen Göt- 
terbildes (1959) 29 Abb. 27; Zaccagnino 141 RT 177; 
161 RT 448. — Um 360 v. Chr. - Eine von einem 
Eros bekränzte, nur mit einem Himation beklei- 
dete Frau sitzt vor einem Altar, auf dem ein Th. 
derselben Form wie auf 412 (Zacc. Typ I’, Sche- 
fold: Kerchnos) steht, und streut aus einer kleinen 
Pyxis Körner hinein. Neben dem Altar am Boden 
ein hohes Th. (Zacc. Typ E?). Links Satyr und 
Mänade mit Tympanon. Ähnliche Szene: Pelike 
St. Petersburg, Ermitage KAB 78r. - Schefold, 
UKY so Nr. 466; Himmelmann a.O: Abb. 26; 
Zaccagnino 163 RT 460. Himmelmann deutet die 
Frauen aufgrund des Sitzens beim Rauchopfer und 
der Entblössung des Oberkörpers als Aphrodite, 
da dies sterblichen Frauen nicht zukomme. Beides 
entspricht aber der räuchernden Frau auf 412. 

414.° (= 1475, =12 c Rauchopfer 21) Reliefhy- 
dria, att. St. Petersburg, Ermitage B 1659 (St 525). 
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- LIMC IV Demeter 405*; Simon, AntK 9 (1966) 
88 f. Abb. 4; Zaccagnino 162 RT 459. — 340-30 v. 
Chr. - Versammlung eleusinischer Gótter und He- 
roen. Neben Demeter am Boden ein niederes Th. 
(Zacc. Typ P), aus dem Rauch aufsteigt. Darüber 
zwei gekreuzte Bakchos-Stäbe. 

415. Figurenlekythos, att. Berlin, Staatl. Mus. 
F 2905 (TC 7403). - LIMC I Aphrodite 862; 
Trumpf-Lyritzaki, M., Griechische Figurenvasen des 
Reichen Stils und der späten Klassik (1969) 19 f. Nr. 
46 Taf. 9b; Zaccagnino 162 RT 440. — 1. Viertel 
4. Jh. v. Chr. - Sitzende Aphrodite mit einem 
viereckigen Kästchen, aus dem sie Weihrauchkór- 
ner entnimmt, neben ihr ein Th. auf drei hohen, 
in Löwentatzen endenden Füssen (Zacc. Typ F?). 

416. Weihrelief an Amphiaraos, Athen, NM 
3405. Aus Oropos. - LIMC I Amphiaraos 66*; 
Thönges-Stringaris, R., AM 80 (1965) 81 Nr. 87 
Beilage 14, 1; Zaccagnini 165 Nr. 483. — Um 350 
v. Chr. - Typus Totenmahlrelief: Amphiaraos mit 
Rhyton und Phiale auf der Kline, die neben ihm 
sitzende Frau streut aus einem viereckigen Käst- 
chen mit halb geóffnetem Deckel Weihrauch auf 
ein kleines Th. (Zacc. Typ P?) auf dem Speisetisch. 
Links Adoranten. Ähnlich kleine, oft sehr summa- 
risch wiedergegebene Th. der Typen Zacc. L-P 
sind auf « Totenmahlreliefs» häufig: Wigand 69- 
72; Zaccagnino 163-167. 171 f. 

417. Volutenkrater, Fr., apul. rf. Basel, Pri- 
vatslg. - RVAp I 16, 54 Taf. 5, 2; Simon, E., AM 
97 (1982) 142 Taf. 24, 3; Zaccagnino 128 RT 41. - 
Spates 5. Jh. v. Chr. - Dionysos beim Gelage, 
umgeben von Mänaden, von denen eine aus einem 
viereckigen Kästchen Weihrauchkörner ent- 
nimmt, um sie in ein Th. mit hohem Fuss (Zacc. 
Typ B?) zu füllen. 

418. (= 274, 542 mit Lit., 792. 1027*. 1430) 
Volutenkrater, apul. rf. Neapel, Mus. Naz. 82922. 
— Zaccagnino 140 RT 172. - Um 400 v. Chr. - 
Ziegenopfer an Dionysos. Ganz r. oben, neben 
der Libationsszene am Kelchkrater, ein Th. (Zacc. 
Typ E). 

419.* (= I 2 c Rauchopfer 32) AR Stater, Po- 
seidonia, um 350 v. Chr. - LIMC VII Poseidon 
63; Franke/Hirmer, GrMünze? Taf. 78, 222; Zac- 
cagnino 149 RT 283-288. — Poseidon mit Dreizack 
im Promachos-Typus, vor ihm hohes Th. (Zacc. 
Typ E). Ähnliche Kombination, Hermes und 
Th., auf Münzen von Metapont: ThesCRA I 2 c 
Rauchopfer 33; Zaccagnino 152 RT 341-344. 

420.* AU, Stater, Kyrene, spätes 4. Jh. v. Chr. 
— BMC Cyrenaica 28-30, 115-123 Taf. 13, 22- 
14,10; Naville, L., Les monnaies d’or de la Cyrenai- 
que (1953) 41-66 Nr. 78-104. 130-134 Taf. 2-5; 
Zaccagnino 150 f. RT 293-336. - Thronender oder 
stehender Zeus, vor ihm ein Th. (Zacc. Typ E!). 


Etruskisch 

424. (7 1046, - 12 a Opfer, etr. 52. 214*) Stein- 
sarkophag, chiusinisch. Paris, Louvre MA 3610- 
3611. — Jannot, Chiusi 23-25 Nr. 5 Abb. 105-106; 
Ambrosini 74 Abb. 4. 5. - Ende 6. Jh. v. Chr. - a. 


Schmalseite: Stieropfer. Auf dem bereits brennen- 
den Altar steht an der Seite ein Th. (Variante von 
Zacc. Typ E, s. 392). b. Langseite: Ein identischer 
Altar mit Th. findet sich am Rand der Bankettsze- 
ne neben dem Kylikeion (Th. bei Bankett s. auch 
Jannot a.O. Abb. 353; Ambrosini 74 Abb. 6). 

422. (* I 2 a Opfer, etr. 67, 1 2 c Rauchopfer 
48*) Amphora, sf. ehem. Privatbesitz Schweiz. — 
Ambrosini 75 Abb. 7; Bruni, S., Ostraka 11 (2002) 
12-28 Abb. 6-11. - 500/480 v. Chr. - Opferszene 
mit einem Rudel von Hunden oder Wölfen. Zwei 
Altäre: auf einem ein Th. wie auf 421, über dem 
anderen wird eine Phiale ausgegossen, während ein 
Mann, der einen Obelos mit einem Fleischstück (?) 
hält, ein Weihrauchkorn in die Flammen wirft 
(zur Geste s. Zaccagnino Taf. 1). 

423. (2 12a Opfer, etr. 134?*) Gravierter Bron- 
zespiegel. Berlin, Staatl. Mus. Fr 138. — Gerhard, 
EtrSp Il Taf. 140; Fischer-Graf, U., Spiegelwerkstät- 
ten in Vulci (1980) 24 f. V 12 Taf. 3, 4; LIMC II 
Athena/Menerva 196; V Herakles/Hercle 264*. - 
Ende 5. Jh. Chr. - Menerva und Hercle mit Zie- 
genbock an einem Altar. Menerva hält eine kleine 
runde Büchse und streckt die r. Hand aus, die das 
Horn des Bocks berührt. Möglicherweise entsteht 
dieser Eindruck aber nur durch eine der auf dem 
Spiegel auch sonst nicht seltenen unglücklichen 
Überschneidungen, und die Geste der Menerva 
sollte eigentlich der der Weihrauchkörner halten- 
den Figuren auf 422 und 424a entsprechen. 

424. a.* Karneol-Skarabäus. Wien, Kunsthist. 
Mus. IX B 225. - LIMC IV Helene/Elina 1; 
AGOe I Nr. 46 Taf. 10; Krauskopf, I., in Agathos 
Daimon, Mél. Kahil 279 f. 285 Abb. 1; Ambrosini 
83 £ Abb. 15. — ı. Hälfte 4. Jh. v. Chr. - Die 
geflügelte Helena (Elina) beugt sich über ein ver- 
einfacht wiedergegebenes Th. und entnimmt ein 
Weihrauchkorn einer kleinen Büchse, die sie - zu- 
sammen mit einer Ciste (?) - in der L. hält. - b. 
Skarabäen mit nackten Jünglingen mit oder ohne 
Flügel, die ein Th. und eine Schnabelkanne hal- 
ten: LIMC IV Eros (in Etruria) 18*; Krauskopf 
a.O. 282; Ambrosini 84 Abb. 16. 17. 

425.* Gravierter Bronzegriffspiegel. Perugia, 
Mus. Naz. 994. — CSE Perugia 1 (1995) 32 f. Nr. 
9 Taf. 9a. b; Ambrosini 87 f. Abb. 21. — 1. Hälf- 
te 3. Jh. v. Chr. - Zwei junge Männer sitzen auf 
einem Altar, zwischen ihnen ein Th., r. eine Frau 
(Orest, Pylades und Iphigenie?). 

426. a. Sarkophag, chiusinisch. Palermo, Mus. 
Reg. 8470. — Herbig, EtrSark 43 Nr. 78 Taf. 43c; 
Colonna, G., in La civiltà di Chiusi e del suo terri- 
torio. Atti del XVII Convegno di Studi Etruschi ed 
Italici, Chianciano Terme 1989 (1993) 3351 Taf. 13b; 
Ambrosini 89 f. Abb. 24. - Mitte 3. Jh. v. Chr. - 
Kampf in einem Heiligtum. Auf dem Altar steht 
ein Th. - b. Auf hellenistischen Urnen, die einen 
Uberfall von Galliern auf ein Heiligtum darstellen, 
rauben die Gallier regelmässig Th. des «tipo tron- 
copiramidale»: Ambrosini 90-92 Abb. 26-28; s. 
auch Steuernagel, D., Menschenopfer und Mord am 
Altar (1998) 97 Taf. 47. 48, 2. 











427. Bronzestatuette, nord-umbrisch. Avi- 
gnon, Mus. Calvet B 21. - Rolland, H., Bronzes 
antiques de Haute Provence, Gallia Suppl. 18 (1965) 
97 f. Nr. 176 Abb.; Bruni, a.O. 422, 18 Anm. 59. 
— Anfang 5. Jh. v. Chr. - Ein Mann in einer Tu- 
nica und einem kurzen, die Schultern frei lassen- 
den Mantel hält in der R. eine kleine runde Büch- 
se und in der L. ein Weihrauchkorn. 

428. a. Bronzestatuette. Florenz, Mus. Arch. 
549. — Cristofani, BrEtr 274 Nr. 69 Taf. 175. - Um 
300. v. Chr. — Frau in Chiton und über den Kopf 
gezogenem Mantel, in der L. eine runde Weih- 
rauchbüchse haltend. — b. Bronzestatuetten mit 
Phiale und Weihrauchbüchse: 284. 


INGRID KRAUSKOPF 


B. Römisch 


BIBLIOGRAPHIE: Acerra: Fless, Opferdiener 17-19; 
Habel, P., RE I 1 (1893) 153-154 s.v. «Acerra»; v. Schae- 
wen, Opfergeräte 39-41; Schneider, C., RAC 1 (1950) 63-65 
s.v. «Acerra»; Siebert, Instrumenta 27-31; Vinet, E., DA I 
1 (1977) 22 s.v. «Acerra». 

Turibulum/candelabrum: Cain, Kandelaber; Besnier, M., 
DA V (1919) 542-544 s.v. «Turibulum»; Fless, Opferdiener 
26-28; Herold, K., Der Kandelaber in der Wandmalerei (Diss. 
Wien 1976, unpubl.); Hilgers 82-83. 294-295; Klatt, U., 
«Römische Klapptische», Köln]b 28 (1995) 430-438; Kreis- 
v. Schaewen, R., RE VII A 2 (1948) 2508-2513 s.v. « Turi- 
bulum»; v. Schaewen, Opfergeräte 41-43; Siebert, Instru- 
menla 93-98. 256-257; Wigand, K., «Thymiateria», 
BonnJbb 122 (1912) 40-92. 


In Rom wurde die Darbringung von wohlrie- 
chendem Weihrauch z.T. als selbständiges Ritual, 
meist jedoch zusammen mit der Libation von flüs- 
sigen Substanzen zelebriert. Diese doppelte Gabe 
stellte entweder ein selbständiges unblutiges Opfer 
oder eine Vorstufe zu einem Tieropfer dar (s. 
ThesCRA I 2 c Rauchopfer). Die wichtigsten Ge- 
räte für das Rauchopfer sind ein Behältnis für den 
Weihrauch, die acerra, und ein Ständer zum Ab- 
brennen, das turibulum. 

Aufgrund der grossen Bedeutung von Libatio- 
nen und Rauchopfern für die repräsentative Ent- 
faltung von pietas und dignitas im realen Ritual wie 
in der bildlichen Darstellung (s.o. Abschnitt I.C) 
haben die betreffenden Geräte in Bildwerken eine 
reiche und signifikante Dokumentation erhalten. 
Während in bildlichen Opferszenen der Leiter des 
Opfers meist in statischer Würde die Libation 
durchführt, hält vielfach ein minister eine acerra, als 
Zeichen reicher Ausstattung des Rituals. 


Acerra 

Die acerra ist ein Kästchen, in dem der Weih- 
rauch beim Opfer getragen und bereit gehalten 
wurde. Ihr ritueller Gebrauch setzt wohl voraus, 
dass die älteren Rauchopfer mit einheimischen Höl- 
zern und Kräutern durch importierte orientalische 
und afrikanische Spezereien abgelöst worden sind. 
Der Name a. konnte nach Festus sowohl einen Al- 
tar für Rauchopfer als auch eine arcula turaria, ein 


Kästchen für Weihrauch, bezeichnen (429); in der 
Mehrzahl der Quellen handelt es sich jedoch deut- 
lich um ein (gefülltes) Behältnis, das in Händen ge- 
halten wird (431-438). Gleichartige Kästchen wur- 
den auch in profanem Kontext für verschiedene 
Zwecke verwendet, und andererseits wurde Weih- 
rauch zur Erzeugung von Wohlgerüchen auch in 
anderen Lebenssituationen verbrannt; die Bezeich- 
nung a. als Behältnis für Duftstoffe zum Räuchern 
erscheint jedoch nur in sakraler Funktion. 

In Rom galt die a. als uralter ritueller Gegen- 
stand, der schon in die mythische Vorzeit der Stadt 
projiziert wird. Vergil lässt Aeneas, als Archegeten 
rómischer pietas, den Lar von Troia und die römi- 
sche Vesta mit Weihrauch aus der a. verehren 
(432, auch 433). In historischer Zeit ist ihr hohes 
Alter dadurch bezeugt, dass in den Zwölftafelge- 
setzen beim Totenritual Weihrauchopfer aus der a. 
ausgeschlossen werden (430). 

Die Form der a. wird in Bildwerken in der Re- 
gel als rechteckiger Kasten mit flachem, nicht 
übergreifendem Deckel wiedergegeben. Selten, in 
weniger offiziellem Kontext, finden sich kleine 
runde Büchsen, z.T. in idealisierten Ritualszenen 
(444), vor allem aber bei Frauen im privateren Be- 
reich (450; Siebert, Instrumenta 39). Rechteckige 
Kästchen sind auch in Griechenland vielfach be- 
zeugt, in sakralen wie profanen Kontexten (Attin- 
ger-Gies, G., AntK 28 [1985] 58-61). Als Behälter 
für Weihrauch werden in griechischen Bildwerken 
jedoch häufiger runde Gefässe dargestellt (s.o. Ab- 
schnitt IV.A, 404. 406. 413; viereckig: 415-417). 
Die Grösse der römischen a. ist bei dem einzigen 
erhaltenen Exemplar (440) mit einer Längsseite 
von 11x7 cm zu bestimmen. In den bildlichen 
Wiedergaben schwankt das Format, nach der Re- 
lation zu den Figuren geschätzt, zwischen einer 
Länge von ca. 15-30 cm und einer Höhe von ca. 
5-15 cm; Rückschlüsse auf die tatsächliche Grösse 
können daraus nur mit Vorsicht gezogen werden, 
da im Bild z.T. die Bedeutung den Massstab be- 
stimmt. Das Material muss ursprünglich Holz ge- 
wesen sein, je nach Aufwand ist Verkleidung mit 
Bronze, Silber oder Gold zu erwarten. Das erhal- 
tene Exemplar (440) besteht aus Elfenbein. 

Die Ausgestaltung variiert je nach Aufwand. 
Reiche Exemplare haben z.T. Füsse von runder 
oder eckiger Form (z.B. 442. 453) oder in Gestalt 
von Löwenklauen (452. 455). Die Wände können 
glatt sein oder Verzierung aufweisen, profilierte 
Rahmen, geometrische und pflanzliche Ornamen- 
te. Besonders reich geschmückt sind drei a. von ei- 
nem frühaugusteischen Fries, mit ornamentalen 
Ranken bzw. Bukranien und Girlanden an den 
Wänden, in einem Fall auch auf der Innenseite des 
geöffneten Deckels (452). Im grossen Fries der Ara 
Pacis tragen die ministri von grossen Priester-Kol- 

legien eine a., deren Reliefschmuck hypothetisch 
auf spezifische sacerdotia bezogen wurde: ein Op- 
ferstier mit victimarius und anderem Kultpersonal 
auf die VIIviri epulonum, ein Dreifuss mit Flöten- 
spieler und Stier sowie einem weiteren Kultdiener 
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auf die XVviri sacris faciundis (442; dazu o. Ab- 
schnitt I.C zu den Münzen mit Motiven der vier 
grossen Priesterkollegien). Ein allgemeines Ritual 
zeigt die Szene der erhaltenen Elfenbeinplatte einer 
a., die anscheinend eine rituelle Handwaschung vor 
dem Opfer zeigt (440; s.o. Abschnitt II.B.2). Am 
Bogen der Argentarier ist eine a. mit zwei Eroten 
geschmückt, die allgemeine Glücksvorstellungen 
als Ziel des Opfers bezeichnen (452). Für die Aus- 
führung solcher Reliefs ist, neben dem bezeugten 
Elfenbein, an Holz und vor allem an Beschläge aus 
Bronze, Silber und Gold zu denken. 

Die Bereithaltung des Rauchwerks in der a. 
war, nach den schriftlichen wie den bildlichen 
Zeugnissen, zumindest bei aufwendigeren Opfern 
Aufgabe eines minister (die oft gebrauchte Bezeich- 
nung als «camillus» ist nicht zutreffend, s. zur Be- 
nennung Fless, Opferdiener), der das Behältnis je 
nach dessen Grösse mit einer Hand oder beiden 
Händen, gelegentlich sogar auf der Schulter trug 
(441). Solche ministri kommen sowohl dem Kaiser 
(445) als auch anderen hochgestellten Personen zu 
(451). Seltener trägt der Opfernde selbst die a. 
selbst in der linken Hand, z.B. ein vicomagister auf 
einem augusteischen Compitalaltar (467, Fless, 
Opferdiener 17-18), ein Togatus auf einem Votivre- 
lief in Ostia (449) oder der ‘Genius’ in einem La- 
rariumsbild aus Pompeji (448); mit der rechten 
Hand halten sie ein Weihrauchkorn zum Opfer 
oder die patera zur Libation. Dabei bleibt unklar, 
ob dies der Realität entspricht, d.h. diesen Perso- 
nen vielleicht keine ministri zur Verfügung stan- 
den, oder ob es eine rein bildliche Reduzierung ist. 
Jedenfalls wird man bei einfachen, besonders bei 
privaten Opfern z.T. Handhabung der a. durch 
den Opfernden selbst annehmen. Anderseits sind 
auch höhere Kultpersonen, flamines und promagis- 
tri, mit a. bezeugt (439a-b) ; ebenso eine Angehö- 
rige des Kaiserhauses (443). Die ministri halten in 
den Bildwerken meist entweder die Kanne oder 
die a., oft aber auch beide Instrumente. Da der 
Opferherr in den Bildwerken gewöhnlich nicht 
bei der Darbringung von Weihrauch, sondern bei 
der Libation dargestellt wird, zeigt der minister mit 
der a. vor allem den korrekten und repräsentati- 
ven Vollzug der Opferhandlung an. 

Die kulturelle Wertung der a. lässt ein weites 
Spektrum erkennen. Als Behältnis für einfachste 
einheimische Duftstoffe (s. Ov. fast. 4, 934) konn- 
te sie die ärmste Form des Opfers bezeichnen 
(434). Da aber aufwendigere Rauchopfer offenbar 
schon früh, spätestens seit der etruskischen Phase 
Roms im 6. Jh. v. Chr., im öffentlichen wie im 
privaten Bereich mit kostbarem importierten 
Weihrauch durchgeführt wurden, galt die a. bald 
vor allem als Symbol des Luxus und des sozialen 
Anspruchs, dessen Gebrauch bereits von den 
Zwölftafelgesetzen zumindest für die Totenfeiern 
der Familien untersagt wurde (430). Entsprechend 
der römischen Auffassung, dass grosser Aufwand 
nicht im privaten, sondern vor allem im öffentli- 
chen Bereich und dort vor allem im Dienst der 





Götter gerechtfertigt war, bedeutet dies wohl eine 
Beschränkung des Weihrauchs und der a. auf die 
staatlichen Kulte. Insbesondere wurde die a. als 
Behältnis der rein auf sinnliche Wirkung zielenden 
Duftstoffe zum Inbegriff einer festlich-religiösen 
Atmosphäre: Horaz nennt sie zusammen mit Blu- 
men und Kohle als signifikante Elemente des Fest- 
mahls an den Kalenden, zur Freude für Auge, Ge- 
ruchssinn und Magen (431). 

In diesem Sinn können die Kultdiener mit der 

a. in bildlichen Darstellungen die sinnlich-festliche 
Atmosphäre vor allem von staatlichen Opfern zur 
Anschauung bringen. Dem entspricht, dass diese 
Opferdiener seit der frühen Kaiserzeit schöne Kna- 
ben mit langen Luxusfrisuren sind (z.B. 447; Fless, 
Opferdiener 38-43. 56-69). Die Überlieferung über 
Tiberius, der bei einem Staatsopfer von einem 
jungen minister mit einer a. derart betört war, dass 
er ihn unmittelbar danach sexuell missbrauchte 
(438), mag üble Nachrede sein, bezeugt aber die 
sinnliche Gesamtwirkung, die von den Trägern 
des Weihrauchs ausging. 

Symbolische Bedeutung erhält die a. zur Be- 
zeichnung priesterlicher Würde. Bei Ovid macht 
Aeneas dem Anius eine patera, eine a. und eine 
(Priester-)corona zum Geschenk, die hier eine nahe- 
zu emblematische Funktion annehmen (433). Dem 
entspricht an der Ara Pacis die Schmückung der a. 
mit Symbolen, die auf die grossen Priester-Kolle- 
gien bezogen werden (442, s.o.). In Friesen von 
Tempeln, anderen öffentlichen Gebäuden sowie 
von Grabbauten wird die a. zusammen mit anderen 
Kultinstrumenten zu symbolischen Kompositionen 
zusammengefügt, die die religiöse pietas des Staates 
und des Kaisers bzw. des Grabherren hervorheben 
sollen (452-455, s.o. Einleitung). An dem frühes- 
ten und prächtigsten Beispiel, von einem frühaugus- 
teischen Bau in der triumphalen Zone am Circus 
Flaminius, ist sie mit einem lustralen Lorbeerzweig 
verbunden, der die reinigende Wirkung des Weih- 
rauchs hervorhebt (453). In solchen Konstellationen 
zeigt die a., die in den verschiedensten Kulten 
verwendet wurde, kein spezifisches Priestertum an, 
sondern evoziert in besonderem Mass die ‘atmo- 
sphärischen’ Qualitäten religiöser Frömmigkeit. 
Entsprechend sind auf der Trajans-Säule die beiden 
grössten Opfer, zur Einweihung der Donaubrücke 
und zu Beginn des letzten Feldzugs, durch einen 
minister mit a. hervorgehoben (446 a-b). 

Als Ausdruck kultischer pietas und öffentlich 
inszenierter dignitas hatten Weihrauch und a. eine 
spezifische Funktion in der römischen Kultur. In 
der griechischen Bildkunst spielen sie dagegen 
kaum eine Rolle (mögliche Ausnahme 437, doch 
mit a. ist wohl eine griechische Pyxis gemeint); 
erst seit der späten römischen Republik, ausgehend 
von der Hauptstadt und ausstrahlend nach Nord- 
afrika, Gallien und Germanien (Siebert, Instrumen- 
ta Kat. O 7. Cc 2. Gg 6. 8. 18. 24), erhalten sie ih- 
re Signifikanz in der Repräsentationskunst. 


TONIO HÖLSCHER 











Im Osten des römischen Reiches sind in Bild- 
zeugnissen zwei unterschiedliche Gefässe für das 
Opfer von Weihrauch oder anderen Spezereien im 
Gebrauch: kleine, meist runde Pyxiden mit Stülp- 
deckel in einheimisch-griechischer Tradition (41) 
und wesentlich grössere rechteckige Kästchen mit 
Klappdeckel, wie sie als acerrae aus Rom bekannt 
sind (38. 42. 50). Beide Gefässe werden auch von 
unterschiedlichen Personengruppen benutzt: Die 
Pyxiden werden jeweils vom Opfernden selbst (in 
Kleinasien vorzugsweise von Frauen, im Vorderen 
Orient von den männlichen Opfernden selbst) in 
der Hand gehalten, während die acerrae von ju- 
gendlichen Opferdienern getragen werden. 


GÜNTHER SCHÖRNER 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

429. Paul. Festi 17 L. — « Acerra: Altar, der ge- 
wóhnlich vor dem Verstorbenen aufgestellt wur- 
de, auf dem man Duftstoffe verbrannte. Andere 
sagen, es sei ein Kästchen für Weihrauch, d.h. wo 
man den Weihrauch einfüllte. » 

430. Cic. leg. 2, 60. - (Zwölftafelgesetze, zu 
Totenritualen:) «Keine aufwendige Besprengung, 
keine langen Girlanden, keine acerrae. » 

431. Hor. c. 3, 8, 2-4. — «Was bedeuten Blu- 
men und die acerra, von Weihrauch voll, wunderst 
du dich, und die Kohle, gelegt auf den lebenden 
Rasen...» 

432. Verg. Aen. 5, 744-5. — (Aeneas:) «Und 
den Lar von Pergamon und das Heiligtum der 
uralten Vesta ehrt flehend er mit gottgefälligem 
Opferschrot und gefüllter acerra. » 

433- Ov. met. 13, 703-704. — (Geschenke des 
Aeneas an Anius:) «Und sie schenkten dem Pries- 
ter eine acerra als Behälter des Weihrauchs, eine pa- 
tera und eine corona, glänzend von Gold und Edel- 
steinen. » 

434. Ov. Pont. 4, 8, 39-40. — «Und Weih- 
rauch, den der Arme aus kleiner acerra opfert, gilt 
nicht weniger, als was in grosser Schüssel (lanx) 
dargebracht wird.» 

435. Ov. fast. 4, 933-934 (8.0. 4). — Flamen des 
Quirinus mit mantele, patera und acerra. 

436. Martial. 4, 45, 1. - «Froh spendet Dir, 
Phoebus, für den Sohn dies Opfer aus voller acer- 
ra Parthenius...» 

437. Plin. nat. 35, 70. — (Über den griechischen 
Maler Parrhasios:) «Er malte auch...einen Pries- 
ter, bei dem ein Knabe mit acerra und einem Kranz 
(corona) steht.» 

438. Suet. Tib. 44, 2. — (Tiberius:) «Er soll 
auch bei einem Opfer vom Gesicht eines minister, 
der die acerra hielt, so betórt gewesen sein, dass er 
ihn unmittelbar nach der heiligen Handlung ver- 
führt und missbraucht habe.» 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

. 439. (» 337a-b) Act. arv. — 218 (a) und 240 n. 
Chr. (b) - Flamen und promagister, jeder mit scy- 
phus, simpuvium und acerra. 





REALIA 

440. (= 193. 547, = Il 3 a Reinigung, röm. 90*) 
Elfenbein-Platte von einer acerra. Rom, Antiqua- 
rium Com. 17321. — La Rocca, E., BollMusCom 23 
(1976) 1-14; Hölscher, T., in Kaiser Augustus und 
die verlorene Republik (1988) 373; Fless, Opferdiener 
16. — Augusteisch. - In Relief Szene der Handwa- 
schung (?). 


BILDZEUGNISSE 

441. (= 6. 209. 340) Censoren-Denkmal Mün- 
chen-Paris. - Census-Opfer, darin Kultdiener, der 
acerra auf Schulter trägt. 

442. (= 8a*-b*. 204) Ara Pacis. Rom. - a. 
Grosse Prozessionsfriese. Prozession, darin drei 
Kultdiener mit acerra, die vielleicht mit Symbolen 
der grossen Priester-Kollegien geschmückt sind 
(s.o. Abschnitt I.C.). b. Kleiner Fries um den Al- 
tarkörper. Prozession mit Opfertieren, darin am 
Ende Kultdiener mit gutus, acerra und mantele. 

443. (=1541a) Compitalaltar vom Vicus Sanda- 
liarius in Rom. Florenz, Uff. 972. - Scott Ryberg, 
Rites 60 Abb. 31; Simon, E., MZ 58 (1963) 10-11 
Abb. 39; Zanker, P., BullCom 82 (1970-71) 152 Taf. 
57. - 2. Jh. v. Chr. - Augurium des Augustus, r. 
Livia (?) mit patera und kleiner rechteckiger acerra. 

444. (= 194. 893) Fr. von Fries mit Prozession. 
Rom, Mus. Naz. Rom. Prozession, darin Kultdie- 
ner, hält Platte, darauf rundes Behältnis, streut mit 
r. Hand Weihrauchkörner. 

445. (= I 3 a Reinigung, röm. 65*) Relief mit 
Doppelopfer. Paris, Louvre MA 1096 und MA 
1907. — Scott Ryberg, Rites 106-109; Koeppel, 
HistRel 1 124-129; Tortorella, St., Ostraka 1 (1992) 
81-104; Fless, Opferdiener 18. — Spätaugusteisch- 
frühtiberisch. - Opfer des Tiberius mit suovetauri- 
lia, dabei Kultdiener mit geöffneter acerra. 

446. Trajans-Säule, a. (= II 3 a Reinigung, 
rom. 28a*) Szene XCVIII-XCIX; b. Szene CII; 
c. (= 12*, = II 3 a Reinigung, róm. 28c*) Szene 
CII. Rom. — Lepper, F./Frere, Sh., Trajan’s Co- 
lumn (1988) Taf. LX XI. LXXV; Koeppel, HistRel 
IX 78-83; Coarelli, F., La colonna Traiana (1999) 
Taf. 118. 122. — 107-113 n. Chr. — Opfer Trajans 
an Donaubrücke, bei Aufbruch zum letzten Feld- 
zug, bei Lustratio. Dabei Kultdiener mit acerra. 

447. (= 15. 1114) Relief mit Triumphopfer des 
Marc Aurel. Rom, Pal. Cons. 807. - Opfer Marc 
Aurels, dabei Kultdiener mit acerra. Áhnlich Relief 
mit Lustratio aus dem zugehörigen Relief am Kon- 
stantins-Bogen. — Scott Ryberg, Rites Abb. 59. 

448. Lararienbild. Pompeji, Casa dei Vettü, 
Atrium, Westwand. — Fröhlich, Lararien 279 Taf. 
7. ~ 62-79 n. Chr. - Togatus capite velato halt pa- 
tera in der r., acerra in der 1. Hand. 

449. Votiv-Relief mit opferndem  Togatus. 
Ostia, Mus. Ostiense 31. — Goette, H. R., Studien 
zu römischen Togadarstellungen (1990) Taf. 17, 1; s. 
auch Taf. 20, 2; Siebert, Instrumenta 277, A 10. — 
Ende 1. Jh. n. Chr. - Mann in Toga, capite vela- 
to, hält kleine rechteckige acerra, streut wohl 
Weihrauch auf vierseitigen Räucherständer. 
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450.* Grabrelief mit opfernder Frau. Dresden, 
Staatl. Kunstslg. Hm 359. — Knoll, K./Protzmann, 
H., et. al., Die Antiken im Albertinum (1993) 46-47 
Nr. 26. - Mitte 2. Jh. n. Chr. — Frau hält kleine 
runde acerra, streut Weihrauch auf Räucherständer 
mit Flamme. 

451. Sarkophag mit Ehepaar an Altar. St. Pe- 
tersburg, Ermitage A 433. - Koch/Sichtermann, 
RómSark 100-101; Wrede, H., Senatorische Sarko- 
phage Roms (2001) Taf. 7, 2. - Um 180 n. Chr. - 
Opfer eines senatorischen Grabherrn, dabei Kult- 
diener mit acerra. 

452. ( 16b) Fries mit Kultinstrumenten. Rom, 
Bogen der Argentarier. — Acerra mit Eroten und 
Girlande. 

453. (= 18*) Fries mit Kultinstrumenten und 
Siegessymbolen. Rom, Mus. Cap. 604. 606. 608. 
— Mehrere acerrae mit Lorbeerzweig. 

454- (= 20*) Reliefblock mit Kultinstrumen- 
ten. Rom, Villa Borghese. — Geóffnete acerra mit 
Weihrauchkórnern. 

455. (= 25*) Fries mit Kultinstrumenten. Vati- 
kan. - Acerra mit Löwenfüsschen. 


Turibulum und Verwandtes 

Die Untersätze und Geräte, auf denen Rauch- 
opfer dargebracht wurden, hatten unterschiedliche 
Formen. Sofern es sich um kombinierte Opfer mit 
Weihrauch und Wein (fure ac vino, s. ThesCRA I 
2 c Rauchopfer und I 2 b Libation) handelt, schei- 
nen sie z.T. auf demselben Altar dargebracht wor- 
den sein, entweder einer fest installierten ara oder 
einem tragbaren, oft zusammenklappbaren focus, 
foculus. Daneben wurden eigene Pfannen und 
Ständer für die Verbrennung von Weihrauch ver- 
wendet. Ob Opfer von Weihrauch und Wein z.T. 
auch auf verschiedenen Untersätzen dargebracht 
werden konnten, ist aus den Quellen nicht zu er- 
kennen. 

Der funktionsgerechte Begriff für die Räucher- 
pfanne und den Räucherständer war turibulum 
(von tus = Räucherwerk; 456. 457; Hilgers). Fes- 
tus überliefert ausserdem «acerra» als Bezeichnung 
eines Altars, auf dem im Totenkult vor dem Leich- 
nam Rauchopfer dargebracht wurden (429); ge- 
wöhnlich ist dies jedoch der Name des rituellen 
Behältnisses für Weihrauch (>acerra). Daneben 
wurde der am weitesten verbreitete Typus des 
Räucherständers (s.u.) auch als «candelabrum», 
d.h. als Kerzenhalter (von candela = Kerze) und all- 
gemein als «Leuchter» bezeichnet (458. 459), was 
auf Verwendung als Beleuchtungsträger hinweist 
(s.u. Abschnitt X). In der Forschung wird darum 
vielfach der Ausdruck «Kandelaber» für beide 
Funktionen gebraucht. Diese Ambivalenz ist 
offenbar dadurch bedingt, dass das Gerät tatsäch- 
lich mehr und mehr eine zweifache Aufgabe er- 
füllte (Cain, Kandelaber 16): Einerseits entstand bei 
der Verbrennung von Weihrauch auf dem turibu- 
lum zugleich eine lichtspendende Flamme, ande- 
rerseits konnte die Erzeugung von Licht durch 
Feuer auf dem candelabrum zugleich durch duften- 


de Substanzen bereichert werden. In bildlichen 
Darstellungen deutet die Bekrónung des Ständers 
mit einem perforierten Deckel auf ein Räucherge- 
rät (s.u.), während eine brennende Flamme keine 
Entscheidung zwischen Räucherständern und 
Leuchtern zulässt (Fless, Opferdiener 26-27). Allge- 
mein scheint die Funktion als Leuchter seit der frü- 
hen Kaiserzeit stärker in den Vordergrund getre- 
ten zu sein (Cain, Kandelaber 16). Insgesamt weist 
die Ambivalenz darauf hin, dass die festliche At- 
mosphäre für Menschen und Götter durch ge- 
meinsame Wirkung auf Geruchssinn und Auge 
hervorgerufen wurde. 

Untersätze und Behältnisse für das Abbrennen 
von Rauchwerk wurden sowohl in sakralen wie in 
profanen Funktionen verwendet. Für das kultische 
Rauchopfer, sofern es in Verbindung mit der 
Libation und/oder als Vorstufe für ein grösseres 
Opfer dargebracht wurde, waren die üblichen 
multifunktionalen Altäre in Gebrauch: ortsfeste 
Blockaltäre aus Stein (461. 467) und bewegliche 
foculi in Form eines Dreifusses aus Metall, meist 
wohl Bronze (Klatt; Scott Ryberg, Rites Abb. 86). 
Spezifische Räucherständer bestanden, je nach 
Aufwand, aus Gold, Silber oder Bronze; gewöhn- 
lich waren sie knie- bis hüfthoch. Daneben 
wurden, wie schon in Griechenland, vor allem in 
grösseren Heiligtümern und anderen öffentlichen 
Kontexten (s.u.) Exemplare von repräsentativer 
Monumentalität aufgestellt, bei denen wohl oft die 
Funktion als Leuchter im Vordergrund stand. Da- 
mit wurden die zunächst transportablen Geräte 
vielfach zu einer ortsfesten Ausstattung. Dies gilt 
vor allem auch für die Umsetzung in Marmor, in 
der die ‘Kandelaber’ z.T. ihre konkrete Funktion 
verloren und als reine Zeichen fiir festliche pietas 
dienten (464-466). 

Die Überlieferung realer Räucherständer aus 
römischer Zeit ist, bis auf die Sondergattung der 
monumentalen Marmor-Kandelaber, eher spär- 
lich; die wichtigsten Zeugnisse sind Wiedergaben 
in Relief und Malerei (469-478). Daraus ergibt 
sich eine grosse Variation von meist stark artifiziel- 
len Formen, die den Charakter als Gegenstand des 
Luxus unterstreicht (s. das Spektrum bei Wigand 
mit Taf. IV; v. Schaewen, Opfergeräte). Der Auf- 
bau besteht grundsätzlich aus drei Elementen: ei- 
ner Basis, oft dreiseitig, z.T. auch rund (seltene 
Ausnahme: vierseitig [449]), meist auf zoomor- 
phen Füssen stehend; darüber ein Zwischenglied, 
das bei niedrigen Exemplaren nur eine knappe 
Einziehung sein kann, bei höheren dagegen aus ei- 
nem oder mehreren Gliedern, vor allem Keulen, 
einschwingenden dreiseitigen Prismen, Kelchen 
und Scheiben besteht; darauf eine flachere oder 
tiefere Feuerschale. Bei reinen Räucherständern 
liegt darüber z.T. ein gewólbter Deckel mit Per- 
forierung, durch die der Rauch entweichen kann 
(472-474); bei Verwendung als Leuchter lodert 
die Flamme ungehindert auf (471). Die Unterty- 
pen und Sonderformen des Geräts sind für die ri- 
tuelle Funktion anscheinend irrelevant. Eine ge- 
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sonderte Typologie haben die teils monumentalen 
Umsetzungen in ortsfeste Kandelaber aus Marmor, 
bei denen eine dreiseitige Basis, ein hochgezogenes 
Zwischenglied und eine flache Feuerschale domi- 
niert (Cain, Kandelaber 27-98). 

Mit dieser artifiziellen Grundform wurde in 
Rom der bekannteste Typus des griechischen Thy- 
miaterion übernommen (s. hier Abschnitt IV.A). 
Dreifüssige Th. waren zwar zunächst im 6. Jh. v. 
Chr. in Etrurien ausgebildet und später in Grie- 
chenland aufgenommen worden; doch die weite- 
re formale Weiterbildung des Typus bis in helle- 
nistische Zeit fand im griechischen Mutterland 
statt, von dort wurde das Gerät in seiner ‘mo- 
dernsten’ Form im 2. Jh. v. Chr. in Rom rezipiert 
(464-466). 

Figürlicher Schmuck ist vor allem an den mar- 
mornen Kandelabern in reichem Mass angebracht 
worden. Insbesondere wird durch Darstellungen 
von Gottheiten, Gestalten des dionysischen Krei- 
ses, Priestern und Priesterinnen der sakrale 
Charakter des Geräts hervorgehoben (466; Cain, 
Kandelaber 98-140). Wie weit dabei spezifische 
Funktionen und Kontexte berücksichtigt wurden, 
ist wegen fehlender Dokumentation kaum zu er- 
kennen. 

Der Akt der Darbringung von Weihrauch auf 
einem spezifischen Untersatz wird nur von weni- 
gen Zeugnissen explizit demonstriert (449. 450). 
Ortsfeste Altäre aus Stein werden in Bildwerken 
bei kombinierten Opfern ture ac vino gezeigt. 
Wenn auf einem augusteischen Compital-Altar 
zwei vicomagistri bei einem Blockaltar dargestellt 
sind, der eine aus der patera libierend, der andere 
Weihrauchkörner über die Altarplatte streuend, so 
muss der Altar für beide Arten des Opfers gemeint 
sein (467). Dasselbe könnte für Opferszenen gel- 
ten, in denen die Libation des Opfernden auf ei- 
nen Blockaltar oder foculus durch einen minister 
mit acerra ergänzt wird, da ein eigener Ständer für 
ein vorausgehendes Weihrauchopfer nirgends zu 
erkennen ist (445-447). Dagegen können Opfer- 
szenen um einen Altar oder foculus mit brennen- 
der Flamme ohne einen weiteren Hinweis auf 
Rauchopfer nicht mit Sicherheit in diesem Sinn 
gewertet werden, da das Feuer auch antizipierend 
die Verbrennung der exta bezeichnen könnte. Ein 
beweglicher foculus, wohl in Form eines Stabdrei- 
fusses, ist durch die Acta Arvalia bezeugt (462). 
Hinzu kommen wieder bildliche Szenen von kom- 
binierten Opfern an einem foculus, an denen minis- 
tri mit acerra teilnehmen (447). 

Weiterhin wurden Räucher- und Lichtständer, 
als Geräte festlicher Religiosität, bei kultischen 
Prozessionen mitgetragen (Atchley, E. G. C. F., 
Alcuin Club Collections 13 [1909] 47 Æ., non vidi), 
sowohl bei Götterfesten wie den ludi Romani 
(Dion. Hal. ant. 7, 72, 13) als auch beim Triumph- 
zug (App. Lib. 297). In Bildwerken erscheinen 
Kultdiener als Trager von Raucherstandern, z.T. 
zusammen mit Prunkschilden, beim Triumphzug 


(469). 


Die kulturgeschichtliche Bedeutung der Rezep- 
tion von Räucherständern aus Griechenland wird 
aus den frühesten Beispielen seit dem 2.-1. Jh. v. 
Chr. deutlich. In dem bei Mahdia gesunkenen 
Handelsschiff wurden neben einer grösseren Zahl 
normalgrosser candelabra aus Bronze fünf mo- 
numentale Räucherständer/Leuchter aus Marmor 
transportiert, die in griechischen Werkstätten für 
römische Abnehmer, wahrscheinlich zur Ausstat- 
tung luxuriöser Wohnsitze produziert wurden 
(465; Werkstätten in Griechenland: 464). Ebenso 
müssen die zahllosen candelabra, die Verres aus Si- 
zilien geraubt hatte, für seinen und seiner Genos- 
sen privaten Gebrauch bestimmt gewesen sein 
(460). Andererseits weisen die Räucherständer an 
dem sullanischen Siegesdenkmal vom Kapitol in 
den öffentlichen Bereich von Sieg und Triumph 
(474). Es war also die militärische und ökonomi- 
sche Aneignung griechischer Kultur in den öffent- 
lichen und privaten Räumen, in den staatlichen 
Ritualen und persönlichen Lebensformen, bei der 
die Geräte des Rauchdufts im neuesten grie- 
chischen Stil eine herausragende Rolle spielten. 

Die Kontexte, in denen Räucher- und Licht- 
ständer gebraucht wurden, sind nur selten durch 
Grabungen bekannt, lassen sich aber z.T. aus 
schriftlichen Quellen erkennen und aus einer rei- 
chen ikonographischen Überlieferung erschliessen. 
Weihung von Thymiaterien in Heiligtümern war 
eine verbreitete Praxis in Griechenland, die die 
Römer nach dem Zeugnis von Inschriften z.B. auf 
Delos übernommen haben (z.B. IDelos 1442 B 62- 
63). Gesicherte Fundorte von marmornen Basen 
von turibula bzw. candelabra sind Heiligtümer öst- 
licher Gottheiten (454), für Isis und Serapis in 
Rom und Alexandria sowie für Attis in Ostia 
(Cain, Kandelaber 18; vgl. CIL XIV 47); aus In- 
schriften sind Weihungen von candelabra in Heilig- 
timer z.B. für Iuno, Mercurius Augustus sowie 
ein Augustalen-Vereinshaus bezeugt (CIL VIII 
Suppl. 1, 12001; X 1, 114 [463] und 202); die Ráu- 
cherstánder des sullanischen Siegesdenkmals vom 
Kapitol gehóren in den Kontext von Triumphfei- 
ern für luppiter (474). Für den genauen Ort der 
Aufstellung ist das Iseum von Rom wohl ein 
Sonderfall, wo nach dem Zeugnis eines Reliefs aus 
Ariccia anscheinend das Kultbild von zwei 
Räucher-/Lichtständern flankiert wurde (470). 
Häufiger ist ‘dekorative’ Aufstellung zu vermuten, 
etwa zu Seiten der Eingangsportale von Tempeln 
und Heiligtümern, wie es in Griechenland bezeugt 
und auf Wandmalereien von Boscoreale und 
Oplontis wiedergegeben ist (472. 473; Cain, 
Kandelaber 15). Die beweglichen Geräte für den 
kultischen Gebrauch und weitere Votiv-Ständer 
müssen in den Tempeln aufbewahrt worden sein. 

Dem literarisch bezeugten Gebrauch von Weih- 
rauch im Totenkult entspricht der Fund von mar- 
mornen Basen für furibula bzw. candelabra in Grab- 
bezirken (Cain, Kandelaber 19-20). Ein Relief vom 
Grab der Haterii zeigt über einem Grabbau die 
Verstorbene auf einem lectus gelagert und vor ihr 
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einen Prachtkandelaber mit lodernder Flamme 
(471); dass dabei zugleich an das Verbrennen von 
Weihrauch gedacht werden kann, legt das Zeugnis 
des Festus nahe, der die Aufstellung eines Altars für 
Rauchopfer vor den Verstorbenen bezeugt (acerra 
429). Zwei weitere Kandelaber rahmen die Titu- 
lus-Inschrift desselben Grabes ein und bezeugen da- 
mit die grundsätzliche inhaltliche Übereinstim- 
mung zwischen solchen Motiven in ‘realistischen’ 
Szenen und ‘dekorativer’ Verwendung. In diesem 
Sinn sind turibula/candelabra häufig als signifikanter 
Schmuck von Grabaltären, Aschenurnen, Sarko- 
phagen und Grabbauten gebraucht worden (478; 
Sinn, F., Stadtrömische Marmorurnen [1987] Kat. 
119-125. 519-520; Boschung, Grabaltäre 17 Kat. 
297. 935; vgl. Kat. 773-775; Götze, B., Ein römi- 
sches Rundgrab in Falerii [1939] Abb. 1. 4a-e). 

Weiterhin wurden marmorne Kandelaber in 
öffentlichen Gebäuden wie Basiliken, Theatern, 
Thermen gefunden (Cain, Kandelaber 19). Dane- 
ben fanden Räucher- und Lichtständer verschiede- 
ner Grösse und aus verschiedenen Materialien viel- 
fach in vornehmen Stadthäusern und Landvillen 
Verwendung, insbesondere im Rahmen von Ban- 
ketten und Gelagen (Cain, Kandelaber 20-21). Hier 
mag mit diesen Geräten z.T. noch eine diffuse re- 
ligiöse Stimmung evoziert worden sein, doch ver- 
liert sich diese Bedeutung offenbar immer mehr in 
einer allgemeinen Atmosphäre des luxuriösen 
Wohllebens. 

In diesem Sinn einer sei es religiösen, sei es fest- 
lich-lebensfrohen Atmosphäre wurden Räucher- 
und Lichtständer zu beliebten Symbolen aufwen- 
diger Ausstattung von öffentlichen und privaten 
Gebäuden (Cain, Kandelaber 143-148). In ihrer ‘de- 
korativen’ Aufstellung an den Seiten von Portalen 
und anderen herausgehobenen Plätzen innerhalb 
architektonischer Anlagen trugen sie auch in den 
Zeiträumen zur festlichen Wirkung bei, in denen 
sie nicht in Funktion waren. Darum ist es denk- 
bar, dass wertvolle Räucher- und Lichtständer - 
ebenso wie die zeitgleichen Kratere, Puteale, 
Weih-/ Schmuckreliefs — z. T. auch ohne konkre- 
te Benutzung und gleichwohl in semantischer Sig- 
nifikanz aufgestellt werden konnten (Drager, O., 
Religionem significare [1994]). 

Dem entsprechend erscheinen turibula in der 
Bildkunst in einer bezeichnenden Selektion. Da in 
Szenen des Opfers ture ac vino die Hauptperson im- 
mer bei der Weinspende dargestellt ist, wird das 
Rauchopfer durch einen Kultdiener impliziert, der 
die acerra mit dem Geschenk des Weihrauchs hält 
(s.o); der Räucherständer hat dabei keine Funk- 
tion. Dagegen werden turibula gelegentlich in 
Prozessionen, zur Demonstration des religiösen 
Aufwands, vorgeführt (469). Vor allem aber 
haben Räucher- und Lichtständer, als Symbole 
einer Atmosphäre von religiöser und luxuriöser 
Festlichkeit, seit spätrepublikanischer und dann 
vor allem augusteischer Zeit weite Verbreitung in 
der Ausstattung öffentlicher und privater Räume 
mit Reliefs und in Malerei gefunden. 





Bezeichnende Beispiele finden sich in religiösen 
Kontexten: Aus dem Heiligtum des Apollo auf 
dem Palatin stammen Terrakottaplatten mit Kane- 
phoren zu Seiten eines Räucherständers sowie mit 
Mädchen, die einen Kandelaber schmücken (477); 
ein Fries mit Lorbeerzweiggirlanden, Bukranien 
und Kandelabern schmückt den Tempel des Apol- 
lo in circo (Nash, TopRom I Abb. 20); gleichzeitig 
erscheinen Kandelaber in dem Fries mit Kultin- 
strumenten aus dem Bereich des Circus Flaminius 
(475). Ähnliche kultische Bedeutung haben die 
Geräte im Bereich des Grabes (s.o.). In einem wei- 
teren politischen, oft triumphalen Kontext sind 
Kandelaber bereits an dem sullanischen Siegesmo- 
nument vom Kapitol dargestellt (474); besonders 
eindrucksvoll sind sie in Prunkfriesen der domitia- 
nischen Aula Regia auf dem Palatin, der domitia- 
nischen Villa in Castel Gandolfo und am Trajans- 
Forum in Rom sowie in Zwischenfriesen am 
Trajans-Bogen von Benevent als achsiale Bezugs- 
punkte von Eroten, Greifen und Victorien einge- 
setzt, als visuelle Orchestrierung des Triumphs 
(476; v. Blanckenhagen, P.-H., Flavische Architek- 
tur und ihre Dekoration [1940] Taf. 22-23; Packer, 
J. E., The Forum of Trajan in Rome [1997] I Kat. 
108. 109). Nicht zuletzt erscheinen Räucherständer 
in der Wandmalerei privater Häuser bereits in re- 
publikanischer Zeit (472. 473, sog. 2. pompejani- 
scher Stil); in augusteischer Zeit werden sie im 
sog. ‘Kandelaber-Stil’ (später 2.-3. pompejanischer 
Stil) zu Grundelementen der Wandgliederung, die 
trotz ihres ‘dekorativen’ Charakters ihre symboli- 
sche Bedeutung als Elemente einer Sphäre der pie- 
tas behalten (Ehrhard, W., Stilgeschichtliche Unter- 
suchungen an römischen Wandmalereien [1987] 26-33. 


43-45, 53-56). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

456. Liv. 29, 14, 13. — (Einholung des schwar- 
zen Steins der Mater Magna, 204 v. Chr.:) 
«...und die ganze Biirgerschaft stròmte ihr ent- 
gegen, und wo sie vorbeikam, waren turibula vor 
den Haustiiren aufgestellt, und sie ziindeten Weih- 
rauch an und beteten...» 

457. Val. Max. 3, 3 ext. 1. - «Ein vornehmer 
Knabe, der Alexander dem Grossen beim Opfer 
assistierte, hielt ein furibulum, als ihm ein Stück 
brennender Kohle auf den Arm fiel, dennoch oh- 
ne Regung in der Hand fest.» 

458. Heron pneumatika 2, 22. — Beschreibung 
eines Leuchters (Auyvia), bestehend aus einer Ba- 
sis in Form einer dreiseitigen Pyramide (Ba&oız 
rplywvos xaddrep mupapic), darüber ein Schaft 
(x&uAóc), ein Kelch (x&Aafoc) sowie der Ölbehäl- 
ter (Abyvoc). 

459. Vitr. 7, 5, 3-4. — (Kritik an den irrealen 
Motiven der Wandmalerei seiner Zeit :) « Kandela- 
ber, die Bilder von Tempelchen tragen.» 

460. Cic. Verr. 2, 4, 46-48. — Kandelaber in al- 
len Häusern Siziliens, von Verres massenweise ge- 
waltsam angeeignet. 
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461. Lucr. 2, 352-353. -— «Denn oft wird vor 
den schönen Tempeln der Götter ein Kalb ge- 
schlachtet nah den Altären, auf denen Weihrauch 
verbrennt (...aras turicremas...). S. auch Verg. 
Aen. 4, 453 und CIL Ill 2, $773: ara turaria. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

462. Act. arv. (87 n. Chr.); Scheid CFA Nr. $5 
Z. 18-19. — «C. Salvius Liberalis, der den magister 
vertrat, opferte mit Weihrauch und Wein im Feu- 
er auf dem Brandaltar (ture et vino in igne in foculo).» 

463. Petelia. Basis einer Ehrenstatue für M.’ 
Meconius, von Augustalen gesetzt. — CIL X 1, 114. 
— Testamentarische Verfügung des Meconius, u.a. 
für Erwerb von Kandelabern durch die Augustalen. 


REALIA 

464. Basis eines Räucherständers, Marmor. 
Marseille, Mus. d’Arch. med. 1585. - Cain, Kande- 
laber 4-5. 14 Taf. 4, 3. - Ende 2. Jh. v. Chr. - Von 
Sosinikos, Sohn des Euagoras, in das Heiligtum des 
Sarapis, der Isis und des Anubis auf Delos geweiht. 

465.* Fünf Räucherständer/Kandelaber aus 
dem Schiffsfund von Mahdia, Marmor. Tunis, 
Bardo C 1207-1211. — Cain, Kandelaber Kat. 115- 
119 Taf. 7, 1-3. — Frühes 1. Jh. v. Chr. 

466. Räucherständer/Kandelaber, Marmor. 
Rom, Pal. Cons. 1115. — Cain, Kandelaber Kat. 77. 
— Augusteisch. — Feuerschale ergänzt. 


BILDZEUGNISSE 

467. Compital-Altar. Vatikan 311. — Scott Ry- 
berg, Rites 58-59 Abb. 29a; Simon, E., in Helbig* 
I Nr. 83; Fless, Opferdiener 17-18. — 7. Jh. v. Chr. 
- Zwei Vicomagistri opfern gemeinsam Weih- 
rauch und Wein auf einem Altar. 

468. (= II 3 a Reinigung, róm. 28a*) Trajans- 
Säule. Szene VIII: Lustratio. Rom. - Scott Ry- 
berg, Rites 110-111; Lepper, F./Frere, Sh., Trajan’s 
Column (1988) 58-59 Taf. X; Koeppel, HistRel VIII 
141-144; Coarelli, F., La colonna traiana (1999) Taf. 
8. — 106—113 n. Chr. - Trajan opfert mit patera auf 
Altar mit brennender Flamme, kein Träger einer 
acerra. — Vgl. die Feldherrn-Sarkophage in Scott 
Ryberg, a.O. Abb. 90-92. 

469. Fries mit Triumphzug (Fr.). Neapel, Mus. 
Naz. 6722. — Scott Ryberg, Rites 149-150 Abb. 81 
c; Koeppel, HistRel I 97; Cain, Kandelaber 13-14 
Taf. 5, 2; Fless, Opferdiener 26 Kat. 16 Taf. 7, 1. - 
Frühe Kaiserzeit. - Zwei ministri tragen Räucher- 
ständer. — S. auch die ministri mit Räucherstän- 
dern/Kandelabern auf dem kleinen Fries des Titus- 
Bogens: Pfanner, M., Der Titusbogen (1983) 82-83. 

470.* (= 1397a) Relief-Fr. mit Heiligtum der 
Isis. Rom, Pal. Altemps 77255. Aus Ariccia, wohl 
von einem Grabbau. - Lembke, K., Das Iseum 
Campense in Rom (1994) 18. 174-178 Taf. 3, 1; 
Cain, Kandelaber 16. 19 Taf. 2, 1. - Um 100 n. Chr. 
- In der oberen Zone Architektur-Prospekt, 
wahrscheinlich Südteil des Iseum Campense in 
Rom; in der Mittelnische Kultbild, gerahmt von 
zwei Räucherständern. 


471.* Reliefs aus dem Grab der Haterii. Vatikan, 
Mus. Greg. Prof. 9998 und 10011; Rom, Mus. Naz. 
Rom. 387540. — Sinn, F., in MusGregProfSkulpt I 2 
(1996) 37-39 Nr. 1; 51-59 Nr. 6. — 100-120 n. Chr. 
~ Titulus-Inschrift, von Raucherstandern/Kandela- 
bern gerahmt. Relief mit Grabbau, dariiber die 
Verstorbene auf lectus, vor ihr prunkvoller Rau- 
cherständer/Kandelaber mit Flamme. Vgl. dazu die 
eindeutigen Fackeln und Lampenständer auf dem 
Relief mit der Aufbahrung, a.O. Taf. 8. 

472. Wandmalerei in der Villa von Boscoreale, 
Triclinium (Neapel, Mus. Naz.) und Cubiculum 
(New York, MMA 03.14.13 = 1 2 c Rauchopfer 56*). 
— Lehmann, Ph. W., Roman Wall Paintings from 
Boscoreale (1953) Abb. 17 Taf. 18-19; Cain 15. 19. 25 
Taf. 1, 1. - Um 50 v. Chr. — Architekturprospekte: 
Prunktüre, gerahmt von zwei Räucherständern mit 
figürlichem Schmuck an Basis und Bekrönung; 
Durchblick auf Heiligtum, in Achse niedriger 
Räucherständer mit durchbrochener Abdeckung. 

473. Wandmalerei in der Villa von Oplontis, 
Triclinium. - Cain, Kandelaber 15. 19; Taf. 2, 4; 
De Franciscis, A., in Andreae, B./Kyrieleis, H. 
(Hsg.), Neue Forschungen in Pompeji (1975) 9-38 
Abb. 4-5. 17. 23. - Um 50 v. Chr. - Architektur- 
prospekt: Prunktüre, gerahmt von zwei Kandela- 
bern; Prunktüre, darüber Durchblick auf Heilig- 
tum, gerahmt von zwei Räucherständern. 

474.* Sockel eines Siegesdenkmals vom Kapi- 
tol, wohl von Bocchus von Mauretanien für Sul- 
la errichtet. Rom, Mus. Cap., Centrale Monte- 
martini 2749-2752. -Hölscher, T., in Tainia. FS 
R. Hampe (1980) 359-371; Cain, Kandelaber 16 Taf. 
2, 2.- Um 90 v. Chr. — Victorien schmücken Sie- 
gesschild, gerahmt von zwei Räucherständern, 
aufgereihte Prunkwaffen. 

475. (= 18*) Fries mit Kultinstrumenten und 
Seesieg-Symbolen. Rom, Mus. Cap. ~ Raucher- 
stander/Kandelaber gliedern abwechselnd mit Bu- 
kranien die religiösen und triumphalen Symbole. 

476. (= 13 c) Zwischenfriese des Trajans- 
Bogens von Benevent. — Hassel, F. J., Der Trajans- 
bogen in Benevent (1966) 20-21 Taf. 22, 1-2; Roti- 
li, M., L’arco di Traiano a Benevento (1972) Taf. 
27-35; Fless, Opferdiener 26-28. - Zwei Kultdiener 
fassen Räucherständer/Randelaber zwischen sich 
an. Zwei Victorien töten Stiere, dazwischen Räu- 
cherständer/Kandelaber, mit infula geschmückt. 

477.* Terrakotta-Reliefs (sog. Campana- 
Reliefs) vom Tempel des Apollo auf dem Palatin. 
Rom, Mus. Palatino 379.052. — Strazzulla, M. J., 
Il principato di Apollo (1990) 29-33 Abb. 7. — Àhn- 
liche Platten: v. Rohden/Winnefeld 214 Taf. 33. - 
Um 30 v. Chr. - Prunkvoller Räucherständer, ge- 
rahmt von zwei Mädchen mit Opferkörben auf 
dem Kopf. 

478. Sarkophag Caffarelli. Berlin, Staatl. Mus. 
Sk 843a. - Rodenwaldt, G., Der Sarkophag Caffarel- 
li, 83. BerlWPr (1925); Koch/Sichtermann, Röm- 
Sark 38-39. - Um 20-40 n. Chr. — Auf Nebensei- 
ten Räucherständer zwischen zwei Lorbeerbäumen. 


TONIO HÖLSCHER 
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V. Kulttische, tragbare Altäre und 
Kohlenbecken 


A.Kulttische und tragbare Altäre 


BIBLIOGRAPHIE: Belvedere, O., «Tipologia e anali- 
si delle arule imeresi», in Secondo Quaderno Imerese — Studi 
e Materiali. Istituto di Archeologia. Università di Palermo 3 
(1982) 61-113; Broneer, O., «Terracotta Altars from 
Corinth», Hesperia 19 (1950) 370; Comella, A., I materiali 
votivi di Falerii (1986) 82-87 (arulae); Deonna, W., «Tables 
antiques d’offrandes avec écuelles et table d’autel chretien», 
BCH 58 (1934) 1-90 (= Deonna 1); Deonna, W., Le mobi- 
lier Delien, EADelos XVII (1938) 15-63 (III. Les tables) 371- 
389 (Autels brüle-parfums) (= Deonna 2); Dow, S. /Gill, D. 
H., «The Greek Cult Table», AJA 69 (1965) 103-114; 
Dräger, O., Religionem significare. Studien zu reich verzierten 
römischen Altären und Basen aus Marmor (1994) 23 f. (arulae); 
Fischer-Hansen, T., «Some Sicilian Arulae and their 
Significance», AnalRom 8 (1977) 7-18; Gebauer, Pompe 540 
f. (Tisch); Gill, D., «Trapezomata: A Neglected Aspect of 
Greek Sacrifice», HThR 67 (1974) 117-137 (= Gill 1); Gill, 
D., Greek Cult Tables (1991) (= Gill 2); Goudineau, C., 
«lepat tedreCor», MEFRA 79 (1967) 77-134; Huidberg- 
Hansen, F. O., «Due arule fittili di Solunto», AnalRom 13 
(1984) 25-48 («arula-thymiaterion»); Klatt, U., « Römische 
Klapptische. Drei- und vierbeinige Stützgestelle aus Bron- 
ze und Silber», Köln]b 28 (1995) 349-573, bes. 430-438; Len- 
tini, M. C. (Hsg.), Un'arula tra Heidelberg e Naxos, Atti del 
Seminario di studi, Giardini Naxos 1990; Arule di Sicilia e di 
Magna Grecia. Cat. mostra Naxos 1990 (1993); Misch- 
kowski, H., Die heiligen Tische im Gótterkultus der Griechen 
und Römer (Diss. Königsberg 1917); Nilsson, M. P., «Grie- 
chische Hausaltäre», in Neue Beiträge zur Klass. Altertums- 
wissenschaft. FS B. Schweitzer (1954) 218-221; Orlandini, P., 
«Arule arcaiche a rilievo nel Mus. Naz. di Gela», RM 66 
(1959) 97-103; Ricciotti, D., in Roma medio-repubblicana. 
Kat. Ausstell. Rom (1973) 72-96 (= Ricciotti 1); ead., An- 
tiquarium Comunale di Roma. Terrecotte votive 1. Arule (1978) 
(= Ricciotti 2); Rupp, D. W., Greek Altars of the Northeast- 
ern Peloponnese ca. 750/725 B.C. (Diss. Bryn Mawr 1975) 
376-515 (Terracotta Arulae Made at Corinth); Siebert, 
Instrumenta 93-102. 252-256; van Buren, E. D., « Terracot- 
ta Arulae», MAAR 2 (1918) 15-53; van der Mejden, H., 
Terrakotta-Arulae aus Sizilien und Unteritalien (1993); 
Wuilleumier, P., «Brüle-parfums en terre-cuite», MEFRA 
46 (1929) 43-76 (arulae); Yavis, Altars 171-175 (arulae). 224- 
226 (Kulttische); Zaccagnino, C., Il thymiaterion nel mondo 
greco. Analisi delle fonti, tipologia, impieghi (1998) 47 f. 
(bomiskos). 


Platten in Tischhöhe zum Darbringen von 
Früchten, Opferkuchen, Honigwaben und ande- 
ren unblutigen Opfergaben sowie zum Abstellen 
von Geräten oder zum Zerlegen des Opfertieres 
wurden bei unblutigen Opfern und beim Tierop- 
fer gleichermassen gebraucht. Sie konnten beweg- 
lich oder auch fest installiert sein und die Form ei- 
nes Altars, eines Dreifusses oder eines Tisches 
besitzen. Ihre Wertigkeit innerhalb der antiken 
Kulte differiert sehr stark, vom « Tisch des Gottes» 
bis hin zu einem — zumindest in bildlichen Wie- 
dergaben - ganz ähnlich aussehenden Schlachter- 
Tisch, der benutzt wird, um die Opfertiere zu zer- 
legen. 

Die hiera trapeza oder trapeza tou theou, der hei- 
lige Tisch oder Tisch des Gottes (479. 482. 491), 
war neben dem Brandopferaltar der zweite zentra- 
le Opferplatz und nicht weniger bedeutend als je- 


ner. Eine weitere, selten überlieferte Bezeichnung 
dieser Tische, thyoros oder thyoris (481), leitet sich 
von thyein = opfern ab. Aufihnen wurden die Op- 
fer dargebracht, die nicht verbrannt werden soll- 
ten. Dies waren vor allem unblutige Opfer, doch 
konnten auch Teile des Opferfleisches, die nicht als 
Götteranteil zur Verbrennung auf dem Altar, aber 
dennoch «für den Gott» bestimmt waren, auf die 
trapeza tou theou gelegt werden (500. 501. 503. 
504); der Gott gab sie dann gewissermassen an sei- 
ne Priester weiter. Nach dem Tisch, auf dem sie 
niedergelegt wurden, wurden diese Priester- 
Anteile, zu denen nicht nur Fleisch, sondern auch 
unblutige Opfergaben gehören konnten, als trape- 
zomata oder trapezoseis bezeichnet. Der Priester, 
der im Plutos des Aristophanes (479) diese Gaben 
einsammelt, verhält sich also durchaus korrekt. 

Heilige Tische sind häufig eng mit dem Kult- 
bild verbunden (486. 488. 489. 499. 504. 505. 
512a. 540. 542), was aus technischen Gründen bei 
Brandopferaltären nicht möglich war. Eine Reihe 
steinerner Kulttische wurde in situ gefunden oder 
ist zumindest im Original erhalten, während in 
Bildern meist bewegliche Tische — aus Metall oder 
Holz - dargestellt werden (s.u.). Vielleicht ist die- 
se Vorliebe der griechischen Bildkunst nur darin 
begründet, dass man so besser zwischen Tisch und 
Altar unterscheiden konnte; vielleicht zeigt sich 
hier aber auch dieselbe Tendenz zur Grössenredu- 
zierung und Vermeidung von Monumentalität wie 
bei den Altären (s. dazu ThesCRA IV ı b Darstel- 
lungen von Kultorten, II. Altäre). 

Eine ähnlich zentrale Funktion kam im ròmi- 
schen Kult den mensae sacrae zu, die zugleich mit 
den Tempeln geweiht werden sollten (495. s. auch 
496). Auch sie nahmen unblutige Opfergaben auf 
(494. 496. 559-562) und konnten aus Stein, aus 
Metall oder aus Holz (483) bestehen. Alle Mate- 
rial-Gruppen sind auch in der Bildkunst überlie- 
fert und werden in enger Verbindung mit Kultbil- 
dern gezeigt (559-561); wie in Griechenland 
konnten also auch im rémischen Kult transporta- 
ble Tische einen festen Platz in Heiligtiimern ha- 
ben. Eine nur im Rémischen bekannte Sonder- 
form ist dagegen besonders leicht transportierbar 
und deshalb vermutlich auch variabel eingesetzt 
worden: drei- oder, seltener, vierbeinige Tische, 
manchmal zusammenklappbar, mit ausserordent- 
lich hohen, aus Metallstaben bestehenden Beinen, 
die in einem gewissen Missverhältnis zur kleinen 
Tischplatte stehen. Ständer dieser Art tragen 
manchmal Platten mit Gefässen, Früchten und 
Opferkuchen (556), meistens aber Becken, in de- 
nen ein Feuer entzündet werden kann, zu diesen 
«Dreifuss-foculi» s. Abschnitt IV.B Rauchopfer, 
römisch). Offensichtlich sollen auf manchen dieser 
«Dreifuss-foculi» nicht nur Weihrauch, sondern 
auch Friichte verbrannt werden (547). 

Neben diesen Opfertischen wurden im Kult 
eine Reihe weiterer Tische zur temporären oder 
dauernden Ablage der verschiedensten Gegen- 
stände benötigt (s.u.), im Lateinischen gab es sogar 























2.b. KULTINSTRUMENTE/STRUMENTI DI CULTO 231 


eine Bezeichnung für solche Tische, anclabris (497). 
Auch sie sind zweifellos in manchen Kulten von 
herausragender sakraler Bedeutung und nicht nur 
reine « Arbeitstische» gewesen, wie etwa die Dar- 
stellungen in Opfergerätefriesen (550. 551), im 
Stuckrelief des Hypogaeums bei der Porta Maggio- 
re in Rom (552) und in Grabreliefs (554) zeigen. 

Auch im privaten Bereich konnten zu besonde- 
ren Anlässen für Götter Tische mit Gaben aufge- 
stellt werden (493), und selbstverständlich war 
dies bei den offiziellen Lectisternien der Fall (s. 
Abschnitt XIH.B, Theoxenien). Auf spezielle 
Tische wurden in Heiligtümern die Kränze der 
Sieger in Wettspielen gelegt (484). 

In Etrurien sind in einer Reihe von Gräbern 
quaderförmige Blöcke mit runden Eintiefungen 
aus dem Fels herausgearbeitet, die entweder bei 
Riten im Grab Opfer aufnehmen oder den Toten 
selbst die Möglichkeit zu Opfern geben sollten 
(Colonna, a.O. 516; s. ThesCRA IV 1 a Luoghi di 
culto, etr./ital./rom., s.v. Altare, Etruria C.1). 
Solche Altäre oder Opfertische konnten aber auch 
aus Metall gearbeitet und in die Gräber gestellt 
werden (316). In etruskischen Heiligtümern ist die 
Existenz steinerner Tische bisher wenig fassbar (s. 
ThesCRA IV 1 a Luoghi di culto, etr./ital./rom., 
s.v. Mensa, Etruria). Für ähnliche Vorrichtungen 
aus Metall oder Holz sowohl im sakralen wie auch 
im Wohnbereich gab es so gut wie keine Chance, 
der Zerstörung zu entgehen, sodass aus ihrem Feh- 
len im erhaltenen Fundgut keine Schlüsse gezogen 
werden dürfen; immerhin wissen wir, dass das 
Heiligtum des Apollon in Pyrgi einen silbernen 
Tisch besass, der-von Dionysios von Syrakus ge- 
raubt wurde (489). Ein «Arbeitstisch» wurde 
offensichtlich bei der Leberschau benötigt (545); 
da er in Darstellungen selbst im Kleinformat der 
Skarabäen angedeutet wird (545b. 546), war er 
wohl ein unverzichtbares Requisit des Rituals. 

Opfergaben konnten auch auf kleinen Altär- 
chen niedergelegt werden. Solche Altärchen wur- 
den in Wohngebieten, Nekropolen und Heiligtü- 
mern gefunden, wobei die Fundschwerpunkte 
geographisch sehr stark variieren (s.u.). Ähnlich 
wie die römischen «Dreifuss-foculiv konnten sie 
z.T auch für Rauchopfer benutzt werden (zu einer 
Differenzierung s.u.). In der archäologischen Ter- 
minologie wird für diese - in der Mehrzahl grie- 
chischen - Altärchen das lateinische Wort «arula» 
verwendet, da der entsprechende griechische Be- 
griff «bomiskos» (Bm@puloxoc) in Tempelinventaren 
öfter für ein Thymiaterion in Form eines Rundal- 
tirchens benutzt wird (507. 508. 510) und deswe- 
gen auf die Bedeutung « Räuchergerät in Form ei- 
nes Altärchens» festgelegt scheint. Zumindest an 
einer Stelle ist aber deutlich, dass kein Thymiate- 
tion gemeint sein kann, sondern einfach ein klei- 
ner Altar (509). Da Terrakotta- und Stein-arulae 
in Inventaren nicht aufgeführt wurden und dieser 
Typus in kostbareren Materialien offenbar nicht 
häufig war, werden in den Inschriften überwie- 
gend «Thymiaterien-bomiskoi» genannt; generell 


bedeutet bomiskos aber wohl doch «kleiner Altar» 
und ist daher die exakte Entsprechung zur arula, 
die ja unter anderem auch für Rauchopfer benutzt 
werden konnte. In diesem Sinne wird der einge- 
bürgerte Begriff arula im Folgenden auch für bo- 
miskoi beibehalten. Anders als bei den grossen Al- 
tären und Kulttischen ist eine klare Trennung 
zwischen Geräten für Brandopfer und für die De- 
ponierung kleiner Opfergaben bei den kleinfor- 
matigen arulae und Dreifüssen anscheinend nicht 
möglich. Jedenfalls waren auch die arulae in Hei- 
ligtümern wohl nicht unbenutzbare Votive wie et- 
wa Tonnachbildungen von Tischen, auf denen 
auch Früchte oder Opferkuchen angegeben sind 
(514), sondern konnten — wie auch manche Mi- 
niaturtische (515) — als Träger von Opfergaben 
dienen. 


Fest installierte Steintische 

Steinerne Tische oder ihre Standspuren sind in 
Heiligtümern relativ häufig — allerdings weit sel- 
tener als Altäre - zutage gekommen (Liste bei Gill 
2). Sie sind meist so weit aus dem Block heraus- 
gearbeitet, dass Beine und eine gesonderte Tisch- 
platte zu erkennen sind (512); Vorbild waren also 
bewegbare Tische aus Holz oder Metall. Aller- 
dings gibt es auch, dem Material Stein besser ent- 
sprechend, quaderförmige «Tische», die nur ein 
Profil an der Oberkante aufweisen und auch als 
Altäre bezeichnet werden könnten (verschiedene 
Tisch-Typen Gill 2, Abb. 8). Hier kann ihre Po- 
sition entscheidend für die Interpretation sein: 
Kulttische sind sehr häufig in der Cella - oder auch 
ausserhalb — direkt vor Statuen aufgestellt (512a); 
dann ist zumindest sicher, dass es sich nicht um 
Brandopferaltäre handeln kann. Zudem weist eine 
Reihe von erhaltenen Tischplatten verschiedene 
Vertiefungen auf der Oberseite auf, die rund oder 
viereckig (513) sein können und in einigen Fällen 
sogar die Form eines Tabletts nachahmen (513b). 
Diese sollten offensichtlich zur Aufnahme unter- 
schiedlicher Objekte dienen, sind in ihrer Form 
den zu erwartenden oder vorgeschriebenen Opfer- 
gaben angepasst und differieren daher in Form und 
Anzahl von Fall zu Fall (zu Tischen mit Vertiefun- 
gen oder erhabenen Ringen s. Deonna 1). 

Wohl seit hellenistischer Zeit — ein genauerer 
Zeitpunkt ist angesichts der geringen Zahl der Do- 
kumente nicht festzustellen — wurden Steintische 
reicher ausgestaltet. Der mit Reliefs verzierte Tisch 
des Herakles in Megalopolis, den Pausanias be- 
schreibt (486), wird wahrscheinlich aus Marmor 
gewesen sein; ein Tisch in Smyrna (505) ist von 
einem Typus, der im profanen Bereich vor allem 
in der Kaiserzeit häufig ist: Tischplatten, die nicht 
auf einzelnen Beinen, sondern auf zwei breiten, 
geschweiften Trägern (Trapezophoren) aufliegen, 
die an den Rändern als Greifen- oder Löwenkör- 
per ausgearbeitet sind (s. Richter, Furniture Abb. 
379. 573. 578. 579; Deonna 2, 32 f. Abb. 38-42; 
Spinazzola, Arti Taf. 35-38). Fragmente solcher 
Tische sind auch in Heiligtümern (Deonna 2, 30 f. 
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Abb. 35; 32 Taf. 15, 105) gefunden worden, ohne 
dass sich Sicheres über ihre Funktion sagen liesse. 
Die Form ist in Darstellungen auch für kaiserzeit- 
liche römische Kulttische belegt (560—561). Bei 
dem Bild auf dem Sarkophag von der Via Labica- 
na (560) fällt allerdings auf, dass die Verzierungen 
nur auf der Vorderseite zu finden sind, während 
die Rückseite einen einfachen, geraden Abschluss 
besitzt. Offenbar sollen dadurch Kultbild und 
mensa zu einer Einheit verbunden werden: Der 
Adorant tritt an den Opfertisch, hinter dem die 
Statue des Gottes sichtbar ist. Noch kunstvoller, 
auch am Rand der Tischplatte mit Reliefs verziert, 
ist der Tisch auf dem claudischen Opferrelief 553 
vorzustellen, bei dem allerdings nicht klar ist, an 
welches Material (Marmor oder Metall) gedacht 
war. Stein ist vermutlich das Material einfacher, 
einbeiniger Tische, die oft auch in Verbindung mit 
einem Kultbild wiedergegeben werden (548. 557). 


Tische aus anderen Materialien 

Das übliche Material für leicht transportable 
Tische war Holz. Dionysios von Halikarnass (483) 
nennt hölzerne Tische als Zeichen der Einfachheit 
im alten römischen Kult. Tische aus wertvollem 
Holz und mit kunstvollen Verzierungen konnten 
aber sehr kostbar sein (502a), ferner konnten 
Holztische auch mit einem Edelmetall-Uberzug 
versehen werden (502b). Die einfacheren Arbeits- 
tische, auf denen z.B. die Opfertiere zerlegt wur- 
den (537) werden wohl immer aus Holz bestanden 
haben, wogegen man Tische aus Gold (488) oder 
Silber (489) gern in die Nähe der Kultbilder 
gestellt und als trapeza tou theou verwendet hat; 
allerdings konnten sehr kostbare Tische auch 
anderen Zwecken dienen wie etwa der Gold- 
Elfenbeintisch für die Kränze der Wettkampfsie- 
ger im Heratempel in Olympia (484). Die Form 
auch der wertvollen Tische war anscheinend, 
wenn man den Bildern glauben darf, in klassischer 
Zeit noch sehr einfach und kaum von Arbeitsti- 
schen zu unterschieden. So ist z.B. auf einem apu- 
lischen Krater mit einem Opfer an Dionysos (542) 
der Tisch neben einem mit einem Metopen-Tri- 
glyphenfries und einem Boukranion verzierten Al- 
tar ganz schmucklos: Er erfüllt dort, unmittelbar 
beim Kultbild, eine doppelte Funktion als heiliger 
Tisch und temporär eingesetzter Abstelltisch wäh- 
rend des Opfers. Dass Tische dieser Art fest instal- 
liert sein konnten, ist vielleicht auf einer attischen 
Schale (539) durch den Steinsockel angedeutet. Da 
in der Realität der Altar meist weit vom Kultbild 
entfernt war, ist diese Doppelfunktion eine reine 
Bildkonvention. Normalerweise wurden die wäh- 
rend des Opfers benötigten Tische zum Altar ge- 
tragen wie alle anderen Kultgeräte auch (538. 
543). Nur dann, wenn auch das Kultbild nur für 
einen bestimmten Zeitraum errichtet wurde, mag 
die Einheit von frapeza tou theou und Abstelltisch 
während eines Rituals der Realität entsprechen 
(«Lenäen-Vasen» 540, wohl auch 541). Die meis- 
ten dieser Tische sind dreibeinig wie die niederen, 


bei Banketten benutzten Tische, was dadurch 
deutlich gemacht wird, dass eines der meist in 
Tierfüssen endenden Beine frontal und ein zwei- 
tes in Seitensicht zu sehen ist. Selbst da, wo dies 
nicht deutlich ist, darf nicht automatisch auf einen 
vierbeinigen Tisch geschlossen werden, obwohl es 
vierbeinige Tische durchaus gab (514). Runde Ti- 
sche beim Opfer sind erst auf westgriechischen Va- 
sen in der 2. Hälfte des 4. Jhs. bezeugt (544) und 
blieben wohl eine Ausnahme. 

Der bei der Leberschau auf dem etruskischen 
Chalchas-Spiegel (545a) abgebildete Tisch ähnelt 
den griechischen Exemplaren des 5. Jhs.; allerdings 
ist die Zahl der Beine nicht zu erkennen. Der reh- 
beinige Tisch auf dem Skarabäus 546 erinnert an 
runde Tische des 4. Jhs. (Richter, Furniture Abb. 
367. 370. 371), sodass hieraus keine spezifische etrus- 
kische Kulttisch-Form erschlossen werden kann. 

Im Römischen werden sowohl dreibeinige run- 
de, dem Dreifuss-foculus ähnelnde (s.0., 556; 
nôrdliche Provinzen des Rômischen Reiches: 562) 
wie auch vierbeinige eckige Tische zum Deponie- 
ren von Opfergaben und zum Ablegen von Kult- 
geräten verwendet, wobei die vierbeinigen klar 
überwiegen (550-553. 559. 560). Die dreibeini- 
gen eckigen Tische, die im klassischen Griechen- 
land dominiert hatten, sind nicht mehr zu finden 
(Ausnahme, wohl aufgrund der griechischen Vor- 
lage: 191). Dass leicht transportable Holz- oder 
Metalltische und Steintische unterschiedslos als 
heiliger Tisch vor dem Kultbild fungieren konn- 
ten, zeigt die Gegenüberstellung beider Typen auf 
dem Sarkophag 560. 


Arulae 

Nachbildungen von Altären in Ton und - sel- 
tener — Stein als Träger bescheidener Weihgaben 
sind seit dem 6. Jh. v. Chr. bekannt; ob die 
Produktion zuerst in Korinth (517) oder im west- 
griechischen Bereich (520) einsetzte, lässt sich nicht 
entscheiden. Die meisten arulae sind quaderförmig, 
durchschnittlich etwa doppelt so lang wie hoch, 
während sich Höhe und Tiefe etwa entsprechen. 
Damit unterscheiden sie sich wesentlich von klei- 
nen Steinaltären, bei denen die Höhe immer das 
dominierende Mass ist. Eine noch weitergehende 
Angleichung an die Proportionen sehr grosser Al- 
tire zeigen einige westgriechische Exemplare 
(521). Die korinthischen Altärchen sind meist in 
schwarzfiguriger Technik bemalt und besitzen ei- 
nen profilierten oberen Wandabschluss. Westgrie- 
chische arulae sind mit Reliefs verziert, die farbig 
gefasst waren und haben meist als unteren Ab- 
schluss eine vorspringende, profilierte Standplatte; 
die Anlehnungen an die Architektur grosser Altä- 
re sind hier weit zahlreicher als in Korinth (beson- 
ders ausgeprägt bei 524). Auch wenn der grössere 
Teil der grossgriechischen Produktion in die ar- 
chaische und klassische Zeit gehört, sind auch hel- 
lenistische arulae mit rechteckigem Grundriss erhal- 
ten (528, s. auch 492). Seit dem 4. Jh. sind Stein- 
und Terrakotta-arulae auch in griechischen Städten 
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(Olynth: 526, Delos: 527) hiufig. Zu den recht- 
eckigen kommen nun auch Formen mit rundem 
Grundriss; beide Typen sind bei weitem nicht so 
reich verziert wie die westgriechischen Exemplare. 

Die meisten griechischen arulae stammen aus 
Wohngebieten und dürften für häusliche Kulte be- 
stimmt gewesen sein, doch sind auch Funde in Hei- 
ligtümern keineswegs selten. In einigen westgrie- 
chischen Nekropolen wurden ebenfalls arulae 
gefunden, nicht nur in, sondern auch zwischen den 
Gräbern (522), was zu der Vermutung Anlass gab, 
dass sie für - entweder regelmässig oder nur unmit- 
telbar nach der Bestattung vollzogene - Rituale ge- 
dient haben könnten (zu den Fundbereichen Wohn- 
gebiet, Heiligtum, Nekropole, und zur Funktion 
der arulae ausführlich van der Mejden 153-190). 

Ein weiteres Verbreitungszentrum der arulae ist 
Rom und Latium, beginnend in spätarchaischer 
Zeit (530), mit dem Schwerpunkt im Hellenis- 
mus. Hier stammen die Funde fast ausschliesslich 
aus Nekropolen (530-532). Die mittelitalischen 
arulae, die meist mit Reliefs verziert sind, besitzen 
oft einen annähernd quadratischen Grundriss; die 
vordere Wandung ist nicht gerade, sondern folgt 
den Konturen des Reliefs, was an die Sanduhrform 
grossformatiger etruskischer und mittelitalischer 
Altäre erinnert. 

In Etrurien, wo die Funde ebenfalls meist aus 
Gräbern kommen, sind Altürchen aus Terrakotta 
und Stein selten. Die hellenistischen Exemplare er- 
innern teils (533. 535) an die römischen arulae, 
teils (534) an etruskische Aschenurnen. Ohne Pa- 
rallelen ist eine kleine Gruppe von archaischen 
Steinaltärchen aus dem Gebiet von Bolsena (529), 
die vermutlich auf Vorlagen grösseren Formats 
zurückgehen. Die vielen Eintiefungen auf der 
Oberfläche erinnern an die Platten der «Thron- 
Altäre» aus Caere (316) und dürften wohl demsel- 
ben Zweck gedient haben. 

Dies wirft die Frage auf, ob die nicht allzu 
häufigen muldenartigen Vertiefungen in der Ober- 
seite griechischer arulae (318. 519. 526) auf ihre 
Verwendung als Räucheraltärchen hinweisen, wie 
manchmal vermutet wird. Wenn Brandspuren 
vorhanden sind (519. 526, zum Vorhandensein 
oder eventuellen Fehlen von Spuren der Brände 
van der Mejden 164 Anm. 986), wird wohl tatsäch- 
lich etwas verbrannt worden sein. Da aber die vie- 
len Mulden unterschiedlicher Grösse auf den ar- 
chaischen etruskischen arulae (529) zweifellos nicht 
ausschliesslich für Rauchopfer gedient haben kön- 
nen, ist eine andere Verwendung bei den einzelnen 
Eintiefungen der griechischen Altärchen ebenfalls 
denkbar. Bei einigen Exemplaren sind Vorrichtun- 
gen für Libationen vorhanden (523. 5172), auch 
erhabene Standringe (519) kónnen zwar, müssen 
aber nicht für Rauchopfer dienen, wie Platten von 
Opfertischen zeigen, die mit zahlreichen ähnlichen 
Ausarbeitungen versehen sind (Deonna 1, Abb. 1- 
4, der zu Recht auf Kernoi [— Kernos] verweist 
und auch an eine Halterung für Gefässe denkt). Auf 
den häufigeren arulae mit glatter Oberseite könnte 


man sich z.B. Gefässe aufgestellt denken, die die 
Opfergaben aufnahmen. 

Arulae dienten also für verschiedene Arten von 
Opfern, denen allen ihr bescheidenes Ausmass 
gemeinsam gewesen sein dürfte. Sie sind Opferge- 
räte des privaten Kultes, auch wenn sie in Heiligtü- 
mer gebracht wurden. Insofern konnten sie als Zei- 
chen einfacher, privater Religiosität auch dort 
eingesetzt werden, wo Einfachheit und Bescheiden- 
heit gerade nicht vorhanden waren. So ist es wohl 
zu verstehen, wenn Heius sein Kunstkabinett mit 
ererbten, altehrwürdigen arulae ausstattete (492). 

In der Kaiserzeit sind quaderförmige oder zy- 
lindrische Stein- oder Tonaltärchen nur ganz ver- 
einzelt bezeugt (Marmor-arulae aus Pompeji 536). 
Sie wurden abgelöst von Dreifuss-foculi und Drei- 
fuss-Tischchen und einem anscheinend neuen Ty- 
pus von tragbaren Metallaltärchen (548. 549. 555. 
558, s. auch LIMC III Iphigeneia 75*, VI Kibyra 
5*, VII [Suppl.] Montes 1%; s. auch ThesCRA IV 
1 b Darstellungen von Kultorten, II.F, Altäre in 
Form einer Sanduhr). Letztere stehen meist auf drei 
kleinen, als Tierbeine oder -pranken gestalteten 
Füssen und besitzen oft zwei bewegliche Henkel 
(548. 549. 555). Ihre Wandung ist mehr oder we- 
niger konkav eingezogen und erinnert an die Sand- 
uhrform westgriechischer Kohlenbecken (580). 
Auf manchen dieser Altärchen liegen Pinienzapfen 
und Früchte, auf den meisten brennt jedoch ein 
Feuer, in dem einmal (548) ein grösserer Gegen- 
stand zu erkennen ist. Möglicherweise wurden auf 
ihnen wie auf den Dreifuss-foculi nicht nur Weih- 
rauch, sondern z.B. auch die Früchte und Pinien- 
zapfen verbrannt, die auf den zuerst genannten Bil- 
dern zu sehen sind. Diese Tragaltäre gehörten in 
den privaten Bereich; sie sind vor allem in Lararien 
und in Bildern ländlicher Heiligtümer zu finden. 
Bei offizielleren Handlungen wurden anscheinend 

eher Dreifuss-foculi verwendet (s. 446-447). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

479. a. Aristoph. Plut. 658-663. - (Im Askle- 
pios-Heiligtum, vor der Heilung des Plutos) «Dann 
gingen wir zurück zum Heiligtum / Und legten un- 
ser Opfer, Brot und Kuchen (nörava, npodbuare, 
reravöc) / Auf den Altar, “Hephaistos” Glut zu 
speisen”. / Dann brachten wir nach heil’gem 
Brauch den Plutos / Zu Bett, wir machten unsre 
Streu (stibas) daneben...» b. 676-681: «Der [Pries- 
ter] rapst vom Opfertisch (dd NG rpanelng TG 
tepäc) die Kuchen weg / Und Feigen, wandelt rund 
um die Altäre / Herum und schnüffelt, ob nicht 
irgendwo / Ein Opferfladen noch zurückgeblieben, 
/. Und konsekriert's — in seinen Sack hinein.» 
(Übers. L. Seeger). Dazu Schol.: «Es gibt nämlich 
Tische in den Heiligtümern, auf die sie das legen, 
was sie mitgebracht haben.» 

480. Demosth. 21 (kata Meidiou), 53 (531). — 
«...für Dione ein Rind und einen bronzenen 
Tisch für das Weihgeschenk (anathema), das der 
Demos von Athen gestiftet hat.» 
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481. a. Kall. h. in Dianam 134 f. — «...die 
Frauen der Brüder, die Schwestern der Männer / 
Lassen an einer Tafel zum Opferschmause sich nie- 
der (Ovmpdv...utav népe topa Tibevran) ...» 
(Übers. D. Ebener). - b. Pherekyd., VS 7 B 12. 
- «Die Götter nennen den Tisch thyoros.» 

482. Pol. 32, 15, 7. — (Von Prusias) «...denn 
zugleich zu opfern und dadurch die Gottheit ge- 
neigt machen zu wollen, dass man sich in befremd- 
licher Weise vor den Tischen und den Altären nie- 
derwirft und instindig fleht...» 

483. Dion. Hal. ant. 2, 23, 5. - (Kultvorschrif- 
ten des Romulus) «Ich wenigstens sah in heiligen 
Gebäuden den Göttern Speisen (deinva) vorgesetzt 
auf hölzernen Tischen in altertümlichen Körben 
und tónernen Platten (&oyoixoic £v x&vrnot xol 
TLVAXLOXOLG xepaueoÌc).» 

484. Paus. 5, 20, 1-2. — (Im Heratempel in 
Olympia, neben der Kypseloslade und anderen 
Weihgeschenken) «...ein Tisch, auf den man die 
Kränze der Sieger legt...Der Tisch ist aus Elfen- 
bein und Gold gemacht und ein Werk des Kolo- 
tes.» Es folgt eine Beschreibung der Reliefs, mit 
denen er verziert ist; hierzu und zu dem Tisch in 
Megalopolis (486) Mischkowski 24-26. Eine Liste 
von Darstellungen solcher «agonistischer» Tische 
auf Münzen, Fresken und Buchillustrationen bei 
Mischkowski 14-19; s. auch Goudineau 80; Gill 2, 
27 f. 

485. Paus. 8, 30, 2. — (Megalopolis, Agora) 
«...in ihr gibt es auch ein Heiligtum des Zeus Ly- 
kaios, das keinen Eingang hat. Was darin ist, ist 
aber von aussen sichtbar: Altäre und zwei Tische 
des Gottes, Adler in gleicher Zahl und eine Statue 
des Pan aus Stein...» 

486. Paus. 8, 31, 3-4. — (Megalopolis, im Hei- 
ligtum der Grossen Göttinnen) «...neben Deme- 
ter steht ein Herakles, der ungefähr eine Elle hoch 
ist... Vor ihm steht ein Tisch, auf dem zwei Ho- 
ren, Pan mit einer Syrinx und ein Kithara spielen- 
der Apollon in Relief dargestellt sind.» 

487. Paus. 9, 40, 12. — (Über das von Zeus 
stammende, in Chaironeia aufbewahrte Szepter 
des Agamemnon, das keinen eigenen Tempel hat, 
sondern von einem Priester in einem Haus aufbe- 
wahrt wird) «...und ihm werden jeden Tag Op- 
fer dargebracht, und ein Tisch steht dabei, voll 
von Fleisch und Gebäck aller Art.» 

488. Athen. 15, 693e. - «Dies machte der sizi- 
lische Grieche Dionysios durch seinen Frevel deut- 
lich. Denn er befahl in Syrakus, wo dem Askle- 
pios ein goldener Tisch geweiht war, den Tisch 
wegzuschaffen...» 

489. Ail. var. 1, 20. - «Er [Dionysios von Sy- 
rakus] segelte zu den Tyrrhenern und raubte alle 
Schätze des Apollon und der Leukothea. Den sil- 
bernen Tisch, der bei dem Apollon stand, befahl 
er wegzutragen...» 

490. Diog. Laert. 4, 56. — (Über Bion vom Bo- 
rysthenes, der die Existenz der Gótter zuerst leug- 
nete, sie dann aber anflehte, als er todkrank war) 
«Nicht nur hat er auf der eschara, auf Altären 


(Bouvy) und auf dem Kulttisch (pareing) mit 
Fettdampf, Öl und Räucherwerk (dunuaoıv) den 
Nasen der Götter ein Fest bereitet (&dauoe) ...» 

491. Orph. h. 44, 8-9. — (An Semele, der Per- 
sephone Ehren unter den Menschen gewährt hat, 
alle zwei Jahre) «...wenn sie dir die heftigen 
Schmerzen um Bakchos entgelten und den Tisch 
für die heiligen Opfer bereiten und die heiligen 
Mysterien vollziehen.» (ediepöv re tpérelav. Zu 
eütepov s. Goudineau 94 Anm. 2). 

492. Cic. Verr. 2, 4, 4. — «Heius hatte in sei- 
nem Haus ein würdig eingerichtetes Heiligtum, 
ein altehrwürdiges Erbe seiner Vorfahren. Darin 
standen vier Statuen...». 5: «Auch standen vor 
diesen Statuen kleine Altäre (arulae), die jedem 
den religösen Ernst, mit dem das Heiligtum aus- 
gestattet war, bezeugen konnten.» 

493. a. Schol. Bern. Verg. ecl. 4, 63. — «Bei der 
Geburt vornehmer Knaben wurde im Atrium des 
Hauses der Iuno Lucina ein Bett (lectus) und dem 
Hercules ein Tisch aufgestellt. » Nicht unmittelbar 
den Vers «...nec deus hunc mensa, dea nec dignata 
cubili est» erláuternd. — b. Varro ant. fr. 101 Car- 
dauns. — «Bei einer Geburt fleht man Lucina und 
Diana an, und während einer Woche wird Iuno 
ein Tisch bereitet.» 

494. Ov. fast. 4, 367-368. — (Der Dichter fragt 
Erato) «Man scheut sich nicht, den Kräuterkäse 
(moretum) auf die Tische der Herrin zu legen. Hat 
dies einen besonderen Grund?» 

495. Serv. Aen. 8, 279. - «Bei den Alten war 
es Brauch, unter den Gefässen und Geräten auch 
den Tisch zusammen mit den Altären zu weihen 
an dem Tag, an dem der Tempel geweiht wurde.» 
(Entsprechend auch Macr. Sat. 3, 11, 6). 

496. Macr. Sat. 3, 11, 6. — «Von diesen [den 
heiligen Geräten] nimmt der Tisch (mensa) den 
wichtigsten Platz ein, auf dem Speisen, Libationen 
und Geldspenden dargebracht werden...» 

497. Fest.: a. Paul. Festi 10, 18 L. « Anclabris 
heisst der Tisch, der speziell den Bedürfnissen des 
Götterdienstes angepasst ist. Auch die Gefässe, die 
aufihm stehen und von den Priestern benutzt wer- 
den, werden anclabria genannt.» — b. Fest. 148/150 
L. (lückenhaft): An den Dreiwegen (in triviis) auf- 
gestellte Tische wurden mensae triviales genannt. — 
c. Zu weiteren Tischen: Paul. Festi 18 L.: adside- 
lae; S6 L.: curiales; s. auch Mischkowski 19-21. 

Zu Tischen bei den Theoxenien: 1605. 1606. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 
Trapeza 

498. Athen, Agora, Satzung des Vereins der 
Orgeonen. - LSS 20, 14-15. — 3. Jh. v. Chr. - 
«...dem Heros ein tadelloses Opfertier [darzu- 
bringen] und einen Tisch daneben zu stellen 
(raparıdevar).» 

499. Athen, Baurechnung des Hephaisteion. - 
IG B 472 col. III/IV 152. — 421/20-416/15 v. Chr. 
- Ein Betrag wird bezahlt für den, «der den Tisch 
angefertigt hat», unmittelbar danach wird «der 
Lohn für den, der die Statuen (agalmata) hertrans- 
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portiert und in dem Tempel aufgestellt hat» ge- 
nannt. — Ähnlich enge Verbindungen von Götter- 
bildern und Tischen: Gill 2, 8-9. 

500. Delphi, lex sacra. - CID 13, 20-22 (LSS 
41, 22-24). — 1. Hälfte 4. Jh. e Chr. - «Auf den 
Tisch die schönste Ziege.» 

501. Eleusis, Kultkalender. - IG I/II? 1363, 
11-12 (LSCG 7, 12-13). - Nach 330 v. Chr. - «Für 
Apollon soll eine Ziege geopfert werden und ein 
Tisch hergerichtet für den Gott mit dem Opfer- 
anteil für den Priester (iepewouv« iepei) ...» (S. 
dazu Gill 2, 15 ff. und ThesCRA I 2 a Opfer, gr. 
506. 507c. 509f. 510). — Athen, Plutonheiligtum 
beim stádtischen Eleusinion. — IG II/IIP? 1334, 2- 
4; Clinton, MC 20 f. und Anm. 36. - Ende 4. Jh. 
v. Chr. — «...dass er (der Hierophant) dem Plu- 
ton eine kline bereitete und eine trapeza schön her- 
richtete... (... mv xAlvny otpdoo 76 Trodtwve 
xal thy tedreCav xocpijoar...).» 

502. a. Delos, Inventar des Apollontempels. — 
IDelos 1450 A 198. — Nach 166 v. Chr. — «Zwei 
Tische aus Eichenholz, von denen einer eine Wei- 
hung des Hieron ist und der andere auf Anord- 
nung des Gottes [angeschafft wurde].» - b. Wei- 
tere Erwähnungen von Tischen in den delischen 
Tempelinventaren sind bei Deonna 2, 15 f. zusam- 
mengestellt: Tische aus Stein, aus Bronze, Silber 
und Gold sowie einer aus Holz, der mit Silber 
iiberzogen ist. 

503. Stratonikeia, Kultgesetz fiir Zeus Pana- 
maros. - LSAM 67 A, 3-6. - 3. Jh. v. Chr. - Meh- 
rere Ochsen werden geopfert, einer (hiereion telei- 
on, ein tadelloses Opfertier) wird auf einen Tisch 
gelegt [wohl als trapezoma für den Gott]. 

504. Andania (Messenien), lex sacra. - LSCG 
65, 84-86. — 92/1 v. Chr. - «Die Aufsicht über die 
Quelle, die in den alten Aufzeichnungen Quelle 
der Hagna genannt wird, und die Statue bei der 
Quelle soll Mnasistratos haben, solang er lebt, und 
er soll Anteil haben an...und an dem, was die 
Opfernden auf den Tisch bei der Quelle legen 
(noci zë xp&va. «pore Ovat). » 

505. Smyrna, Schatzverzeichnis des Apollon 
Kisauloddenos. - Syll 996. — 1. Jh. n. Chr. - 
«...der Gott selbst [Helios Apollon Kisaulodde- 
nos] steht auf einer Marmorbasis, und neben dem 
Gott ist ein Tisch aus lesbischem Stein aufgestellt, 
mit Greifenreliefs an den Füssen [vgl. hierzu 561] 
und vor ihm eine Marmorplatte (Z. 12 &Bé&xnov 
uoppcdpivov) zum Gebrauch der Opfernden und 
ein Thymiaterion...» 


Bomiskos 

506. Oropos, Amphiareion. — IG VII 3498; 
Zaccagnino 123 FE 78. — Ca. 200 v. Chr. - Drei 
bomiskoi. 

507. Athen, Inventar des Heiligtums des Dio- 
nysos Melpomenos. - SEG 34 (1984) 95, 90-99; 
Zaccagnino 114 f. FE 28: - 161/o v. Chr. — Unter 
der Überschrift thymiateria u.a. mehrere bomiskoi. 

508. Delos, Inventar des Tempels der Athener. 
- IDélos 1409 Ba II 49—50;.Zaccagnino 118 FE 54c. 





512b 


— Bald nach 166 v. Chr. - Silberner bomiskos. Vgl. 
auch in derselben Inschrift thymiaterion, bomiskos, 
libanotis im Apollontempel (373a). 

509. Delos, Inventar des Prytaneion. — IDélos 
1416 A I 83-84; Zaccagnino 119 FE s7h. - 157/6 
v. Chr. - « Weihgabe aus Bronze: Eine [Statuette 
der] auf einem steinernen bomiskos sitzenden Hes- 
tia, auf einer steinernen Basis.» 

510. Delos, Inventar des Sarapieion. — IDelos 
1417 A II 143; Zaccagnino 120 FE 58 e. — «...ein 
thymiaterion und ein bomiskos, beide astatos (nicht 
gewogen, also aus Metall). » — 1417 A II 151; FE 58 
£. — «...ein bomiskos, der auf einem kleinen Drei- 
fuss (tripodion) aus Holz steht, ein Weihgeschenk 
des Autokles...» — 156/5 v. Chr. 

511. Delos, Inventar des Apollontempels. - 
IDelos 1429 A II 24-26; Zaccagnino 121 FE 61b. — 
155 v. Chr. - «...ein bomiskos aus Glas, ringsum 
mit Gold verkleidet, auf einer Basis aus Elfenbein 
und Holz des Lebensbaumes (?, thy/...), ein 
Weihgeschenk des Ptolemaios...» 


KULTREALIA 
Tische 

512.° a. Kulttisch aus Marmor. Vouliagmeni, 
Tempel des Apollon Zoster. - Kouroniotis, K., 
ArchDelt (1927/28) 27 f. Abb. 19; 40 f. Nr. 4; Gill 
2, 48-50 Nr. 20 Abb. 24 Taf. 7. — 5.—4. Jh. v. Chr. 
- Der Tisch (Lànge: 1,223 m, Hóhe: 0,605 m) 
steht in der Tempelcella direkt vor drei Statuen- 
basen. Er ist aus einem Block gearbeitet, die 
Tischplatte ist glatt, die Beine enden in Lówen- 
klauen. Er ist zu ergänzen etwa wie b (ohne Ste- 
le). — b.® Kulttisch mit Einlassspuren für eine 
Inschriftenstele. Athen, Agora A 2890 - Gill 2, so 
f. Abb. 25 Taf. 8. - In Form und Massen etwa a 
entsprechend. 

513.* Platten von Marmortischen. a.* Aigina, 
Mus. - Gill 2, 5ı f. Nr. 22 Abb. 26 Taf. 9. - Um 
470 v. Chr. - Platte (2,02 x 1,18 m) mit acht recht- 
eckigen Eintiefungen, laut Inschrift von Aietos ge- 
stiftet. — b. (= II 5 Kultbilder 210*) Athen, NM 
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516a 


4503. - Dow/Gill 105 f. Abb. 2 Taf. 26; Gill 2. — 
Platte (1,53 x 0,83 m) mit drei rechteckige Eintie- 
fungen, die linke mit einem Stern verziert, die 
mittlere die Umrisse eines Tabletts markierend. 
Weitere Exemplare ThesCRA II 5 Kultbilder 
207. 208; IV 1 a Kultorte, gr., Heroon 7. 38. 
- 514. Terrakottamodell eines Tisches. Ehem. 
Sig. A. B. Cook. Aus dem Kabirion von Theben. 
— Cook, Zeus III 1, 580 Abb. 405. — Vierbeiniger 
Tisch, ursprünglich bemalt, auf der Platte ver- 
schiedene Opfergaben in Relief: in der Mitte eine 
Omphalos-Phiale, ferner Kuchen in Form einer 
Brust und andere, kleinere Kuchen oder Früchte 
sowie zwei längliche Objekte (Aale?). Im Kabi- 
rion ist von zwei weiteren Terrakotta-Tischchen 
jeweils ein Bein erhalten: Schmaltz, B., Terrakotten 
aus dem Kabirenheiligtum bei Theben (1974) 185 Nr. 
401. 402 Taf. 30. Die Form entspricht Blei-Tisch- 
chen aus Delos (Deonna 2, 20 Abb. 20 Taf. 10, 80). 
515. Modelle von Tischen aus Terrakotta und 
Tuff. Aus Selinunt, Malophoros-Heiligtum. — Ga- 
brici, E., MonAnt 32, (1932) 201 f. Abb. 104-107. 
- H. zwischen 28 und 23 cm, L. zwischen 48 und 
39 cm. Alle vier Tischchen stehen nicht auf vier 
Beinen, sondern auf zwei geschlossenen Wandtei- 
len an den Kurzseiten, wirken daher eher wie Bän- 
ke oder Schemel. Diese Wände sind bei den - 
wohl älteren - Exemplaren aus Tuff nicht oder nur 
mit einfachsten Mustern verziert, bei den Terra- 
kotta-Exemplaren enden sie in Löwentatzen oder 
geschweiften Wangen. 


Etruskische « Thron-Altäre» 

516.° Bronze-Altäre in Form eines Thrones. a® 
Vatikan, Mus. Greg. Etr. Aus Cerveteri, Tomba 
Regolini-Galassi. - Helbig* I Nr. 667; Colonna, 


G., in Scritti di antichità in mem. di S. Stucchi (= 
StudMisc 29 [1996]) 165-184 bes. 172-174 Abb. 12. 
— Mitte 7. Jh. v. Chr. - b. München, Antikenslg. 
720t und Perugia, Mus. Naz. 1450. Aus Castel San 
Mariano. — Héckmann, U., Die Bronzen aus dem 
Fiirstengrab von Castel San Mariano bei Perugia (1982) 
54-57 Nr. 17 Abb. 36. 37; Colonna a.O. Abb. 13. - 
Letztes Viertel 6. Jh. v. Chr. - Schmale Bronzeble- 
che mit Reliefverzierung, bei denen die einzelnen 
Bildfelder teils in vertikalen, teils in horizontalen 
(a) oder nur in vertikalen Streifen (b) angeordnet 
sind, werden von Hóckmann und Colonna als « Rü- 
ckenlehnen» und Verkleidungen der Platte von Al- 
tären interpretiert, die häufiger in Gräbern aus dem 
Stein herausgemeisselt sind (s. dazu Colonna a.O. 
Abb. 2. 5 und ThesCRA IV 1 a Luoghi di culto, 
etr. /ital./rom., s.v. Altare, Etruria 22. 26). Colon- 
na vergleicht die Form mit den dokana der Diosku- 
ren. Die Platten, die der Sitzfläche des « Thrones» 
entsprechen, sind mit kleinen runden Eintiefungen 
versehen, wie sie etwa auch 518 und 529 aufwei- 
sen. 


Terrakotta-arulae, korinthisch 

517. Fr. Ithaka, Mus. Aus Aetos, aus einer 
Grube, deren Material möglicherweise zu einem 
Schrein des Apollon und der Artemis gehört hat- 
te (s. Benton 239 f.). - Benton, S., BSA 48 (1953) 
345 f. Taf. 64; Rupp 380 f. TC 2; 485. 490. - 540- 
520 v. Chr. - Sf. Bemalung. Schmalseite: ithy- 
phallischer Esel, auf der Vs. Reste eines weiteren 
Esels. Rs. unverziert. Auf der Oberseite ein Loch 
(für Libationen?). H. 13 cm, L. (geschätzt) 13 cm. 
— Weitere arulae dieses Typs (ohne Loch, z.T. aber 
mit Einritzung einer geplanten, aber nicht ausge- 
führten Eintiefung): Broneer, O., Hesperia 16 
(1947) 214-223 Taf. 50-52; Rupp TC 1.3; Amyx, 
CVP I 273 mit Lit. 

518. Cambridge (Mass.), Sackler Mus. 1960.491. 
— CVA Robinson Coll. Taf. 48 (186); Rupp 397 f. 
TC 10. - Frühes 5. Jh. v. Chr. - Sf. Bemalung (V5. 
Kniender Satyr im Gestus des aposkopein). Auf der 
Oberseite eine kreisrunde Eintiefung. L. 12,7 cm, 
B. 12,7 cm; H.: 11,5 cm Weitere Exemplare mit 
Eintiefungen: Rupp 484. 

519. Fr. Korinth, Magazin MF-72-45. Aus Ko- 
rinth, Agora, bei der Heiligen Quelle. - Rupp 412 
£. TC 18. — 340-330 v. Chr. - Auf der Oberseite 
ein erhabener Ring. Brandspuren. 


Terrakotta-arulae, grossgriechisch und sizilisch 

520. Fr. Crotone, Mus. Arch. 27798. Aus Cro- 
tone, Area G. Gravina (Wohngebiet) - Sabbione, 
C., in ConvMGrecia 23, 1983 (1984) 266 Taf. 38, 2; 
van der Mejden 220 OR 1. - 580-60 v. Chr. - Vs.: 
Mehrere Relieffriese: Zungenmuster, Wagenren- 
nen, Spiralen. 

521. Syrakus, Mus. Reg. MH 34820. Aus Me- 
gara Hyblaca. — van der Mejden 228 OR 37 Taf. 
13; Lentini 116 Nr. 24 Abb. - Mitte 6. Jh. v. Chr. 
— Ausser auf der Oberseite in allen Teilen mit Or- 
namenten bemalt. H. 11,5, L. 36,5 cm. 
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522. Fr. Gela, Mus. Reg. Aus Gela, Necropo- 
li a Capo Soprano; gefunden zwischen den Grä- 
bern. - Orlandini, P., NotSc (1956) 363 f. Abb. 10; 
Orlandini 100 Nr. 6 Taf. 30, 1; van der Mejden 
334 FR 5. — Letztes Viertel 6. Jh. v. Chr. - In Re- 
lief Beine und Unterkórper einer laufenden Gor- 
go (?). Ähnlich Orlandini 100 f. Nr. 7 Taf. 30, 4 
und 100 Taf. 31, 3; van der Mejden 334 FR 3. 4. 

523.* Palermo, Mus. Reg. 44697 (4301). Aus Se- 
linunt. — van der Mejden 217 UN 117 Taf. s. — 1. 
Hälfte 5. Jh. v. Chr. - Unverziert. Auf der Ober- 
seite zwei runde Öffnungen, die sich wie Rohre 
durch das Kästchen fortsetzen. H.: 9,5, L. 31 cm. 

524. Paestum, Mus. Naz. 3522 BA. Aus Paes- 
tum, beim Altar der «Basilica». — van der Mejden 
24. 225 OR 25 Taf. 11. — 1. Hilfte 5. Jh. v. Chr. 
- Metopen-Triglyphenfries, von Faszien einge- 
fasst; darüber, über die ganze Breite gedehnt, ein 
jonisches Kapitell, auf dem die Altarplatte aufliegt. 

525. Tarent, Mus. Naz. 208343. Aus Tarent, 
Masseria Vaccarello. - van der Mejden 330 NM 46 
Taf. 56; I Greci in Occidente, Kat. Ausstell. Vene- 
dig (1996) 725 Nr. 293 I. - Letztes Drittel s. Jh. 
v. Chr. ~ Relief der Vorderseite: Aphrodite im 
Brautgemach. Von der Hand der Göttin fliegt ein 
Eros mit einer Tinie auf die auf dem Bett sitzen- 
de Braut zu. Am Kopfende des Bettes eine Hy- 
dria, auf der eine Ciste steht. Schmalseiten: Pal- 
mette zwischen Ranken. — Weitere Exemplare 
desselben Typus: van der Mejden 330-333 NM 47- 
NM 60 Taf. 16d. 57; LIMC II Aphrodite 1570*. 


Griechische arulae aus Stein 

526. Olynth, Mus. - Robinson, D. M./Gra- 
ham, J. W., Olynthus VIII (1938) 322-325 (Liste 
der bis dahin publizierten Funde) Abb. 32; Rupp 
497-499; van der Mejden 159 £., Lit. in Anm. 953. 
- S.-Mitte 4. Jh. v. Chr. - Eine Reihe kleiner 
Stein- und Terrakotta-Altäre wurde in den Häu- 
sern von Olynth gefunden. Sie sind meist von an- 
nähernd quadratischem Grundriss, selten, und 
dann sparsam verziert, einige der Steinarulae wa- 
ren mit Stuck überzogen. Relativ häufig finden 
sich Vertiefungen in der Deckplatte, manchmal 
mit Brandspuren (z.B. Olynthus II [1930] Abb. 
124, 4-6). 

527. Delos, Mus. - Deonna 2, 374 Abb. 440 
Taf. 102; 904. - Hellenistisch? - Marmor. Unver- 
ziert, mit profilierter Stand- und Deckplatte. H. 
17, L. 38 cm. Von Deonna als Basis (einer Statu- 
ette) interpretiert, jedoch ohne Einlassspuren auf 
der Oberseite. In Proportionen und Form 521 und 
523 entsprechend. Zu Steinarulae mit rundem 
oder quadratischem Grundriss s. auch 389. 

528. Agrigent, Mus. Reg. C 311. Aus Agri- 
gent. — Griffo, P., Kokalos 13 (1967) 202-204 Taf. 
31; de Waele, J. A., Acragas Graeca (1971) 33 Taf. 
5; van der Mejden 353 AB 1. — 2./1. Jh. v. Chr. 
- Kalkstein. Dreifach profilierte Stand- und Deck- 
platte, auf Vs. Inschrift: Weihung an die «Góttin 
mit den vielen Kränzen (polystephanos), die Rette- 
rin». H. 15, L. 16 cm. 


Etruskische arulae aus Stein 

529.* Rom, Villa Giulia 56304. Aus der Ne- 
kropole von Cività di Arlena, Bolsena. - Colon- 
na, a.O 516, 166 Abb. 1. - 2. Hälfte 6. Jh. v. Chr. 
— Sandsteinquader (H 23, L. 37,4 cm), auf der V5. 
vier Vertiefungen in Art eines Torbogens oder ei- 
nes Fensters, auf der Oberseite sechs kleine Mul- 
den. Ähnliche Altärchen: ThesCRA IV 1 a Luoghi 
di culto, etr./ital./rom. s.v. Altare, Etruria 23° = 
Pfiffig, RelEtr 78 Abb. 27; Colonna, Santuari 32 f. 
Nr. 1.14 Abb. (zwei «Torbogen», drei grosse und 
sieben kleine runde Mulden, die grossen mit einem 
Ableitungskanal versehen). 


Terrakotta-arulae aus Mittelitalien 

530.* Rom, Antiquarium Comunale 5121. Aus 
der Esquilin-Nekropole. - Helbig* Nr. 1832; Ric- 
ciotti 1, 75 f. Nr. 47 Taf. 16; Ricciotti 2, 73 Nr. 1 
Abb. 1 Taf. 1. — Ende 6./frühes 5. Jh. v. Chr. - 
Sanduhrform mit ungewóhnlich breiter Hauptsei- 
te (H. 12,8, L. 27,8 cm). Relief der Vs.: Sirene in 
Frontalansicht zwischen Voluten. 

531.* Rom, Antiquarium Comunale 5099. Aus 
der Esquilin-Nekropole. — Ricciotti 2, 78 Nr. 12 
Taf. 6. - Sanduhrform, Vs.: frontaler, jugendli- 
cher Kopf zwischen Spiralen. 

532. Rom, Antiquarium Comunale 4962. Aus 
der Esquilin-Nekropole. — Ricciotti 2, 96 Nr. 58 
Taf. 30. - 3. Jh. v. Chr. - Kubischer Typus. Re- 
lief der Vorderseite Nereide auf Delphin zwischen 
Pilastern. Ungewöhnliches grosses (H. 27 cm) 
Exemplar, die Durchschnittsproduktion der arulae 
mit Nereiden (Ricciotti 2, 92-96 Taf. 25-29) an 
Qualität überragend. 

533. (412 d Weihgeschenke, róm. 340) Cer- 
veteri, Mus. Naz. 93746. Aus Caere, Votivdepot 
im Manganello-Heiligtum. — van Buren 42 Typ 
C4; Colonna, Santuari 40 Nr. 1.26 D ı Abb. - 4.- 
2. Jh. v. Chr. - Ähnlich 531, vergleichbare Exem- 
plare z.B. auch in Capua (van Buren a.O.). 

534. Florenz, Mus. Arch. 75376. Aus Chiusi 
(2). — van der Meer, L. B., BABesch 50 (1975) 182 
Abb. 4. - 3. Jh. v. Chr. - Kubische Form mit 
profilierter Stand- und Deckplatte. Auf Vs. Relief 
mit Ausschnitt aus der auf etruskischen Urnen be- 
liebten Szene der Wiedererkennung des Paris (s. 
dazu van der Meer a.O.). 

535. larquinia, Mus. Naz. Aus Tarquinia, 
Tomba dei Festoni. - NotSc 1920, 256 Abb. 9); Ric- 
ciotti 2, 62. — 3. Jh. v. Chr. - Kubischer Typus, 
sorgfältiger gearbeitet als die römischen Exempla- 
re, mit Voluten an der Deckplatte und pulvini (2). 

S. auch falisk. arula, Comella, A., I materiali vo- 
tivi di Falerii (1986) 85-86, G IV ı Taf. 45a und I 2 
d Weihgeschenke, röm. 341-344. 


Römische Marmor-arulae 

536. a. Neapel, Mus. Naz. 110022. Aus Pom- 
peji, I 4, 5. 25. 28, Casa del Citarista, Südperistyl. 
b. Pompeji, Grabungsmagazin, Aus Pompeji I 7, 
1, Casa di C. Cuspio Pansa. - Dwyer, E. J., Pom- 
peian Domestic Sculpture (1982) 89 Taf. 36 Abb. 130- 
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133 (a); Spinazzola, Pompei 299 Abb. 343. 357; 
Dräger 23 Anm. 61. — Mittlere Jahrzehnte des 1. 
jh. v. Chr. - a. Altar von quadratischem Grund- 
riss mit profilierter Stand- und Deckplatte mit 
pulvini. H. 25,5 cm. Reliefs an allen vier Seiten: 
Eroten mit Girlande, schnäbelnde Vögel, gekreuz- 
te Lorbeerzweige, patera und gutus. — b. Wie a, 
jedoch auf vier Füssen stehend. Verziert mit Re- 
liefs von schnäbelnden Tauben und Akanthus. 
Deckplatte mit Bronzeblättern verziert. Beide aru- 
lae haben auf der Oberseite «sorgfältige rechtecki- 
ge Eintiefungen zur Aufnahme feuerfesten Mate- 
rials» (Dräger). 


BILDZEUGNISSE 

537. (= 1 2 a Opfer, gr. 537*) Kolonnettenkra- 
ter, att. sf. London, BM B 362. - LIMC V Her- 
mes 118*; Gill 2, Abb. 2; van Straten, Hiera 223 V 
160 Abb. 123; Gebauer, Pompe 298 f. Z3 Abb. 166. 
— $20-10 v. Chr. - Vor einer Herme ein Altar mit 
hohem Feuer, in das ein splanchnoptes einen Obelos 
halt. Ein weiterer Opferdiener ist dabei, auf einem 
dreibeinigen, niederen Tisch Fleischstücke zu zer- 
schneiden. Am Boden ein Kanoun mit drei hohen 
Henkeln und der Kopf des Opfertiers (Ziege?), an 
der « Wand» aufgehángt zwei Tierschenkel. — Ti- 
sche beim Zerlegen des Tieres auch 1024; Gebau- 
er, Pompe Abb. 164. 170. 172. 173. 184. 189. 190. 

538. (= 65 mit Lit., 998) Pelike, att. rf. Athen, 
NM 9683. - ARV? ss4, 92; Richter, Furniture 
Abb. 343; van Straten, Hiera Abb. 49. - Um 470 
v. Chr. - Herakles bei Busiris, Rs.: Drei fliehen- 
de Aithiopier mit (von 1.) Messertasche, dreibeini- 
gem Tisch und Bündel von Obeloi, Hydria. 

539. Schale, att. rf. Vatikan, Mus. Greg. Etr. 
16508. — ARV? 1674; van Straten, Hiera 218 V 137 
Abb. 35; Gebauer, Pompe 99 f. P 52 Abb. so. — 
Um 450 v. Chr. - Ein Opferdiener mit Kanoun 
und einer grossen Schüssel (chernibeion?, oder eher 
sphageion) neben einem grossen, nur halb sichtba- 
ren Tisch, der auf einem Steinsockel steht. Auf 
dem Tisch ein Zweig. 

540.* Stamnos, att. rf. Boston, MFA 90.155a- 
b. -— ARV? 621, 34; Frontisi-Ducroux, Dieu- 
masque 234 L 4 Abb. auf S. 67. - Um 460 v. Chr. 
~ Vor dem Säulen-Idol des Dionysos ein dreibei- 
niger Kulttisch, auf dem zwei Stamnoi und aufge- 
haufte Opferkuchen zu sehen sind. Zu beiden Sei- 
ten des Tisches je eine Frau mit einem Skyphos, 
diejenige r. schöpft gerade Wein. Bei Frontisi- 
Ducroux eine Anzahl weiterer Vasen mit der glei- 
chen Szene; weiterhin 784. 1140. 1390; Goudi- 
neau 98 Abb. 7. 

541. (= 852 mit Lit., = II s Kultbilder 216*) 
Chous, att. rf. Athen, NM VS 318 (Sig. Vlasto). 
— ARV? 1249, 13; Goudineau 101 Abb. 7. - 425- 
20 v. Chr. - Auf einem dreibeinigen Tisch ein Li- 
knon, in dem zwischen Efeuzweigen und Tänien 
eine Dionysos-Maske liegt. 

542. (= 274. 418. 792. 1027*. 1430) Voluten- 
krater, apul. rf. Neapel, Mus. Naz. 82922. - 
LIMC III Dionysos 863*; RVAp I 35, 8; FR Taf. 





175; Goudineau 78 Abb. 1; van Straten, Hiera V 
149 Abb. 111. - Um 400 v. Chr. - Ziegenopfer an 
Dionysos. Im Mittelpunkt der grosse Altar, auf 
dem bereits ein kleines Feuer brennt. Er über- 
schneidet einen Opfertisch, der daher nur halb zu 
sehen ist: die Platte und das sichtbare Bein sind mit 
Nägeln zusammengehalten, unterhalb der Tisch- 
platte verläuft eine Querverstrebung; es handelt 
sich also nicht um einen Steintisch. Auf dem Tisch 
steht eine Kanne. Unmittelbar hinter dem Tisch, 
nur durch die Platte und die Verstrebung über- 
schnitten, das Kultbild des Dionysos. Eine Frau ist 
dabei, einen Korb mit Früchten und Opferkuchen 
auf dem Tisch abzustellen. 

543. (= IV ı b Darstellungen von Kultorten 
104*) Kolonnettenkrater, apul. rf. Kopenhagen, 
Nat. Mus. Chr VIII 2. - RVAp I 236, 82; CVA 6 
Taf. 252, 1; Gebauer, Pompe 278 Sv 24 Abb. 158 — 
2. Viertel 4. Jh. v. Chr. - R. ein Altar vor einer 
Herme. Auf ihn zu geht ein junger Mann mit ei- 
nem Messer, gefolgt von einem zweiten, der einen 
Hasen trägt. Als dritter folgt ein Satyr, der einen 
kleinen Tisch mit runden und spitzen Opferku- 
chen herbeibringt. 

544. (= 1566 mit Lit.) Volutenkrater, apul. rf. 
Berlin, Staatl. Mus. 1984.41. - LIMC VI Nephe- 
le 2*; VII Phrixos et Helle 1*. — 340-30 v. Chr. - 
Vorbereitungen zum Opfer von Phrixos und Hel- 
le. In der Mitte unten der Altar. Daneben r. ein 
kleiner Tisch in der Grósse eines Hockers mit drei 
geschweiften Beinen, die in Hufen enden; darauf 
zwei Kännchen und ein Zweig, am Boden dane- 
ben eine Phiale, ein Reisesack und ein kleines Be- 
cken auf drei niederen Füssen. Links neben dem 
Altar ein umgestürzter Dreifuss. 


ETRUSKISCH 

545.a. (=161,=113 a Reinigung, etr. 15*) Spie- 
gel. Rom, Vatikan, Mus. Greg. Etr. 12240. - Um 
400 v. Chr. - Chalchas bei der Leberschau, vor ihm 
ein kleiner Tisch. — b. Skarabäen. Berlin, Staatl. 
Mus. FG 369 (Karneol, abgesägt) und Rom, Villa 
Giulia (Bandachat). - LIMC V Herakles/Hercle 
98*; Zwierlein-Diehl, AGD II Nr. 244 Taf. 52; 
Zazoft, EtrSk Nr. 118. 121 Taf. 26. - 1. Hälfte 4. Jh. 
v. Chr. - Leberschau wie auf a, von dem Tisch nur 
ein bzw. zwei Beine und Teil der Platte zu sehen. 

546. Karneol-Skarabäus. Berlin, Staatl. Mus. 
Inv 30219, 707. - LIMC VI Odysseus/Uthuze 83*; 
Zwierlein-Diehl, AGD II Nr. 246 Taf. 53; Zazoff, 
EirSk Nr. 116 Taf. 26. — Anfang 4. Jh. v. Chr. - 
Ein junger Mann mit Petasos sitzt auf einem Felsen 
und beugt sich mit einem Messer in der Linken über 
einen Rehbein- Tisch, auf dem eine Leber liegt. 


RÓMISCH 

547- (= 193. 440 mit Lit.) Elfenbein-Platte von 
einer acerra. Rom, Antiquarium Comunale 17321. 
- Augusteisch. — In Relief Szene der Handwa- 
schung (?) und Weihrauchopfer über einem drei- 
füssigen Altar (foculus). Daneben ein Opferdiener 
mit einem flachen Korb (canistrum) mit Früchten. 
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548. (= 856) Balsamarium aus Kameoglas. Flo- 
renz, Mus. Arch. 70811. - LIMC III Dionysos/ 
Bacchus 172*; Simon, E., JGISt 6 (1964) 21-24 
Abb. 9-13. - Augusteisch. - Einweihung des kind- 
lichen Bacchus, der ein verhülltes Liknon auf dem 
Kopf trágt, in einem lindlichen Heiligtum: Auf 
einem Pfeiler eine Priap-Herme, davor auf einem 
Tisch mit einem balusterartigen Fuss ein tragbares 
Sanduhr-Altärchen, mit zwei beweglichen Hen- 
keln, auf drei Tierbeinen stehend. In seinem Be- 
cken verbrennt in einer hohen Flamme ein runder 
Gegenstand. 

549. Relieffr. Vatikan, Mus. Greg. Prof. 9827. 
- Hundsalz, DionSchmuckrel 210 f. K 115 Abb. — 1. 
Drittel 1. Jh. n. Chr. - Erhalten die 1l. Hälfte: klei- 
nes Heiligtum, darin ein tanzender Satyr mit ei- 
nem Schild (?) in der Hand vor einem kleinen, auf 
drei Tierfüssen stehenden Altar mit konkaver 
Wandung. Auf dem Altar Feuer. 

550. (= 19. 206. 1075. 1120) Fries (fr.). Nea- 
pel, Mus. Naz. - Frühe Kaiserzeit. — Fries mit 
Opfergeräten, u.a. vierbeiniger Tisch mit geraden 
Beinen, darauf ein Opfermesser. 

551. (= 26* mit Lit.) Fries, aus dem Tiber in 
Rom. Rom, Mus. Naz. Rom. 752. - Frühe Kai- 
serzeit. - Opfergeräte, u.a. vierbeiniger Tisch mit 
geschweiften Beinen, darauf simpuvium. 

552. Sechs Stuckreliefs in der sog. Basilica sot- 
teranea bei der Porta Maggiore, Rom. - Bendinel- 
li, G., MonAnt 31 (1926) 724-726 Abb. 19 Taf. 10. 
14. 26, 2; 32, 3; Goudineau 81-84 Abb. 4. 5 mit 
Lit.; Siebert, Instrumenta 277 A 6. - Um 40-45 n. 
Chr. - An der Eingangs- und der Apsiswand im 
oberen Teil der Seitenschiffe je ein Tisch; zwei 
weitere im Gewólbe des 1. Seitenschiffs. Alle vier- 
beinig mit sehr dünnen Beinen und Verstrebun- 
gen, was wohl Metall als Material nahelegen soll. 
Auf den Tischplatten eine Amphora, Kannen und 
Phialen, kleine Schüsseln, Büchsen, Kránze und 
Binden; an einigen Tischen lehnen Palmwedel. 

553. (= 880) Fr. eines grossen Reliefs mit Dar- 
stellung eines Opfers. Vatikan, Mus. Chiaramonti 
1880. — Hölscher, T., AA (1988) 532-537 Abb. 6. 
8; Fless, Opferdiener 21. 106 Kat. 21; Siebert, In- 
strumenta 277 À 7. — Claudisch. -— Erhalten der 
obere Teil eines grossen, über Eck gesehenen 
Opfertischs, der reich mit Reliefs verziert ist. 

554.* Grabaltar des Amemptus, Paris, Louvre 
MA 488. - Boschung, Grabaltäre 97 Nr. 646 Taf. 
16; Siebert, Instrumenta 302 I 31 — Bald nach 41. n. 
Chr. - Rs. Vierbeiniger Tisch mit geraden Beinen 
und Querverstrebungen, darauf Kanne, patera und 
Opfermesser. Beine und Platte mit Ornamenten, 
die auf Metall hinweisen. 

555. Wandmalerei. Pompeji I 7, 10-12, Casa 
dell’Efebo, Lararium. — Fröhlich, Lararien 251 f. L 
6 Taf. 27, 2. — 3. Viertel 1. Jh. n. Chr. - Zwischen 
den beiden grossen Schlangen im Mittelfeld ein 
Bronze-Altärchen vom Sanduhr-Typ auf drei 
kleinen Füssen und mit beweglichen Henkeln. Auf 
ihm Früchte und Ähren (und Flammen?). 

556. Wandmalerei an einem Ladeneingang, 
Pompeji, Reg. IX 12, 7. - Fröhlich, Lararien 339 F 


71 Taf. 58, 2; Klatt 430 Abb. 92. - 70-79 n. Chr. 
- Zwei Laren mit Situlen flankieren einen Genius 
mit Füllhorn, der eine patera über einen dreibeini- 
gen (Klapp-?) Tisch hält. Auf dem Tisch einige 
kleinere Objekte (Gefässe?). 

557. Wandmalerei aus einer Bäckerei in Pom- 
peji, VII 12, 11. - LIMC V Hestia/Vesta 40*; VI 
Lar, Lares 71; Simon, GRóm 238 Abb. 307; Fröh- 
lich, Lararien 289 f. L 91 Taf. 1. — 70—79 n. Chr. - 
Vesta, thronend, mit Füllhorn zwischen Laren mit 
Füllhorn und Situla. Sie hält eine Phiale über ei- 
nen Kulttisch, auf dem Ähren liegen. Die Tisch- 
platte liegt auf einer Mittelstütze auf, die ihrerseits 
auf einer kleinen Basis steht. Material wohl Stein. 

558. Weihaltar des Titus Flavius Antyllus an 
Aesculapius. Vatikan 2755. — Lippold, SkulptVat- 
Mus YII 2, 393, 30 Taf. 170; Schraudolph, Gótter- 
weihungen 317 L 1 Taf. 24. — 2. Jh. n. Chr. - Zwi- 
schen zwei Schlangen ein kleiner Altar mit 
konkaver Wandung auf drei Tierfüssen. Auf ihm 
ein Pinienzapfen und Früchte. 

559. (= Il 5 Kultbilder 267) Marmorrelief. 
Rom, Mus. Cap. 615. - LIMC VII Salus 65*; Hel- 
big II Nr. 1372; Siebert, Instrumenta 279 A 16. — 
2. Viertel 2. Jh. n. Chr. - Neben einem Ölbaum 
ein Opfertisch, auf dem eine Statue der Salus steht. 
Eine junge Frau (oder Salus selbst?) ist dabei, ei- 
ne Gabe (Frucht?, Ei?) auf den Tisch zu legen, auf 
dem bereits ein Gefäss und eine zusammengeroll- 
te Binde liegen. 

560. (= II s Kultbilder 269*) Girlandensarko- 
phag, Mus. Naz. Rom. 106429. Aus Rom, Via 
Labicana. - Goudineau 104 f. Abb. 9-10; Herde- 
Jürgen, H., Stadtrömische und italische Girlandensar- 
kophage 1. Die Sarkophage des 1. und 2. Jhs. (1996) 
115 f. Nr. 59 Taf. 39, 1. 2; 41, 1. — Um 135 n. Chr. 
- Zwei Szenen in ländlichen Heiligtümern mit Fei- 
genbäumen. L.: Statue des jugendlichen Bacchus, 
vor ihr ein steinerner Opfertisch, auf dem Früchte 
liegen. Ein auf einem Fels sitzender Hirte hält ein 
Ferkel an den Hinterbeinen und giesst aus einer 
Kanne Wein auf den Tisch. R.: Statue des bärtigen 
Bacchus mit einer Kanne in der Hand, davor ein 
vierbeiniger Opfertisch, auf dem ein einfacher 
Weihrauchständer und ein Töpfchen stehen. R. 
sitzt ein junger Hirt mit Ziegen. 

561. (= I 2 a Opfer, röm. 281) Sarkophagde- 
ckel. Rom, Villa Medici. - Cagiano de Azevedo, 
M., Le antichità di Villa Medici (1951) 76 Nr. 65 Taf. 
30, 48; Nilsson, Mysteries 89. 91 Abb. 20a; Goudi- 
neau 110 Ab. 12; Geyer, A., Das Problem des Reali- 
tätsbezuges in der dionysischen Bildkunst der Kaiserzeit 
(1977) 61 ff. Taf. 2, 2. - 1. Hälfte 3. Jh. n. Chr. - 
Opfer an Bacchus in bukolischer Umgebung, u.a. 
ein steinerner Opfertisch mit Wangen, die im Vor- 
derteil als Greifen gestaltet sind. Auf dem Tisch ein 
Krater und ein Liknon, mit dem eine Frau hantiert. 

562.* Altar für Mercurius. Köln, Röm.-Germ. 
Mus. 347. - Aus Bornheim-Sechtem. - Yeo, E./ 
Bauchhenss, G., BonnJbb 190 (1990) 125-137 Abb. 
1. 2. — Vs.: Szene an Altar. Art des Opfers nicht 
erkennbar. Nss.: Hochbeinige, kleine Tische, auf 
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denen (l.) eine Schale mit Früchten bzw. (r.) ein 
hoher Becher und ein Kännchen stehen. - a.O. 
135-137 eine Liste weiterer Altäre aus Niederger- 
manien mit Tischen auf den Nebenseiten. Ausser 
Gefässen für Speisen und Getränke ist manchmal 
auch ein Schweinskopf auf den Tischen zu sehen. 


INGRID KRAUSKOPF 


B. Kohlenbecken (eschara) 


BIBLIOGRAPHIE: Amyx, D. A., «The Attic Stelai. 
4. Eschara», Hesperia 27 (1958) 229-231; Conze, A., «Grie- 
chische Kohlenbecken», JdI 5 (1890) 118-142 Taf. 1-2; Ma- 
yence, F., «Fouilles de Délos. Les réchauds en terre-cuite», 
BCH 29 (1905) 373-404; Le Roy, Ch., «Rechauds Deliens», 
BCH 85 (1961) 474-500; Siebert, G., «Les réchauds», in 
EADélos XXVII (1970) 267-276; Martens, M., «Sur la 
décoration des réchauds gréco-romains», Études et travaux 5 
(1971) 136 ff; Ondrejovä, L, in Bouzek, J., Anatolian 
Collection of Charles University. Kyme I (1974), 85-87 Pl. 20; 
Gunneweg J. und P., «Hellenistic Braziers from Israel, Re- 
sult of Pottery Analysis», IEJ 34 (1984) 232-238; Didelot, 
O., «Réchauds d'époque hellénistique. La diffusion des 
signatures», in Muller, A. (Hsg.), Le moulage en terre cuite 
dans l'Antiquité. Actes du XVIII Coll. du Centre de recherches 
archéologiques, Lille III, 1995 (1997) 376-395; Didelot, O., 
«Réchauds hellénistiques du Musée Gréco-Romain d’Ale- 
xandrie: Importations et productions locales», in Empe- 
reur, J.-Y. (Hsg.), Commerce et artisanat dans l’Alexandrie 
hellénistique et romaine, BCH Suppl. 33 (1998) 275-306; $a- 
hin, M., «Bodrum Sualti Arkeoloji Miizesi’nden Bir Grup 
Mangal Tutaci», Adalya 4 (2000) 61-79 Taf. 80-90 (= Şa- 
hin 1); Sahin, M., «Hellenistic Braziers in the Brit. Mus.: 
Trade Contacts between Ancient Mediterranean Cities», 
AnatSt 51 (2001) 91-132 (= Sahin 2); Sahin, M., Hellenisti- 
sche Kohlenbecken mit figürlich verzierten Attaschen aus Knidos. 
Knidos-Studien III (2003) (7 Sahin 3). 

Etruskische Kohlenbecken: Bubenheimer-Erhart, F., 
«Räuchergeräte aus Etrurien und ihre Beziehungen zum 
östlichen Mittelmeerraum», in Bol, R./Kreikenbom, D. 
(Hsg.), Sepulkral- und Votivdenkmäler östlicher Mittelmeer- 
gebiete (7. Jh. v.—1. Jh. n. Chr.) Akten des Int. Symposiums 
Mainz 2001 (2004) 51-59 bes. s1 f.; Hóckmann, U., Die 
Bronzen aus dem Fürstengrab von Castel San Mariano. Antiken- 
sammlungen München, Katalog der Bronzen I (1982) 79-86; 
Jurgeit, F., Die etruskischen und italischen Bronzen sowie Ge- 
genstánde aus Eisen, Blei und Leder im Badischen Landesmuseum 
Karlsruhe I (1999) 469-480; Nardi, G., «Nuovi bracieri ce- 
retani», in Etrusca et Italica. Studi in ricordo di M. Pallottino Il 
(1997) 441-463 (zu runden Tonbecken mit vorhergehender 
Lit.); Simon, E., «Etruskischer Gitterwagen», AA (1985) 
296-299; Woytowitsch, E., Die Wagen der Bronze- und frü- 
hen Eisenzeit in Italien. PBF XVII ı (1978) 65 f. Taf. 30. 


Die hellenistischen K. aus Terrakotta (572- 
575. 577), die sowohl in Wohngebieten wie auch 
in Heiligtümern gefunden wurden, bestehen aus 
einem annähernd zylindrischen, sich nach unten 
etwas verbreiternden Ständer mit zwei schlaufen- 
artigen Henkeln und einem grossen, meist vier- 
eckigen Lüftungsfenster. Durch dieses konnte 
Asche entfernt werden; vor allem aber diente es 
zur Belüftung der auf dem Ständer aufliegenden, 
halbkugelförmigen oder etwas flacheren Brenn- 
schale, deren Boden und Wandung zu diesem 
Zweck mit feinen Löchern versehen sind. Am 
Rand der Brennschale ragen drei vertikale Atta- 
schen empor, die an der Innenseite mit bärtigen 





Köpfen verziert sind. Die Bärte ragen waagrecht 
ins Becken hinein und könnten ein Auflager für 
Töpfe, Roste oder Deckel gebildet haben. In die- 
sen K. wurde wohl Holzkohle verbrannt. Ihre ge- 
eignete Grösse und Transportabilität legt den Ge- 
brauch zu Koch- und Heizzwecken im täglichen 
Leben nahe: z.B. zum Heizen des Wohnbereichs 
oder Bades, zum Aufwärmen oder Erhitzen von 
Speisen in der Küche bzw. zum Backen von Brot. 
In der Küche konnten ausserdem noch komplizier- 
te Gefässkonstruktionen eingesetzt werden (z.B. in 
Delos: Siebert, G., BCH 100 [1976] 816 Abb. 28). 

K. dieser Art waren weit verbreitet, so lassen 
sich z.B. anhand der Attaschen-Typen und des 
Dekors der Ständer K. aus Knidos an vielen Fund- 
plätzen Kleinasiens und der Ägäischen Inseln nach- 
weisen: auf Euböa, auf dem griechischen Festland 
(Argos, Korinth, Athen, Piräus, im Norden: Ver- 
gina), in Sizilien und im südöstlichen Mittelmeer- 
gebiet (Zypern, Alexandria, Naukratis, Sabratha 
in Tripolitania), s. dazu Sahin 2; Sahin 3, Katalog. 

Die K. wurden aber nicht nur fiir Heiz- und 
Kochzwecke verwendet, sondern erfiillten offen- 
sichtlich auch kultische Funktionen, da sie z.B. in 
Knidos zahlreich auch in Heiligtümern gefunden 
wurden (573) und dort sogar ein kaum gebrauchs- 
fähiges Miniaturkohlenbecken, ein Votiv also, zu- 
tage kam (572). Zu einer kultischen Verwendung 
passen auch die Masken an den Attaschen. Sie kön- 
nen in drei Hauptgruppen eingeteilt werden: Köp- 
fe 1. mit einem Pilos, 2. mit abstehenden Haaren, 
3. mit einem Efeukranz (zur Diskussion über ihre 
Deutung ausführlich Sahin 2, 126; Sahin 3, 98- 
106). Der Pilos wurde auf Hephaistos bezogen, er 
wurde aber ab dem 5. Jh. v. Chr. auch für die ver- 
schiedensten Typen von Komödienschauspielern 
(Webster, MIOMC? 78 AT 45a) oder fiir mythi- 
sche Figuren wie z.B. Odysseus verwendet. Die 
zweite Gruppe wurde aufgrund der steil nach oben 
gekimmten und wirren Haare manchmal mit 
Angst verbreitenden Damonen in Verbindung ge- 
bracht, jedoch sind diese Haare nicht als Kennzei- 
chen von «Angst und Schrecken» verbreitenden 
Dämonen zu verstehen, vielmehr handelt es sich 
um nach hinten gekimmte Haare. Da der Töpfer 
nicht in der Lage war, eine solche Frisur perspek- 
tivisch verkürzt darzustellen, sind die Haare nach 
oben abstehend wiedergegeben. Der dritte Typ 
zeigt kahle Köpfe, efeubekränzt, mit spitzen Ohren, 
zusammengewachsenen Augenbrauen und einer 
kurzen Nase, die als Satyrn oder Silene gedeutet 
wurden. Alle drei Typen könnten auf Theatermas- 
ken zurückgehen. Neben diesen gebräuchlichen 
Attaschen-Typen gibt es beispielsweise auch Dar- 
stellungen von Ochsen-, Ziegen- und Hirschköp- 
fen sowie von Amphoren und gebündelten Blitzen. 

Vor allem auf K. aus Delos finden sich ausser 
den Attaschen auch ornamentale Verzierungen an 
Untersatz und Becken. Auf der Wandung sind 
manchmal Mythenszenen zu finden (5772), meist 
jedoch ist sie mit einer Girlande verziert. Manche 
der Girlanden sind an plastischen Bukranien oder 





Triglyphen festgebunden (574. 577c) bzw. nur an 
einer einfachen Schlaufe angebracht (573a). Sol- 
che Verzierungen treten auch an Rundaltären aus 
Marmor auf. Darüber hinaus gibt es zwischen den 
Altären und den K. noch eine weitere Gemeinsam- 
keit, nämlich die Satyrmasken. Auch diese engen 
Beziehungen zum Dekor der Altäre legen für die 
K. eine Verwendung bei Kulthandlungen nahe, 
daneben konnten K. in den Heiligtümern natür- 
lich auch beim Bankett Verwendung finden (zur 
doppelten Funktion: Şahin 3). 

K. konnten ausser dem besprochenen, im 
Hellenismus verbreiteten Typus des Beckens mit 
Fuss auch andere Formen besitzen. Beliebt sind in 
allen Epochen weite, offene, runde oder rechtecki- 
ge Kästen aus Ton oder Metall, für die jedoch ei- 
ne kultische Verwendung nicht gesichert werden 
kann. Bronze-Exemplare klassischer Zeit, die aus 
zwei an den Spitzen miteinander verbundenen, ke- 
gelförmigen Teilen bestehen (576, s. auch Amyx), 
sind auf einer apulischen Vase immerhin in diony- 
sischem Kontext dargestellt (580) und besitzen 
möglicherweise eine lange kultische Tradition: 
Wenn die beiden Teile, aus denen diese K. beste- 
hen, von gleicher Grösse sind, ergibt sich ein an- 
nähernd sanduhr-förmiger Umriss. Solche Gebilde 
sind schon in minoischen und mykenischen Bildern 
in eindeutig sakralem Kontext zu finden (578- 
579). Sie können nicht einfach kleine Altäre sein, 
da sie manchmal direkt neben grossen Altären 
stehen; man könnte sich vorstellen, dass sie als Räu- 
cheraltärchen benutzt wurden. Sie haben Vorläufer 
im Nahen Osten: In Mesopotamien fand man in 
Tempeln, Häusern und Gräbern eine grosse Anzahl 
von spulenförmigen Gegenständen aus Ton 
(Moon, J. «The Distribution of Upright-Handled 
Jars and Stemmed Dishes in the Early Dynastic Pe- 
riod», Iraq 44 [1982] 56 ff. Abb. 9 ff., s. auch Sahin 
3, 116), die als K. interpretiert werden können. An- 
dererseits wären die minoischen und mykenischen 
« Ráucheraltárchen» dann in gewisser Weise sowohl 
die Vorläufer der Thymiaterien in Form eines Be- 
ckens mit Fuss (412—414) wie auch der klassischen 
Kohlenbecken (576). Die Form wiederholt sich in 
den sanduhrförmigen römischen Altärchen (548. 
549. 555. 558, s. auch LIMC III Iphigeneia 75*, 
VI Kibyra 5*, VIII Suppl. Montes 1*). 


Die antike Bezeichnung für Kohlenbecken ist 
nicht gesichert. Lediglich Pollux erwähnt mehrere 
Geräte, bei denen es sich um K. handeln könnte 
(569). Zuerst hatte Dumont, der Pollux als 
Grundlage nimmt, für die K. den Namen pyrau- 
nos vorgeschlagen. Conze dagegen bezeichnete die 
Gefässe als erster mit eschara, unter Einfluss von 
Dumont wählte er dann später ebenfalls den Be- 
griff pyraunos. Diese Benennung wurde auch von 
Hiller von Gaertringen und Maiuri verwendet. 
Nur Amyx benutzte die von Conze verworfene 
Bezeichnung eschara, die sich dann durchsetzte. 

Eschara bezeichnet bei Homer die häusliche 
Feuerstätte (563), an der auch Opfer verrichtet 


wurden (563b). Die Bedeutung des Begriffs in 
klassischer Zeit wurde viel diskutiert (zuletzt Hell- 
mann, Ekroth), worauf hier nicht eingegangen 
werden kann. Übereinstimmung besteht darin, 
dass eschara oder escharis auch für tragbare metal- 
lene Feuerbecken verwendet wurde (566. 568). 
Die Bezeichnung darf wohl benutzt werden so- 
wohl für die beim Opfer wie auch für die zum 
Heizen und Kochen verwendeten und für die Räu- 
cherbecken, für die vorzugsweise die Diminutive 
von E. gebraucht wurden (371). 

Besonders zahlreich sind Kohlenbecken in 
etruskischen Gräbern gefunden worden, die Ver- 
wendung in Heiligtümern ist bis jetzt nicht belegt, 
aber zu vermuten. Meist handelt es sich um gros- 
se, flache Kästen, die mit Rädern versehen sind, 
die z.T. beweglich sind (581), z.T. aber auch, fest 
mit dem Becken verbunden und nicht drehbar, 
fahrbare Kastenwagen imitieren (Jurgeit 472-475; 
Woytowitsch). Für die Exemplare aus dem Isis- 
Grab konnte eine Benutzung im Grab - d.h. als 
Räuchergeräte — wahrscheinlich gemacht werden 
(Bubenheimer-Erhart a.O. 581). Die beträchtli- 
chen Ausmasse mancher Geräte (Höckmann 81 
Abb. 52) zeigen aber, dass dies nicht ihr alleiniger 
Verwendungszweck gewesen sein kann. Ihnen ver- 
wandt sind rechteckige und runde Tragbecken mit 
einem etwas höheren Rand (Höckmann 71-79, 
dort auch zu Bucchero-Exemplaren) einerseits und 
kleine Wagen, die in ihrer Mitte eine runde Schüs- 
sel tragen (s. XIII.A.4, Kesselwagen) und z.T. 
ebenfalls als Räucherwagen bezeichnet werden. 
Bei allen genannten Gerättypen wird die Verwen- 
dung noch diskutiert, möglicherweise sind sie gar 
nicht auf eine einzige Funktion festzulegen. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

563. a. Hom. Od. werden die grossen Herde 
im Palast der Phäaken (6, 52. 305; 7, 153) und des 
Odysseus (19, 389; 20, 123; 23, 71) eschara oder 
escharai genannt. — b. Hom. Od. 14, 419-423 wird 
auch die Feuerstätte des Eumaios als eschara be- 
zeichnet: «Die aber / brachten herein einen fetten 
fünfjährigen Eber; / diesen stellten sie dann an den 
Herd; es vergass da der Sauhirt / Der Unsterbli- 
chen nicht; denn er war von guter Gesinnung, / 
Und als erstes warf er ins Feuer die Borsten vom 
Kopfe des / Ebers mit weissen Hauern und flehte 
dabei zu den Göttern...» Es folgt die Schlachtung 
und dann das Opfer, 427-430: «...der Sauhirt 
legte nun rohes / Fleisch, von allen Gliedern den 
Anschnitt, in eine Fettschicht / Und warf diese, 
bestreut mit Gerstenmehl, in das Feuer; / und sie 
schnitten das übrige klein, an Spiesse es ste- 
ckend...» (Übers. R. Hampe). 

564. Hom. Od. 5, 59-61. — «Feuer loderte auf 
dem Herd und über die Insel / Zog weithin der 
Duft von Zeder und Harzbaum, / die da brann- 
ten.» (Übers. R. Hampe). 

565. Soph. Ant. 1015-1018. ~ «Denn unsre 
Weihaltäre nebst den Herden (Bapol yao éoycoat 
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re) rings / Sind durch der Vögel angefüllt und 
Hunde Frass / Von Ödipus’ unselig hingestürztem 
Kind...» 

566. Xen. Kyr. 8, 3, 12. - (Prozession des Ky- 
ros) «...und dahinter folgten Männer, die Feuer 
auf einer grossen eschara trugen.» 

567. Demosth. 59 (kata Neairas), 116. - 
«...dass er an den Haloa auf der eschara im Hof 
des Heiligtums von Eleusis ein Tieropfer darbrach- 
te...» 

568. Athen. 5, 202b (= Kallixeinos, FGrH 627 
F 2, aus der Beschreibung des Festzuges des Ptole- 
maios Philadelphos). - (Nach Thymiateria und 
Fackeln) «...folgten in der Prozession zwei ver- 
goldete escharai, von denen eine einen Umfang von 
12 und eine Höhe von 40 Ellen hatte, die andere 15 
Ellen.» Danach folgen delphische Dreifüsse. 

569. Pollux 6, 88-89. — Mehrere Begriffe, bei 
denen es sich um Kohlenbecken handeln kónnte: 
Écxdpac, xpuBävous, Babvouc, invobc, rupxbvouc. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

570. In den Inschriften werden unter den Ge- 
räten und Weihgeschenken der Tempel neben an- 
derem Metallgerät mehrfach E. aufgezählt. Aus- 
führliche Diskussion aller epigraphischen Quellen 
bei Ekroth, G., The Sacrificial Rituals of Greek He- 
ro Cults. Kernos Suppl. 12 (2002) 27-39. Die In- 
schriften von Delos, die eine E. erwähnen, zusam- 
mengestellt bei Hellmann, M.-C., Recherches sur le 
vocabulaire de Varchitecture grecque d’après les inscrip- 
tions de Délos, BEFAR 278 (1992) 73. Diese E. sind 
meist aus Eisen oder Bronze, eine grosse E. aus Ei- 
sen dreht sich (aditéctpopoc: IG II/III? 1639, 9), 
eine E. aus Bronze mit Löwenfüssen hat einen 
Feueraufsatz (£oydpav Aeovrößaoıv éntzupov 
Éyouoav ru[p]pépov: IDélos 1417 B L 11; cf. IG XI 
199 B 16). 

571. Escharidion: s. 369 und Escharion (a-b). a. 
Delos, Inventar der Chalkothek. — IDélos 219 B 74. 
- Um 272 v. Chr. - b. Delos, Kynthion, Bankett- 
haus (?). - IDélos 1403 Bb IL 34 (1417 A IL 57). - Nach 
166 v. Chr. —« . . . altes escharion aus Bronze... [und 
wohl dazugehörig] Dreizack...und Zange...» 

Zu escharis s. 370. 373a. 


REALIA 

572. Miniatur-Kohlenbecken, Knidos, Ausgra- 
bungsdepot. In der Auffüllung eines Abwasserka- 
nals auf der Dionysos-Terrasse gefunden. — Sahin 
3, 52 K 7; 108 Taf. 30. - H: 4,5 cm, unverziert. 

573. Terrakottakohlenbecken aus Heiligtums- 
kontexten in Knidos (s. Sahin 3, 118 Tabelle). - 
z.B. a. Ständer. - a.O. sı K 1 61 Abb. 2 Taf. 1. 
28. 29. — Verziert mit Girlanden, Schlaufen und 
Zweigen in Relief und Ritzung. - b. Weitere Stän- 
der a.O. 52 K2-K7. - c. Attaschen vom Typus mit 
Efeukranz: a.O. 10-23: E Her 10. 11. 13. 17. 19. 
20; E Ath-II 1, E Hek 3. 28; E kar 4. 6. 8. 9. 14; 
E Hen 1; EA 1. 3; Ef 3. Zu den beiden anderen 
Attaschen-Typen s. Kat. a.O. 23-57. - 2. Jh.- 
Mitte 1. Jh. v. Chr. 





574. K. mit Stierkópfen und Girlanden am 
Fuss. Aus Amorgos. — Marangou, L., Praktika 
(1987) 260 Taf. 181a. — Hellenistisch. 

575. K. mit Girlandendekor, Delos, Mus. - 
Rostovtzeff, M., Gesellschafts- und Wirtschaftsge- 
schichte der hellenistischen Welt II (1955) Taf. 91 mit 
Kommentar. 


Aus gesichertem Kontext in Wohngebieten 

576. K. aus Bronze. Aus Olynth und Pella. ~ 
Robinson, D. M., AJA 39 (1935) 235 Abb. 36; id., 
Olynthus 8 (1938) 186 Taf. 52, 1; Oikonomos, G. 
P., Praktika (1914) 144 f. Abb. 11. (Pella, nur die 
Schale erhalten). Ein Tonbecken desselben Typs: 
Amyx Taf. 49c. 

577. Hellenistische K., Delos, Mus. a. Terra- 
kotta, reich verziert. - Le Roy 479-491 Abb. 6-18 
Taf. 15-16. - b. Eine einfachere Variante a.O. 478 
f. Abb. 4-5. - c. Mit Masken und Girlanden am 
Fuss. - Mayence 376-379 Abb. 2-3. 


BILDZEUGNISSE 

578. a. (= 291) Stein-Rhyton mit Reliefver- 
zierung. Heraklion, Arch. Mus. 2764 + 2722. Aus 
Kato Zakros. - Marinatos, S./Hirmer, M., Kre- 
ta, Thera und das mykenische Hellas? (1973) Taf. 
108-109. — Shaw, J., AJA 82 (1978) 437 Abb. 6- 
9. - MM III-SM I, vor der Mitte des 2. Jt. v. 
Chr. - Darstellung eines Gipfelheiligtums. Auf 
den Stufen vor dem dreiteiligen Tempel ein 
kleiner Altar (?) mit konkaver Wandung und 
jeweils zweifach profilierter Stand- und Deck- 
platte. — b. Bergkristall-Gemme. Heraklion, Mus. 
- Boardman, GGFR 105 Taf. 188. — 14. Jh. v. 
Chr. — Frau mit einer grossen Muschel vor einem 
Altar mit Hörneraufsatz. Vor dem Altar ein 
kleines Gerät ähnlich 579, der obere Teil jedoch 
deutlich weiter als der Fuss, was eher für ein 
Becken als für einen Altar spricht. 

579. Wandmalerei. Athen, NM. Aus Mykene. 
— Yavis, Altars 29 Abb. 59; Simon, GGriech 181 
Abb. 163. - 13. Jh. v. Chr. - Vor dem Kultbild 
mit Achterschild (Palladion) eine Adorantin, zwi- 
schen den beiden Figuren ein kleiner sanduhrfór- 
miger Gegenstand (Altärchen? Räucherbecken?). 

580. Glockenkrater, apul. rf. Ruvo, Mus. Naz. 
Jatta 820. — RVAp I 85, 142 Taf. 30, 1; Sichter- 
mann, SigJatta 38 K 43 Taf. 72-73. - 370/60 v. 
Chr. - Ein Satyr wärmt sich an einem Kohlenbe- 
cken aus Metall. Es besteht aus einem konischen 
Fuss, auf dem über einer starken Einziehung ein 
weites Becken aufliegt, an dessen Rand zwei be- 
wegliche Henkel angebracht sind. Derselbe Ty- 
pus: apul. Kolonnettenkrater, New York, MMA 
50.11.4 (= Il s Kultbilder 40%; RVAp I 266, 47; 
LIMC IV Herakles 271). Dieser Typus ist im Ori- 
ginal erhalten, z.B. in Olynth. 


ETRURIEN 

581. Zwei Kohlenbecken aus Bronze, London, 
BM. Aus dem «lsisgrab» in Vulci. — Walters, 
BMBronzes 60 Nr. 436. 437; Haynes, S, in La ci- 





vilta arcaica di Vulci e la sua espansione. Atti del X. 
Convegno di Studi Etruschi ed Italici, Grosseto, Rosel- 
le, Vulci 1975 (1977) 25 Taf. 8b; ausfiihrlich Buben- 
heimer-Erhart, F., Das Isis-Grab von Vulci, Reihe 
Palilia (im Druck). - ı. Hälfte 6. Jh. v. Chr. - 
Rechteckige Kästen mit niederem, senkrechtem 
Rand. Pferdeprotomen an allen vier Ecken, vier 
bewegliche Räder. 


MUSTAFA SAHIN 


VI. Geräte und Gefässe für Transport, 
Bereitstellung und Aufbewahrung 
von Weihgaben, kultischen Speisen, 
Salben, Kultgeräten und heiligen 
Objekten 


Gefässe für Aufbewahrung, Transport und Be- 
reitstellung von Dingen, die im Kult benötigt 
wurden, wurden in grosser Zahl und in sehr vie- 
len Ritualen gebraucht; die Bandbreite ihrer sakra- 
len Wertigkeit reicht vom profanen Wassereimer 
(s. 583) bis zum heiligsten Gefäss des Isis-Kultes 
(590. 591b. 594) und der cista mystica (Abschnitt 
VI.C, Kiste, cista). Im Vorfeld der eigentlichen Ri- 
tuale wurden im allgemeinen die gleichen Gefäss- 
typen benutzt wie im profanen Gebrauch: Wasser 
wurde in Hydrien oder kadoi (s.u. zu Situla) he- 
rangeschafft, die, wenn sie in Prozessionen mitge- 
tragen wurden, auch aus kostbaren Materialien be- 
stehen konnten (s. Abschnitt II.A, Hydria), Wein 
wurde in Amphoren (s. Abschnitt IX.G, Ampho- 
ra) oder Schläuchen transportiert. Wenn man der 
Erklärung des askophorein bei Anecd. Bekker p. 
214, 3 Glauben schenken darf, wurde selbst «das 
Tragen von Schläuchen bei den Dionysos-Umzü- 
gen durch die Bürger...» (Übers. bei Berger/Gis- 
ler-Huwiler, PartheDokFries 196 Nr. 199) als Ritu- 
al empfunden. Dennoch werden Askoi dadurch 
nicht zu Kultgeräten. Die in den zentralen Riten 
der Kulte verwendeten Gefässe und Geräte waren 
oft zunächst nicht grundsätzlich von den alltäglich 
benutzten verschieden gewesen, sondern erhielten 
ihre sakrale Bedeutung erst durch ihre Verwen- 
dung. wobei sich dann bei einigen Geräten im Lauf 
der Zeit sakrale Sonderformen entwickelten (s. et- 
wa hier VI.C, Kanoun). In anderen Fällen wur- 
den altertümliche Formen im Kult beibehalten, et- 
wa beim Krateriskos von Brauron (hier VI.A; 
vgl. auch Abschnitt III.A.2, Lebes der Oinisteria). 


A. Gefässe für unblutige Opfergaben 
und Salben sowie für kultische 
Speisen und Getränke 


BIBLIOGRAPHIE: Situla: Amyx, D. A., «The Attic 
Stelai III. Vases and Other Containers», Hesperia 27 (1958) 
186-190 s.v. «Kados»; Grenier, A., DA IV 2 (1911) 1357- 
1360 s.v. «Situla»; Saglio, E., DA I 2 (1887) 777 £. s.v. 
«Cadus»; Vuono, L./Krauskopf, I., «Kadoi für Wasser und 
Kadoi für Wein», Thetis 2006 (im Druck). 

Etruskisch: Bini, M. P./Caramella, G./Buccioli, S., I 
bronzi etruschi e romani Il. Materiali del Mus. Arch. Naz. di 
Tarquinia 13 (1995) 119-142; Giuliani-Pomes, M. V., «Cro- 


nologia delle situle rinvenute in Etruria», StEtr 23 (1954) 
149-194 und StEtr 25 (1957) 39-85; Gran Aymerich, J. M. 
J., «Situles orientalisantes du VII® s. en Etruriev, MEFRA 
84 (1972) 1-59; Jurgeit, F., Die etruskischen und italischen 
Bronzen...im Badischen Landesmuseum Karlsruhe 1 (1999) 
317-333; Krauskopf, L, « Was war in der Situla?» (in Vor- 
bereitung für eine Festschrift). 

Situla und andere Gefässe für Flüssigkeiten im Isis-Kult: 
Blok, H. P., «Drei Stelen aus der Spatzeit im Haagner Mu- 
seum», ActaO 8 (1930) 177-234, zur Situla bes. 196-219; 
Castiglione, L., «Die Rolle des Kyathos im ägyptischen 
Kult. Ein Beitrag zur Deutung des vatikanischen Prozes- 
sionsreliefs», ActaAntHung 8 (1960) 387-404; Evrard- 
Derriks, C./Quaegebeur, J., «La situle décorée de Nesna- 
khetiou au Musée Royal de Mariemont», Chronique d’Egypte 
54 (1979) 26-56; Grenier, A., DA IV 2 (1911) 1357-1360 s.v. 
«situla»; Griffiths, J. G., Apuleius of Madauros. The Isis- 
Book. EPRO 39 (1975) 208-211 (zur Situla); Knauer, E. R., 
Urnula Faberrime Cavata. Observations on a Vessel Used in the 
Cult of Isis (1995); Malaise, M., «Ciste et hydrie, symbo- 
les isiaques de la puissance et de la présence d’Osiris», in 
Ries, J. (Hsg.), Le symbolisme dans le culte des grandes reli- 
gions. Actes Coll. Louvain-La-Neuve 1983 (1985) 125-155; 
Merkelbach, R., Isis regina — Zeus Sarapis. Die griechisch- 
dgyptische Religion nach den Quellen dargestellt (1995) 150 f. 
277 £.; Wild, R. A., Water in the Cultic Worship of Isis and 
Osiris, EPRO 87 (1981) 103-123. 

Kernos: Bakalakis, G., «Les kernoi éleusiniens», Kernos 4 
(1991) 105—117; Bartoloni, P., « Recipienti rituali fenici e pu- 
nici dalla Sardegna», RStFen 20 (1992) 123-140; Bignasca, 
A., I kernoi circolari in Oriente e in Occidente. Strumenti di cul- 
to e immagini cosmiche (OBO Ser. Archaeologica 19 [2000]); 
Börker, C., «Ringkernoi», Dialog 31 (1997) 59-79; Bor- 
geaud, P., «Taurobolion», in Graf, GrRituale 183-198; 
Brommer, F., «Plemochoe», AA (1980) 544-549; Chapou- 
thier F., «Une table à offrandes au palais de Mallia», BCH 
52 (1928) 292-323; Cintas, P., Céramique punique (1950) 530~ 
550; Deonna, W., «Mobilier délien», BCH 58 (1934) 48-76; 
Ellis Jones, J., « Another Eleusinian Kernos from Laureion», 
BSA 77 (1982) 191-199; Kossatz-Deissmann, A., « Apuli- 
scher Kernos», AA 100 (1985) 229-239; Laffineur, R., « The 
Cypriote Ring-vases Reconsidered», in Karageorghis, V. 
(ed.), Four Thousand Years of Images on Cypriote Pottery, Pro- 
ceedings of the Third Int. Conf. of Cypriote Studies, Nicosia 
1996 (1997) 145-155; Leonard, F., RE XI 1 (1921) 316-326 
s.v. «Kernos»; Linders, T., «Kerchnos and Kerchnion. Not 
Kernos but Granulation», OpuscAthen 17 (1988) 229 s.; 
Miles, M., The City Eleusinion, Agora XXXI (1998) 95-103; 
Muss, U., Die Bauplastik des archaischen Artemisions von 
Ephesos (1994) 43-56; Mylonas, Eleusis 17. 213-223; Nilsson, 
MMR (1968) 117-144; Pollitt, J. J., «Kernoi from the Athe- 
nian Agorá», Hesperia 48 (1979) 205-233; Rubensohn, O., 
«Kerchnos», AM 23 (1898) 271-306; Schauroth-Upson, F., 
The Kernos in Ancient Cult (diss. Harvard University 1942); 
Simon, GGriech (31985) 106 s.; Xanthoudides, S., «Cretan 
Kernoi», BSA 12 (1905/06) 9-23. 

Plemochoe: Bakalakis, G., «Les kernoi éleusiniens», Ker- 
nos 4 (1991) 105-117; Brommer, F., «Plemochoe», AA 
(1980) 344-349; Ellis Jones, J., « Another Eleusinian Kernos 
from Laureion», BSA 77 (1982) 191-199; Miles, M. M., 
«The Plemochoe, an Eleusinian Vessel», in Agora XXXI 
(1998) 95-103; Ochsenschlager, E. L., «The Plemochoe. A 
Vessel from Thmuis», JARCE 7 (1968) 55-71; Pollitt, J. J., 
«Kernoi from the Athenian Agora», Hesperia 48 (1979) 205- 
233; Rubensohn, O., «Kerchnos», AM 23 (1898) 271-306. 

«Schüssel der lokrischen Reliefs»: Grillo, E./Rubinich, 
M./Schenal Pileggi, R., I pinakes di Locri Epizefiri. Musei di 
Reggio Calabria e di Locri (a cura di Lissi Caronna, E./Sab- 
bione, C./Vlad Borelli, L.). AttiMGrecia ser. 4, II (2003) (= 
Pinakes); Prückner, H., Die lokrischen Tonreliefs (1968); de 
Waele, F. J. M., «Het drinken van den xuxewv op votief- 
platjes uit Locri Epizephurioi», BABesch 2 (1927) 5-7; Zan- 
cani Montuoro, P., «Note sui soggetti e sulla tecnica delle 
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tabelle di Locri», AttiMGrecia (1954) 71-106 (= Zancani 1); 
Zancani Montuoro, P., «La teogamia di Locri Epizefiri»; 
Archivio storico per la Calabria e la Lucania 23 (1954) 283-308 
(= Zancani 2). 

Krateriskos der Artemis Brauronia: Ghali-Kahil, L., 
«Quelques vases du sanctuaire d’Artemis 4 Brauron», in 
Neue Ausgrabungen in Griechenland, 1. Beiheft AntK (1963) 5- 
29 (= Kahil 1); G.-Kahil, L., « Autour de l'Artémis attique», 
AntK 8 (1965) 20-33 (= Kahil 2); Kahil, L., «L’Artemis de 
Brauron: Rites et mystere», AntK 20 (1977) 86-98 (= Kahil 
3); ead., «Le ‘cratérisque’ d’Artémis et le Brauronion de 
l’Acropole», Hesperia 50 (1981) 253-263 (= Kahil 4); Palaio- 
krassa, L., «Neue Befunde aus dem Heiligtum der Artemis 
Munichia», AM 104 (1989) 1-40 (= Palaiokrassa 1); ead., To 
Ieoò tns Aotéuidos Movvizias (1991) 74-82 (= Palaiokras- 
sa 2); Waldner, K., «Kulträume von Frauen in Athen. Das 
Beispiel der Artemis Brauronia», in Späth, Th./Wagner- 
Hasel, B., Frauenwelten in der Antike (2000) 53-81. 


Situla 

Zur Situla der Isis s.u. 

Mit dem lateinischen Begriff situla werden in 
der archäologischen Terminologie eimerartige, 
mit Bügelhenkeln versehene Gefässe aller antiken 
Kulturen bezeichnet. Kleine Eimer, die Wasser zur 
kultischen Reinigung enthielten, waren bereits in 
den orientalischen Kulturen verbreitet gewesen; 
sehr häufig werden z.B. die Flügeldämonen der 
neuassyrischen Kunst, die Apkalle, mit Situlen 
dargestellt, die trotz erstaunlicher Typenvielfalt 
immer eine relativ weite Mündung besitzen; zu 
den Typen: Madhloom, T. A., The Chronology of 
Neo- Assyrian Art (1970) 109-114 Taf. 85; zur Ver- 
wendung: Magen, U., Assyrische Königsdarstellun- 
gen. Aspekte der Herrschaft. Baghdader Forschungen 9 
(1986) 75-81 Taf. 13-16. Ein länglicherer Typus mit 
sehr schmaler Mündung ist dagegen im nördlichen 
Mesopotamien am Beginn des 1. Jahrtausends v. 
Chr. bekannt: Amandry, P., «Situles à reliefs des 
princes de Babylone», AntK 9 (1966) 57-71. Er ah- 
nelt mehr den ägyptischen Formen, aus denen die 
Situla der Isis, eines der zentralen Gefässe des hel- 
lenistischen und römischen Isis-Kultes hervorging. 

Der entsprechende griechische Begriff dürfte 
kados mit seinen Diminutiven kadiskos und kadion 
gewesen sein. Mit diesem Wort sind wahrschein- 
lich auch Gefässe gemeint, die ihren grössten 
Durchmesser nicht am oberen Rand haben wie die 
modernen Eimer, sondern mit einem leicht einge- 
zogenen Hals und eventuell sogar zwei kleinen 
Henkeln eher einer Amphora ähneln. Jedoch 
unterscheidet sich auch dieser vor allem in der 
Gebrauchskeramik vertretene Typus durch eine 
relativ weite Mündung von den eigentlichen Am- 
phoren. Wie er transportiert wurde, zeigen Scha- 
lenbilder des Onesimos und des Brygos-Malers: 
z.B. a. ARV? 329, 130; Simon/Hirmer, Vasen Taf. 
135; b. ARV? 322, 36; Ginouvés, Balaneutiké Taf. 
13, 40; c. ARV? 324, 65; RM 46 (1932) Taf. 21, 2; 
Amyx Taf. 47b; d. ARV? 377, 115; Philippart, H., 
RA (1933) 159 Abb. 4 (ibidem 154-160 weitere 
Brunnenszenen). Sie geben einen amphorenähnli- 
chen kados wieder, durch dessen beide Henkel ein 
loser Bügel in der Art der modernen Eimerhenkel 





gesteckt ist. Auf a und b ist klar, dass es sich um 
Eimer handelt, mit denen Wasser aus einem Brun- 
nen geholt wird (kados heisst der Eimer am Brun- 
nen bei Aristoph. Eccl. 1002-1004; s. auch IG 
II/III? 1694), auf c ist der Tráger als Komast cha- 
rakterisiert, und auf d steht der Eimer neben einer 
Frau, die Skyphos und Schöpflöffel hält, sodass hier 
eventuell auch an Wein als Gefässinhalt gedacht 
werden könnte wie bei den Situlen auf westgrie- 
chischen Vasen (s. Abschnitt IX.G, Kados). Wein 
als Inhalt des kados oder kadiskos nennen auch die 
meisten literarischen Quellen (Amyx 186 f.). In den 
Tempelinventaren sind sehr viele kadoi aus Bronze 
erwähnt, von denen einige sicher Wassereimer 
sind; auffällig viele andere Exemplare sind beschä- 
digt - wohl doch durch regen Gebrauch, was eben- 
falls für Wassereimer spricht (583). Andere kadoi 
dagegen sind aus Silber (584d) und wohl kaum am 
Brunnen benutzt worden. In ihnen darf man wohl 
Gefässe für Wein erkennen, wobei wahrscheinlich 
sowohl eimerförmige Transport- wie amphorenar- 
tige Aufbewahrungsgefässe gemeint sein können. 
Ein mit Pech verschlossener kados (584b) muss 
wohl einer Amphora oder einem Pithos geähnelt 
haben. Kadoi wurden auch zusammen mit anderen 
Symposionsgeräten aufgelistet und enthielten dann 
wohl auch Wein (584a und IG II/IIP? 1631, 407). 
Ein kadiskos sarapiakos (595) könnte die Situla der 
Isis meinen; auch bei der Verbindung von kados 
und plemochoe (644) wird man nicht unbedingt an 
einen Wassereimer denken. Ein zweihenkliger 
kadiskos (582, zwei Henkel waren offensichtlich 
nicht die Regel, sonst müsste dies nicht erwähnt 
werden) wurde im Kult des Zeus Ktesios zur Auf- 
nahme eines Götterbildes zusammen mit flüssigen 
und anderen Weihgaben benutzt. 

Im römischen Kult besassen Situlen ein weites 
Verwendungsspektrum. Die Situlen, die die Laren 
halten (LIMC Lar, Lares 40.* 67.* 86.* 87.*) sind 
wohl Behälter für reinigendes Wasser (s. Abschnitt 
II.B.1), beim Tieropfer wurden Eimer zur Auf- 
nahme von Eingeweiden und Blut benutzt (s. 
Abschnitt VIII.C.4). Wie urnae und Hydrien 
konnten auch sifulae oder sitellae als Behälter für 
Lose benutzt werden (Plaut. Cas. 296. 342. 351. 
363. 396; Liv. 25, 3, 16; s. auch Hilgers 281 f. zu 
sitella und situla). 

Besonders häufig waren Situlen verschiedenster 
Formen in Etrurien und den angrenzenden Gebie- 
ten; die in Norditalien verbreiteten Situlen haben 
einer ganzen Kulturgruppe den Namen gegeben 
(Frey, O.-H., Die Entstehung der Situlenkunst 
[1969]; Bartoloni/Morigi Govi, a.O. 587). In 
Etrurien sind Situlen offensichtlich in besonderer 
Weise dem Bereich der Frau zugeordnet: Sie wer- 
den in Prozessionen von allen Frauen in der Hand 
gehalten (Elfenbeinpyxis aus Chiusi, 1. Viertel 6. 
Jh. v. Chr., ThesCRA I 1 Prozessionen, etr. 38) 
oder wagenfahrenden Frauen zusammen mit ande- 
ren «Insignien» ihres Ranges von Dienerinnen 
nachgetragen (Friesplatten von Murlo, 947* = 
ThesCRA I 1 Prozessionen, etr. 15°); auch bei der 





Hochzeits(?)-Szene auf dem jüngeren Ehepaarsar- 
kophag in Boston (588) gehört die Situla zu den 
Statuszeichen der Frau. Eine Verwendung im Kult 
ist aus diesen Bildern nicht unmittelbar zu entneh- 
men, das komplexe Problem kann hier nicht dis- 
kutiert werden (s. dazu Krauskopf). Von den zahl- 
reich erhaltenen Situlen des 4. Jhs. und der 
hellenistischen Epoche dürften zumindest diejeni- 
gen, die sich typologisch mit westgriechischen und 
makedonischen Gruppen verbinden lassen, auch 
ihnlichen Zwecken, d.h. dem Weintransport im 
Thiasos, gedient haben (Giuliani Pomes; Jurgeit 
317). Grosse Situlen haben allerdings wohl auch 
anderen Zwecken wie etwa dem Wassertransport 
gedient: Im Opferzug der Certosa-Situla (587) 
werden Situlen sehr unterschiedlichen Typs und 
Formats mitgetragen, die auch in originalen 
Exemplaren in Etrurien belegt sind. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

582. Athen. 11, 47b-c. — « Kadiskos. Philemon 
führt ihn in dem oben genannten Buch als eine Art 
von Becher (poterion) auf. Es ist aber auch ein Ge- 
fäss, in das sie die Abbilder des Zeus Ktesios setzen, 
wie Antikleides in der Schrift Erläuterung (Exegeti- 
kos) schreibt: Die Abbilder des Zeus Ktesios sollte 
man so aufstellen: Man versieht einen neuen, zwei- 
henkligen kadiskos mit einem Deckel, schmückt die 
Henkel mit weisser Wolle, und an der rechten 
Schulter und der Stirn [des Zeusbildes; es folgt ei- 
neLücke] ...des Bandes; man legt alles hinein, was 
man findet, und giesst Ambrosia darauf. Diese Am- 
brosia besteht aus reinem Wasser, Öl und Obst al- 
ler Art. Dies tue hinein.» (Übers. C. Friedrich). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

583. Kados als Wassergefäss. - a. Delos, Be- 
richt über die Ausgaben des Heiligtums. - IG XI 
2, 287 A 64. — 250 v. Chr. — «...dem Tithon 16 
Drachmen Lohn für die Herstellung eines grösse- 
ren kados aus Bronze für die palaistra aus den vor- 
handenen kleinen kadoi und dem Nikias 5 Oboloi 
fiir die Holzverschalung und 3 Drachmen fiir das 
Seil...»- b. Eleusis, Schatzverzeichnis des Heilig- 
tums. — IG I/II? 1542, 19. — Mitte 4. Jh. v. Chr. 
— «...4 kadoi, von denen nur der erste vollständig 
und dicht ist, beim zweiten fehlt der Boden, beim 
driten der Bügel und die zwei Füsse, bei dem 
vierten ist der Boden geflickt...» 

584. Als Weingefäss? — a. Delos, Tempel der 
Delier, Schatzverzeichnis. — IDélos 104, 129. — 
364/3 v. Chr. —«...15 oinochoai, 1 chous, 4 epichyt- 
tai, 4 kadoi...» — Aus Bronze. — b. Delos, Oikos 
der Naxier, Schatzverzeichnis. — IDélos 104-28 b B 
19. — 341/0 v. Chr. — «... kadoi pittinoi.. . » (durch 
Pech verschlossen, wohl Wein enthaltend? s. dazu 
RE XIX 1, 4 s.v. «Pech»). - c. IG B 386, 136 (s. 
Abschnitt IX.G, Kados). - d. Delos, Schatzver- 
zeichnis des Prytaneion. - IG XI 2, 110, 20 (111, 
27; 112, 6; 113, 16, 115, 28). — Mitte 3. Jh. v. Chr. 
— Aus Silber. . 


585. Kadiskos (a) und kadion (b). - a. Athen, 
Akr., Inventar des Brauronion. — IG II/III 1524 
B 247. - 343/2 v. Chr. — Kadisko(s/oi); Athen, 
Akr., Schatzverzeichnis der Athena, Inventar der 
Chalkothek. —- IG II/HI? 1424a, 136. 154. 156. — 
374/3 v. Chr. - Mehrere kadoi und kadiskoi; De- 
los, Inventar des Artemision. — IDélos 442 B 210. 
— 179 v. Chr. - 4 kadiskoi. — b. Delos, Schatzver- 
zeichnis des Apollon-Heiligtums, Inventar der 
Chalkothek. - IDélos 372 B 25. - 200 v. Chr. - 
Kadion. 

S. auch 644. 


ETRUSKISCH 

586. Terrakotta-Friesplatten. Murlo, Antiqua- 
rium. — Rathje, A., in Rallo, A. (Hsg.), Le donne 
in Etruria (1989) 80-81 Taf. 30, 3; 32, 1. 2; Haynes, 
S., Etruscan Civilization (2000) 124 f. Abb. 106; 
Zaccaria Ruggiu, A., More regio vivere (2003) 174- 
178 Taf. 16, 44b. - Anfang 6. Jh. v. Chr. - Ver- 
sammlung von Männern und Frauen, die verschie- 
den gedeutet wird (Götter oder Principes, zur 
Diskussion zuletzt Zaccaria Ruggiu). Das vorders- 
te Paar herausgehoben durch Assistenzfiguren, zu 
der Frau auf dem Thron gehört eine Dienerin mit 
Fächer und einer Situla mit hohem Fuss, dasselbe 
Gefäss kehrt wieder auf den Platten mit der Wa- 
genfahrt (947). 

587. (=11 Prozessionen, etr. 5.40, = 1 2 a Op- 
fer, etr. 50°*) Bronze-Situla mit getriebenen Re- 
liefs. Bologna, Mus. Arch. 17129, aus Bologna, 
Certosa-Nekropole. — Bartoloni, G./Morigi Go- 
vi, C., in Italy in Europe. Economic Relations 700 
BC-AD 500. Brit. Mus. Occ. Papers 97 (1995) 159- 
169 Abb. 1. 2. 6. — Mitte 6. Jh. v. Chr. - Im zwei- 
ten Fries von oben zieht eine Prozession mit Op- 
fertieren nach r. Der Mann hinter dem Rind trägt 
ein korbartiges Gefäss mit Bügelhenkel, weiter 
hinten wird ein grosses, pithosartiges Gefäss mit 
zwei kleinen Henkeln am oberen Rand von zwei 
Männern an einer durch die Henkel geschobenen 
Stange getragen, dahinter tragen zwei Männer ei- 
ne kalathosförmige Situla an ihrem Bügelhenkel. 
Im dritten Fries ist über der Kline mit den Musi- 
kern eine Situla, die der Certosa-Situla entspricht, 
an ihrem Bügelhenkel aufgehängt. 

588. (= 950 mit Lit., = II 4 c Musik, etr. 4) 
Sarkophag. Boston, MFA 1975.799. Aus Vulci. - 
Herbig, EtrSark 13 £. Nr. 5 Taf. 40; Torelli, Ran- 
go 63-65 Abb. sı. — Mitte 4. Jh. v. Chr. - In der 
Bildmitte das Ehepaar, der Mann fasst die Frau am 
Handgelenk (Hochzeit?). Beiden folgen jeweils 
drei Diener(innen), auf der Seite der Frau mit 
Sonnenschirm, Ciste (?) und Kanne, Fächer und 
Situla, auf der Seite des Mannes u.a. mit «sella cu- 
rulis», lituus-Trompete und Horn. Am Bildrand 1. 
Kithara-, r. Flötenspielerin. 


Situla, hydreion und andere Gefässe 

für Flüssigkeiten im Kult der Isis 

Im hellenistisch-römischen Isis-Kult war die Si- 
tula eines der zentralen Gefässe. Für sie ist der la- 
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teinische Name sífula belegt (593); im Grie- 
chischen kónnte kadiskos entsprechen (595), in Er- 
wägung gezogen wurde auch masthos (Brust, 
598PiSb), da viele Situlen einer weiblichen Brust 
ähneln. Zumindest im Sprachgebrauch ausserhalb 
des Isis-Kultes scheinen mastos und masthos aber 
eher ein Trinkgefäss zu bezeichnen (z.B. in Oro- 
pos, IG VII 3498, 23. 25. 26 und passim; s. auch 
Athen. 11, 487b; LS] s.v. «uaorög» I 3). 

Situlen in Verbindung mit Isis sind bereits im 
Ägypten der Spätzeit bezeugt (599). Die älteren 
Exemplare stammen meist aus Grab-Kontexten, 
dementsprechend sind die auf ihnen in Bildern 
oder Texten beschriebenen Riten funerären Cha- 
rakters. Sie enthielten wohl meist Wasser, eventu- 
ell auch Milch und sind von einer länglich-ovoi- 
den Form ohne Standfläche oder Fuss mit einem 
an Ösen befestigten Bügelhenkel. Der Typus mit 
scharf abgesetzter Schulter und einem sehr schma- 
len Hals (599) wird in hellenistischer Zeit aufge- 
geben zugunsten rundlicherer Formen (600. 601), 
deren unterer Teil halbkugelförmig gestaltet und 
manchmal an der tiefsten Stelle mit einem Knopf 
oder Knauf versehen ist (600), der die Ähnlichkeit 
der unteren Gefässhälfte mit einer weiblichen 
Brust unterstreicht. Verziert sind diese Situlen 
meist mit Kultszenen und Götterbildern in Ritz- 
technik oder Relief. Spätestens im 1. Jh. v. Chr. 
ist festzustellen, dass sich der enge Bezug zum To- 
tenkult lockerte, die Situla wurde mehr und mehr 
zum Attribut der Isis. Die Göttin und vor allem 
ihre Priesterinnen wurden oft mit Sistrum und Si- 
tula dargestellt; der Bildtypus war schliesslich so 
verbreitet, dass Servius ihn allegorisch zu erklären 
versuchte (593). Situlen waren jedoch nicht aus- 
schliesslich den weiblichen Mitgliedern der Isis- 
Religion vorbehalten, auch Priester (612) und 
Anubis (829a) tragen zuweilen eine Situla. Sie ge- 
hörte in der römischen Vorstellung so eng zu Isis 
und Ägypten, dass sie selbst in den pompejani- 
schen Fresken mit der Ankunft der Io in Ägypten 
nicht vergessen wurde (am Arm des Hermanubis, 
LIMC V Io I 65*. 66*; Merkelbach 546 Abb. 65, 
sehr gute Farbabb. Alla ricerca, a.O. 610, 22). Wo- 
zu man die Situlen verwendete, ist nur an einer 
Apuleius-Stelle (591a) geschildert: Dort wird mit 
Milch libiert. Der Bezug zum Wasser ist aber 
durch andere Quellen belegt (593), sodass Milch 
wohl doch nicht der einzige Inhalt der Situlen ge- 
wesen sein kann. 

Wasser war mit Sicherheit der Inhalt des zwei- 
ten heiligen Gefässes des Isis- und Osiris-Kultes, 
das danach benannt ist: Das hydreion oder (lat.) hy- 
draeum enthielt das Nilwasser, das als Emanation 
des Osiris verstanden wurde. Da das Gefäss auf- 
grund dieses Inhalts gewissermassen den Gott 
selbst verkörperte, war es so heilig, dass es wie 
Kultstatuen nur mit verhüllten Händen getragen 
werden durfte (607. 611. 615). Wie die Situla 
muss es spätestens im ı. Jh. v. Chr. zum festen Be- 
standteil des Isis-Kultes geworden sein, da es in 
den Fresken der «Aula isiaca» in Rom (608) und 


auf unter Augustus geprägten alexandrinischen 
Münzen (605) bereits als spezifisch ägyptisches 
Motiv erscheint. Charakteristisch für das hydreion 
sind — genau der Beschreibung der urnula bei Apu- 
leius (591b) entsprechend - ein übermässig langer, 
röhrenförmiger, leicht nach unten gebogener 
Schnabel und ein Henkel in Form einer Uraeus- 
Schlange. Die Gestaltung von Hals und Schulter 
kann variieren; bei den römischen Exemplaren ist 
der Körper jedoch im Verhältnis zur Höhe immer 
relativ breit. Den Boden denkt man sich meist ge- 
rundet, da das Gefäss nicht sicher stehen könne, 
sondern auf Kissen gebettet werden müsse; jedoch 
ist dies nur selten zu sehen, da der untere Teil 
meist von einem Rosenkranz umgeben ist. Die 
Verwendung von Kissen und Kranz hat ihren 
Grund sicher nicht primär in der mangelnden 
Standfestigkeit, sondern in der Heiligkeit des hy- 
dreion. Es versteht sich, dass für ein solch göttli- 
ches Gefäss nur kostbarste Materialien in Frage ka- 
men - im Gegensatz zur Situla der Isis, die oft aus 
Bronze besteht (599-601). In einer Inschrift aus 
Nomentum (597) wird ein vergoldetes, mit Edel- 
steinen geschmücktes hıydraeum erwähnt, ein eben- 
solches ist in einem pompejanischen Fresko (609) 
dargestellt. Neben dieser ursprünglichen, bizarren 
Form ist in der Kaiserzeit offensichtlich ein zwei- 
ter hydreion-Typus mit kürzerem Schnabel und 
sanft gerundeter Kontur verwendet worden (615), 
der jedoch ebenfalls den charakteristischen Uraeus- 
Henkel besitzt. 

Vor allem in den Fresken Roms und Campa- 
niens werden einzelne hydreia überall dort darge- 
stellt, wo ägyptisches Ambiente evoziert werden 
soll (608-610), während die Situla immer Perso- 
nen zugeordnet ist. Auch in Darstellungen des 
Kultes wird das hydreion nur getragen (in Prozes- 
sionen, 612. 615) oder wie eine Monstranz präsen- 
tiert (611); Entsprechendes findet sich in den 
ägyptischen, kaiserzeitlichen Bildern (607). Im 
östlichen Mittelmeergebiet ausserhalb Agyptens 
sind hydreia selten bezeugt (Thessaloniki: 5396. Auf 
einem Felsrelief aus Philippi ist in der Zeichnung 
bei Picard, Ch., RHR 86 [43, 1922] Taf. V, S ei- 
ne Kanne mit langem Schnabel zu sehen, von der 
auf späteren Fotos, etwa Dunand; F., Le culte d’Isis 
dans le bassin oriental de la Méditerranée II EPRO 26 
[1973] Taf. 18, 3, keine Spur zu erkennen ist). Hin- 
weise auf den Gebrauch ergeben sich dort nir- 
gends. 

Der Annahme, dass das hydreion nie eine ande- 
re Funktion besessen habe als — wie die kanopen- 
ähnlichen Bilder des Osiris Hydreios, deren Serie 
etwas später einsetzt (606; Wild 113-123; Knauer 
21-31 Abb. 25-27) — den Gott zu repräsentieren, 
steht gerade die ästhetisch unbefriedigende Bil- 
dung des Schnabels entgegen. Aus röhrenförmigen 
Ausgüssen kann Flüssigkeit in sicherer Dosierung 
besonders sorgfältig ausgeschenkt werden; damit 
ist garantiert, dass nichts verschüttet wird. Diese 
Vorsicht ist bei der Gestaltung des hydreion-Schna- 
bels ins Extreme gesteigert. Da hydreion und Situ- 
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la oft zusammen dargestellt sind, liegt es nahe, an 
eine Füllung der Situlen aus dem hydreion zu den- 
ken, was aber nirgends ausdrücklich bezeugt ist. 
Bei Vitruv (389) wird Wasser in einer hydria ins 
Heiligtum gebracht, bei Apuleius (592) wird bei 
der Morgenzeremonie Wasser, das aus dem Tem- 
pelinnern geholt wird, in ein spondeum gegossen 
und damit libiert. Wasserreservoirs, in denen man 
sich wohl solch heiliges Nilwasser aufbewahrt 
dachte, sind tatsächlich gefunden worden; zu die- 
sen «Nilwasserkrypten», die in Inschriften eben- 
falls als hydreion bezeichnet werden (IDelos 2617 a 
4; 2620, 1), s. Wild 25-70, bes. 39 mit Anm. 55. 
Vermutlich wurden die hydreion-Gefässe aus diesen 
Wasserbecken gefüllt. 

Das spondeum des Apuleius dürfte dem in der 
Prozessionsbeschreibung des Clemens Alexandri- 
nus (594) genannten spondeion entsprechen. Casti- 
glione hat darauf hingewiesen, dass im Relief 615 
eine Priesterin mit einem langstieligen Schöpflöffel 
dem prophetes mit dem hydreion folgt; er erkennt 
in diesem das spondeum der literarischen Quellen 
und führt Funde solcher Löffel an, darunter auch 
einen, der ähnliche Vorsprünge am Stiel aufweist 
wie derjenige des Reliefs 615 (a.O. 402 f.). Diese 
besondere Form könnte zum Wasserschöpfen bei 
der von Plutarch beschriebenen Zeremonie des 
Auffindens des Osiris gedient haben (803; Merkel- 
bach 153 $ 283). Die spondea in den Inschriften von 
Nemi und Ephesos (598) werden zusammen mit 
paterae genannt, sie entsprechen hier wohl dem 
simpuvium des römischen Ritus (s. Abschnitt III.B, 
Schöpfgefässe). Der Begriff spondeion ist besonders 
häufi ig in Schriftzeugnissen aus Ägypten zu finden 
(5985), bezeichnet dort allerdings in einer frühen 
Quelle ein steinernes Becken zur Aufnahme von 
Spenden (598bisb, eventuell auch a?), os aber 
doch ein Bronzegerát oder -gefáss (5985! 

Unklar ist auch die Funktion des e mit 
ägyptischen Motiven verzierten Gefässpaares aus 
Egyed (603), das nach römischem Kultgebrauch 
ein Handwasch-Service aus Wasserkanne und 
Griffschale bildet (s. Abschnitt II.B.2). Dass die 
üblichen römischen Kultgeräte auch im Isis-Kult 
verwendet wurden, zeigt z.B. die Rückseite des 
Altars aus dem Iseum Campense in Rom (829a) 
mit urceus, patera und culter (non vidi). Die Kanne 
aus Egyed, deren fehlender Henkel durchaus im 
Uraeus-Typus ergänzt werden könnte, liesse sich 
eventuell auch als hydreion des gemässigten Typus 
mit relativ kurzem Schnabel interpretieren; die 
Frage ist in der Literatur ebenso ausführlich wie 
kontrovers diskutiert worden. Die Griffschale 
müsste dann — entgegen ihrem sonstigen Gebrauch 
- als Libations-Schale gedient haben. Unklar bleibt 
auch die Funktion der Amphora bei Apuleius 
(591a); sie kann nicht mit dem hydreion identisch 
sein, das in derselben Prozession später fogt und als 
urnula bezeichnet wird (591b). Offensichtlich lässt 
sich nach heutigem Wissensstand die Frage nach 
Anzahl, Form und exakter Funktion der Wasser- 
und Libationsgefässe im Isis-Kult nicht völlig klä- 


ren. Fest steht jedoch, dass — zusammen mit Sis- 
trum und Ciste die der Isis zugeordnete Situla und 
das Osiris verkörpernde hydreion die wichtigsten, 
für den Kult spezifischen Gefässe waren. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

589. Vitr. 8 praef. 4 (185). - «Daher werfen sie 
[die nach ägyptischem Ritus Priesterämter beklei- 
den] sich, wenn in einem Wasserkrug (hydria) 
Wasser zum heiligen Bezirk und Gotteshaus in 
frommer Verehrung gebracht wird, auf die Erde 
nieder und sagen mit zum Himmel erhobenen 
Händen der Güte Gottes für die Auffindung des 
Wassers Dank.» (Übers. C. Fensterbusch). 

590. Plut. de Is. et Os. 365 B. - «Nicht nur den 
Nil, sondern alles Flüssige nennen sie einfach 
‘Ausfluss des Osiris’ und in ihren Riten führt der 
Wasserkrug (böpeiov) immer die Prozession an 
(rportourebet).» 

591. Apul. met. 11 (Isis-Prozession). — a. 10, 6: 
«...derselbe trug auch ein kleines goldenes, in 
Form einer Brust gerundetes Gefäss, aus dem er 
Milch als Libation ausgoss ...[es folgt ein Liknon, 
838] und ein anderer trug eine Amphora.» - b. 
11, 3-4 (nach dem Träger der Ciste (804b) «ein 
anderer trug in seinem glücklichen Schoss das ver- 
ehrungswürdige Bild der höchsten Gottheit, das 
keinem zahmen noch wilden Tier, keinem Vogel, 
ja auch nur dem Menschen selbst glich, welches 
wegen des geschickten ‘Findens’ schon allein durch 
seine Neuheit bewundernswert ist, eine unaus- 
sprechliche Andeutung der hocherhabenen Reli- 
gion, die mit tiefstem Schweigen zu bedecken ist. 
Es war aber in blinkendem Gold auf diese Weise 
geformt: eine höchst kunstvoll gebauchte urnula 
mit gerundetem Boden, aussen mit wunderbaren 
ägyptischen Götterbildern geschmückt. Ihre nicht 
allzu sehr hochgezogene Mündung bildete eine 
lange Tülle mit weit vorstehender Rinne; auf der 
Gegenseite war ein stark zurückgebogener, weit 
ausschwingender Henkel angefügt, auf dem zu- 
sammengeringelt eine Schlange sass und ihren ge- 
riefelten Schuppenhals emporblähte. » 

592. Apul. met. 11, 20, 4. - (Öffnung der Tem- 
peltüren am Morgen) «Der Hohepriester ging von 
einem der umherstehenden Altäre zum anderen, 
verrichtete Opfer und goss unter feierlichen Gebe- 
ten aus dem Weihgefäss (spondeum), das aus einem 
Quell im Allerheiligsten des Tempels gefüllt wor- 
den war, Wasser aus. (Übers. A. Rode). S. auch 
CGIL V 579, 56: «der Opfer-Spondeus (spondeus 
sacrificalis) ». 

593. Serv. Aen. 8, 696. — «Isis aber ist die 
Schutzgottheit (genius) Ägyptens, die durch die 
Bewegung des sistrum, das sie in ihrer Rechten 
trägt, das Anschwellen und Zurückgehen des Nils 
anzeigt, durch die situla, die sie in ihrer Linken 
hält, zeigt sie die Flut aller stehenden Gewässer 
(fluentiam omnium lacunarum).» 

594. Clem. Al. strom. 6, 4, 37 (oder V 4, 362) 
«Dann tritt der heilige Schreiber (hierogrammateus) 
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hervor; er trägt eine Feder auf dem Kopf und in 
den Händen ein Buch und einen Korb (kanoun), in 
welchem ein Tintenfass und ein Schreibgriffel 
ist... Dann folgt den Genannten der ‘Kleiderwär- 
ter’ (stolistes); er trägt die Elle der Gerechtigkeit 
und das Spendegefäss (spondeion)... Nach allen 
schreitet der prophetes heraus, der vor seiner Brust 
deutlich sichtbar das Ihydreion trägt, ihm folgen 
diejenigen, die die ‘Aussendung’ (ekpempsis, zur 
Diskussion der Bedeutung s. Wild 112) der Brote 
tragen.» (Ubers. nach Merkelbach 155). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

595. Kadiskos (a), kadion (b). — a. Delos. 
Schatzverzeichnis der Votivgaben aus dem Sara- 
pieion. — IDélos 1417 A II 134. — 156/5 v. Chr. - 
Kadiskos sarapiakon mit einem Henkel. - b. Delos. 
Schatzverzeichnis des Sarapieion. — IG XI 4, 1307, 
18. — 183 v. Chr. - Kadion aus Silber. 

596. Thessaloniki, Weihung eines hydreion an 
Isis. - IG X 83, 5. — 37/36 v. Chr. 

597. Nomentum, Altar. - CIL XIV 3941; ILS 
4378; Vidman, SIRIS Nr. 531; Malaise, InvPrél 65 
f. Wild 215 Anm. 56. - D. Valerius... Proculus... 
weihte zusammen mit Valeria Fortunata und Va- 
leria Procula Isis und Serapis ein mit Edelsteinen 
geschmücktes, vergoldetes hydraeum. — Nebensei- 
ten: Priester mit Zweig bzw. sistrum. 

598. a. Nemi, Heiligtum der Diana Nemoren- 
sis. Schatzverzeichnis der fana von Isis und Bubas- 
tis. - CIL XIV 2215, 4. 7. - 1. Jh. n. Chr. - Z. 4 
«...ein silbernes spondeum und eine patera»; Z. 7 
«...ein vergoldetes spondeum und eine patera mit 
Ährenmuster (patera cum frugibus)». — b. Ephesos, 
Marmorbasis mit Weihung an Isis und Sarapis. - 
IEphes IV 1213, 7. - 2. Jh. n. Chr. -«...M. Pom- 
ponios Lateinos weihte Isis und Sarapis eine phiale 
und ein spondeion...» 

598bis. a. Philae. — IPhilae I 18, 5. — 127-116 
v. Chr. - Der König Ptolemaios Euergetes und die 
königliche Familie weihen an Isis von Philae 
«...einen Altar und ein spondeion...» — b. Papy- 
rus UPZ I 57, 5-6. - Klage wegen vernachlässig- 
ter Brotspenden. — 163-162/1 v. Chr. — « Asklepios 
besitzt steinerne Schalen (Aetva omovdÿæ) ...» 
(sc. fiir die Brote). — c. PDavid 1 II 9 (= BGU 13, 
2217). ~ Nesos Gynaikon, Tempel der ägyptischen 
Gottheiten, Inventar des naos des Harpokrates. - 
138-161 v. Chr. — «...2 bronzene Leuchter, 4 
bronzene spondeia...eine Dikaiosyne und ein mas- 
thös, beide aus Bronze...» — Weitere Zeugnisse 
BGU 2, 590, 9. 11; PErl 21, 10. 


REALIA 

599. Bronze-Situla, ägyptisch, Spätzeit. Ber- 
lin, Staatl. Mus., Ag. Mus. 4377. — Arslan, E. 
(Hsg.), Iside, il mito, il mistero, la magia. Kat. Aus- 
stell. Mailand (1997) 222 Nr. IV.203. - XXVI. 
Dynastie (664-525 v. Chr.). - Auf dem Gefässkör- 
per eingeritzte Kult-Szenen. 

600. Bronze-Situla, ägyptisch, Ptolemäerzeit. 
Mariemont, Mus. Royal Ac. 221.B. - Evrärd/ 





Quaegebeur 26-56 Abb. 1-4; Du Nil a P’Escaut, 
Kat. Ausstell. Bruxelles (1991) 267 f. Abb. - 1. 
Hälfte 3. Jh. v. Chr. - Eingeritzte Kultszenen. - 
Weitere Situlen der Ptolemäerzeit: Evrard- 
Derriks/Quaegebeur 33 Anm. 1-3; Leclant, J. 
(Hsg.), Ägypten III. Spätzeit und Hellenismus (Uni- 
versum der Kunst 1981) 211 f. Abb. 200. 

601. Bronze-Situla. Turin, Mus. Egizio C 
3168. — Iside, a.O. 599, 665 Nr. XI.2 Abb. — 1. Jh. 
v. Chr. - Auf dem Körper Reliefs mit ägyptischen 
Götterszenen. - Ähnlich, aber mit Knauf am un- 
teren Ende: Les antiquités égyptiennes, grecques... du 
Musée de Mariemont (1952) 56 f. E 144 Taf. 17. 

602.* Silber-Situla mit Spuren von Vergol- 
dung. München, Staatl. Sig. Ag. Kunst Silb 512. 
Aus Pompeji. - Knauer 26 Abb. 37; Merkelbach 
510 f. Abb. 31-32. - Frühe Kaiserzeit. - Auf dem 
Körper ägyptische Kult-Szenen. 

603. Kanne und Griffschale, Bronze und Kup- 
fer mit Gold- und Silber-Einlegearbeiten. Buda- 
pest, Nat. Mus. Aus Egyed. — Hekler, A., JdI 24 
(1909) 28-46 Abb. 1-7 Taf. 3-4; Castiglione 399 f.; 
Wessetzky, V., Die ägyptischen Kulte zur Römerzeit 
in Ungarn (EPRO 1, 1961) 43 f. Taf. 6-9; Tran 
Tam Tinh, a.O. 611, 31 £.; Wild 237 Anm. 16 (ge- 
gen Benennung als hydreion); Malaise 152 f. (Ar- 
gumente für hydreion); Merkelbach 676 Abb. 218 
— 1. Jh. n. Chr. - Kanne mit kurzem Schnabel und 
gesondertem Fuss, Henkel nicht erhalten. Auf dem 
Körper ägyptisierende Götterszenen. Griffschale 
mit Nilszene. 


BILDZEUGNISSE 

604. Kalkstein-Stele des Nepherosbab mit grie- 
chischer Inschrift. Amsterdam, Allard Pierson Mus. 
7771 (ehem. Slg. Lunsingh Scheurleer S 555). - 
Blok 194-219 Taf. 4; van Haarlem, W. M., Corpus 
Antiquitatum Aegyptiacarum, Allard Pierson Museum, 
fasc. 3 (1995) 71-73. — Kurz vor der Mitte des 1. Jh. 
v. Chr. - Nepherosbab hat die heilige Státte für Isis 
und Serapis hergerichtet. Über der Inschrift ein 
Bildfeld mit Ritzzeichnung: drei Sitzende, ein Gott 
mit Ibiskopf, Isis mit Hörnern und Sonnenscheibe 
auf dem Kopfund eine dritte Figur, mit einem nicht 
klar erkennbaren Kopfputz. R. eine grosse Situla 
mit ausgeprágtem Knauf unter dem runden Boden. 
Im oberen Feld eine Flügelsonne. 

605.* AE, Alexandria, Augustus (27 v.-14 n. 
Chr). - BMC Alexandria 2, 10 Taf. 31; Geissen, 
AlexKaisermünzen 1 16, 3; Wild 105 f. 107 Taf. 12, 
1; Knauer 17 Abb. 19. — Rs. Hydreion auf Kissen. 
— Ähnlich: Geissen Nr. 211 (Nero). 

606.* AE, Alexandria, Otho bis Gallienus. - 
Geissen, AlexKaisermiinzen I 82, 252. 253; II 76, 
939 (Trajan); BMC Alexandria 32, 268 Taf. 18 
(Vespasian); Wild 114 Taf. 19; Knauer 18 Anm. 31 
Abb. 21. - 69 n. Chr. und später. - Vs. Kaiser- 
kopf; Rs. «Kanope» des Osiris. 

607. Bemalte Mumien-Särge aus der Umge- 
bung von Hermoupolis Magna. a. Sarg der Teü- 
ris. Amsterdam, Allard Pierson Mus. 7069. Aus 
Tuna el-Gebel. - Kurth, D., Der Sarg der Teüris. 
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Eine Studie zum Totenglauben im römerzeitlichen 
Ägypten (1990) 13 Taf. B. 2; Knauer 3-9 Abb. 3. 
4. 6-10. — Mittleres 2. Jh. n. Chr. - R. Seite: Anu- 
bis führt Teüris zu Osiris und Isis, voraus geht ein 
Priester, der das lrydreion (Knauer Abb. 7, mit lan- 
gem Schnabel und Schlangenhenkel) mit ausge- 
streckten, verhiillten Armen dem thronenden Osi- 
ris präsentiert. — b. Sarg der Didyme. Minia 
(Ägypten), Mus. Aus Saujet el-Meitin - Kurth, 
a.O. 33-35 Taf. 4-7; Knauer 9-12 Abb. Abb. 11- 
16. — Anfang 2. Jh. n. Chr. - R. Seite: Didyme 
wird von Anubis vor Osiris geführt, ihnen folgen 
ein Falkenköpfiger mit zwei Granatäpfeln und der 
Priester mit dem im Fransentuch getragenen hy- 
dreion (Kurth Taf. 7, 1; Knauer Abb. 14). Fussen- 
de: Didyme in Osiris-Gestalt. Vor ihr ein Tisch- 
chen mit dem hydreion (Kurth Taf. 4, 1; Knauer 
Abb. 16). 

Weitere Darstellungen des hydreion aus Ägyp- 
ten: Knauer 11 Anm. 20; 12-16 Abb. 17. 18. 

608.* Wandmalereien in der «Aula Isiaca». 
Rom, Palatin. — Rizzo, G. E., Le pitture dell’ Aula 
Isiaca di Caligola, MonPitt sez. Il 2 (1936) 32-34 32- 
33 Taf. A; Bianchi Bandinelli, ArteRom 123 Farb- 
abb. 129; Wild 105. 109; Knauer 24-28 Abb. 31- 
33; Iacopi, I., La decorazione pittorica dell’ Aula Isiaca 
(1997) 16-21. - Um 20 v. Chr. - a.* Fries unter- 
halb des Gewölbe-Ansatzes: zwischen Uraeen und 
Blüten auf Ranken silberne (?) Hydreia auf Blü- 
tenkránzen. — b.* oberhalb dieses Frieses an der 
Stirnseite im Gewölbezwickel auf einem grünen 
Kelch eine goldene Situla von ähnlichem Typus 
wie 602, im unteren Teil von einem Rosenkranz 
umwunden, ein zweiter hängt über dem Henkel. 
Auf der Mündung die Haut (?) einer Uraeus- 
Schlange. 

609. Wandmalerei. Pompeji I 9, 5, Casa del 
Frutteto, Cubiculum. - Kraus, Th./von Matt, 
L., Lebendiges Pompeji. Pompeji und Herculaneum 
(1977) 210 Farbtaf. 297; EAA PPM II 115. 117 
Farbtaf. 121. 123; Merkelbach $30 f. Abb. 51. - 
1. Viertel 1. Jh. n. Chr. - Gartenszene. In der 
Mitte der Ostwand auf einem merkwürdig ge- 
formten Ständer ein Korb, darin, umgeben von 
einem Rosenkranz, ein goldenes hydreion, auf des- 
sen Wandung viereckige Edelsteine zu erkennen 
sind (vel. 597). 

610.* Wandmalereien. Neapel, Mus. Naz., 
8563. (a). 8574 (b). Aus Pompeji, Isis-Tempel, 
Ekklesiasterion. — Elia, O., Pompei. Le pitture del 
Tempio di Iside. MonPitt sez. III 3-4 (1941) 35 Abb. 
32 Taf. 4. 6. Farbtaf. C; Alla ricerca d’Iside. Anali- 
si, studi e restauri dell’Iseo pompeiano nel Museo di 
Napoli (1992) 56 Nr. 1.64 Farbtaf. XVI; 58 Nr. 1; 
70 Farbtaf. XV; Knauer 1 f. Abb. 1. 2; Merkel- 
bach 504 Abb. 23. - Zwischen 63 und 79 n. Chr. 
- a.* Mitte der Nord- und Südwand, Sockelzo- 
ne: hydreion auf Rosenkranz zwischen Sphingen. — 
b. Hauptzone, jeweils rechtes Bild der Nord- und 
Südwand: Landschaft mit kleinem Isis-Heiligtum, 
auf pfeilerartigem Ständer ein Tablett, darauf, von 
einem Rosenkranz umgeben, ein hydreion. 


611. Zwei Wandmalereien. Neapel, Mus. Naz. 
8924 und 8919. Aus Herculaneum. - Tran Tam 
Tinh, V., Le culte des divinités orientales è Hercula- 
num (EPRO 17, 1971) 29-49. 83-86 Nr. 58-59 Taf. 
27-28; Wild 108 Taf. 14; Merkelbach 553 f. Abb. 
72. 73 Farbtaf. IV. V; Knauer 32 f. Anm. 63 (ge- 
gen die Deutung des Gefässes als Schnabelkanne). 
— a. (= H 3 c Initiation 140*, V 2 a Personal, ròm. 
256) Auf den Stufen eines Tempels steht ein Pries- 
ter, der ein goldenes, auf einem Blütenkranz 
ruhendes Gefäss mit verhüllten Händen hochhält. 
Er wird flankiert von einer Frau mit Sistrum und 
Situla und einem dunkelhäutigen Mann mit 
Sistrum. Vor den Stufen des Tempels wird ein 
Opfer vorbereitet. b. (= III 6 c Verehrung 92*) 
Kulttanz vor einem Tempel, im Hintergrund, vor 
der Tempeltür, zwei Kinder, das eine mit Situla 
und Sistrum, das andere mit verhüllten Händen 
ein Gefäss vor der Brust haltend. 

612.* Wandmalerei. Neapel, Mus. Naz. 8972. 
Aus Stabiae. - Wild 109 Taf. 11; Knauer 24 Abb. 
30; Merkelbach 619 Abb. 149 Farbtaf. VIIIb. — R. 
und 1. zwei Isis-Priesterinnen mit dem hydreion auf 
einem von Rosen bedeckten Tablett, zwischen ih- 
nen drei Priester mit Situla und Sistrum. 

613.* Grabaltar des L. Valerius Fyrmus. Vati- 
kan, Mus. Greg. Prof. 10762. Aus Ostia. — Alt- 
mann, W., Die rómischen Grabaltäre der Kaiserzeit 
(1905) 207 f. Abb. 191; Sinn, F., MusGregProf- 
Skulpt I 1, 70 f. Nr. 37 Abb. 114. 115. — 2. Hälfte 
1. Jh. n. Chr. - Vs.: In der Mitte der Verstorbe- 
ne, der sich in der Inschrift als Priester der Isis Os- 
tensis und der Mater Deum Transtiberina be- 
zeichnet. Auf aus gegenständigen Lotosblüten 
gebildeten Standern 1. zwei Cisten, die 1. mit Biis- 
te in Strahlenkranz, die r. mit Lotosbliite (?) ver- 
ziert, im Feld darüber eine Kanne (ähnlich 603) 
mit Uraeus-Henkel. Rs. entsprechend eine Am- 
phora, auf der ein Hahn sitzt. Nebenseiten: Kan- 
ne und patera. 

614.* Grabrelief der Sosibia. Boston, MFA 
1971.209. Aus Attika. - Comstock/Vermeule, 
SculptBoston 172 £. Nr. 276 Abb.; Eingartner, J., 
Isis und ihre Dienerinnen in der Kunst der römischen 
Kaiserzeit. Mnemosyne Suppl. 115 (1991) 150. Nr. 
111 Taf. 68; Merkelbach 626 Abb. 157. — 1. Drit- 
tel 2. Jh. n. Chr. - Sosibia als Isispriesterin mit Sis- 
trum und Situla. Vgl. auch Iside, a.O. 599, 466 
Nr. V.110; 570 Nr. VI.32; Eingartner Taf. 63-83; 
Merkelbach Abb. 86. 89. 140. 141. 158-165. 196. 

615.* Relief, róm. Vatikan, Cortile del Belve- 
dere 55. — Helbig4 I Nr. 491; Wild 110 f. Taf. 13; 
Merkelbach 615 Abb. 145; Knauer 21 Abb. 29. — 
1. Hálfte 2. Jh. n. Chr. - Prozession nach r.: Isis- 
Priesterin mit Uraeus-Schlange und Situla, Pries- 
ter mit Buchrolle (hierogrammateus, s. 594), aus 
Buchrolle rezitierend, Priester mit verhüllten 
Händen das hydreion tragend, Priesterin mit Sis- 
trum und Schópflóffel. 

Situla s. auch 827a. 828. 829a. 


INGRID KRAUSKOPF 
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Kernos 

Il termine k. (6 xépvoc, 16 xépvoc), attestato so- 
lo da fonti tarde, è riferibile ad un recipiente usa- 
to in connessione ai rituali di divinità madri quali 
Rhea (616a) e Cibele (616b. 620. 621) e al culto 
iniziatico delle divinità eleusine (622). Ateneo 
(617. 618) lo descrive come un vaso in argilla 
(a&yyetov xepapeoty) sul quale erano fissati a corol- 
la un numero variabile di vasetti, kotyliskoi, dove, 
alla maniera della panspermia, erano deposti ormi- 
no, papavero, grano, orzo, piselli, cicerchie, mo- 
chi, lenticchie, fave, spelta, avena, dolci di frutta, 
miele, olio, vino, latte e lana di pecora non lava- 
ta. Il k. veniva portato in processione dai misti co- 
me un liknon, forse sulla testa, e infine, se ne con- 
sumava il contenuto (617. 618. 619b. 622). Nik. 
alex. 217 e Schol. (616a), oltre a definire i k. come 
crateri mistici (uuoTixodc xparhpac) e ad attestar- 
ne una variante con lucerne (Abyvouc) fissate sopra 
o dentro, dicono che i k. erano portati dalla ker- 
nophoros, definita come sacerdotessa di Rhea. La 
processione o la danza della kernophoros (619b), che 
era in origine legata al culto di Rhea e Cibele e che 
possibilmente fu adottata anche delle cerimonie di 
Eleusi, & annoverata tra le danze frenetiche (619a). 

Gli scavi del santuario di Eleusi ma anche 
dell’Eleusinion nell’Agorä di Atene hanno portato 
alla luce una numerosa serie di recipienti in argil- 
la che sostengono sulle loro spalle e a volte anche 
sulle anse dei kotyliskoi in diverse quantita (V-III 
sec. a.C.) e che, di conseguenza, sono stati iden- 
tificati con i k. Ne sono stati riconosciuti quattro 
tipi. Il tipo A (624) porta dei kotyliskoi veri e pro- 
pri. Nel tipo B (625-626) i kotyliskoi aumentano 
di numero e sono fissati anche su piü file, ma si 
riducono progressivamente nella forma fino a 
diventare delle semplici protuberanze massiccie, 
interpretate a volte anche come chicchi di grano. 
In compenso le due anse del vaso sostengono dei 
kotyliskoi effettivi, che peró possono anche essere 
sostituiti da piccoli pani o dolci di frutta. Il tipo C 
(627) è simile al precedente, ma è dotato di un’an- 
sa supplementare a cestello sopra l’imboccatura del 
vaso. Per il tipo D (645-646), composto dal solo 
recipiente centrale senza kotyliskoi e di cui esistono 
esemplari anche in bronzo, marmo e argilla dora- 
ta, sono state proposte l’identificazione con la + ple- 
mochoe e anche l’interpretazione come thymiaterion. 
La distinzione tra k. e plemochoe è, sebbene plausi- 
bile, tutt'altro che netta e i due vasi potrebbero es- 
sere stati usati diversamente in rituali appartenen- 
ti allo stesso ciclo di festività eleusine: i k. in 
relazione a Demetra e Kore e le plemochoai nella li- 
bagione chtonia per Plutone, durante l’ultimo 
giorno delle cerimonie di Eleusi. L’identificazione 
con i ypucot xépyvor elencati nell’inventario del- 
PEleusinion di Atene (IG D 386, I 17 del 408/7 
a.C.; 387, I 23 del 407/6 a.C.; 390, 8 del 420-405 
a.C.) € stata invece giustamente rigettata per l'in- 
consistenza dell'equazione linguistica tra kerchnos e 
k. I fori nel corpo e nel piede del vaso servivano 
forse per inserire ramoscelli di mirto o spighe e per 





fissare il recipiente sulla testa durante il trasporto 
in processione o durante la danza della kernophoros. 
A volte c’è un coperchio. Il pinax votivo di Niin- 
nion da Eleusi (651, 370 a.C.) rappresenterebbe la 
scena in questione, anche se, a giudicare dal- 
l’immagine, sono dei k. senza kotyliskoi a venir tra- 
sportati sulla testa di due donne. A parte rare ec- 
cezioni (Ceramico di Atene, Laurion, Alessandria, 
648-650), che però appartengono al tipo senza 
kotyliskoi, i k. sono reperti caratteristici dei santua- 
ri demetriaci di Eleusi e Atene. Nella variante 
senza kotyliskoi furono rappresentati su rilievi con 
simboli del culto eleusino, su monete attiche ed 
eleusine e anche su tessere teatrali attiche in bron- 
zo e piombo (653-656). Un'iscrizione frammen- 
taria (647a) su un k. marmoreo di Eleusi definisce 
il vaso come offerta a Demetra e Kore. La loro im- 
provvisa apparizione alla fine del V sec. a.C. e la 
loro scomparsa alla fine del IV sec. a.C. non sono 
ancora state chiarite. La variante senza kotyliskoi è 
comunque attestata ancora ad Atene nel II sec. a.C. 
Ancora più tardi e sempre in contesto misterico, 
un recipiente detto cernus e una cernophora matris 
deum sono più volte menzionati in epigrafi di età 
romana (623) quali elementi centrali nel rito ini- 
ziatico del taurobolium, originario dell'Asia Mino- 
re e legato al culto di Attis e della Mater Magna. 

Per via della loro vaga analogia tipologica con i 
recipienti eleusini la ricerca scientifica ha definito 
inoltre come k. in maniera arbitraria anche altri 
vasi e oggetti di forma, significato e portata geo- 
grafico-cronologica differenti, senza che il termine 
sia in questi casi avallato dalle fonti. Si tratta in pri- 
mo luogo di diversi tipi di vasetti singoli raggrup- 
pati tra loro in modi e numero differenti da seg- 
menti d’argilla o da una tavoletta di base, a volte 
sostenuti a corona da un piede conico (628) o fissa- 
ti su un anello massiccio e a volte addirittura a for- 
ma di modellini per la conservazione del grano 
(629), di provenienza egea pregreca (Cicladi, Cre- 
ta, I-II mill. a.C.), greca e greca coloniale (Italia 
meridionale e Sicilia) e di destinazione perlopiù fu- 
neraria e rituale; inoltre si tratta anche di recipien- 
ti compositi in pietra o terracotta e di tavolette li- 
tiche cretesi a più incavi di età minoica, nonchè di 
piattaforme rettangolari e circolari corredate da in- 
cavi di numero variabile e disposti a cerchio, del ti- 
po di quella trovata nel palazzo di Mallia (630). In 
tutti i casi elencati i vasetti o gli incavi non comu- 
nicano tra di loro. Sebbene almeno parte di questi 
reperti abbia anche potuto servire come deposizio- 
ne funeraria o rituale di offerte agrarie, magari 
anche connessa alle divinità ctonie, il loro nesso 
diretto con i k. eleusini è per motivi geografico- 
cronologici ma anche tipologici da escludere. Il 
tentativo di ricondurli ai &. eleusini è stato dettato 
dal desiderio di voler trovare a tutti i costi i prece- 
denti pregreci di quest'ultimi. Per un gruppo di re- 
cipienti rituali compositi punici databili al IV-II 
sec. a.C. (Cintas, Bartoloni, v. anche Hannibal ad 
portas. Macht und Reichtum Karthagos. Kat. Ausstell. 
Karlsruhe [2004] 232) il termine k. è stato invece 
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usato nel tentativo opposto di intenderli come 
influenzati dagli esemplari eleusini. 


Infine e per gli stessi motivi anche i vasi ad anel- 
lo che supportano aggiunte di diversa natura sono 
stati definiti arbitrariamente k. (631-640). Questi 
recipienti, il cui nome antico é sconosciuto ma che 
per comodità vengono definiti k. circolari, sono di 
portata geografico-cronologica ancora più vasta e 
formano un gruppo a sé stante di tipologia, icono- 
grafia, uso e significato diversi dai k. eleusini. Nel- 
le culture orientali compaiono già alla fine del IV 
mill. a.C., attraverso la mediazione di Cipro e dei 
Micenei vengono in seguito traghettati in Egeo e 
in Occidente dove sono conosciuti fino all’età elle- 
nistico-romana. Essi sono in genere intercomuni- 
canti — una caratteristica che ben li distingue da tut- 
ti itipi elencati sopra -, presentano sempre una base 
circolare ad anello e sono dotati di aggiunte che 
vanno ben oltre i semplici kotyliskoi, comprenden- 
do vasetti miniaturistici diversificati, elementi zoo- 
morfi e antropomorfi nonchè spesso una decorazio- 
ne incisa o dipinta di alto significato simbolico. Si 
trovano sia in santuari che in tombe e, in misura 
minore, anche in contesti profani (abitazioni, ma- 
gazzini). La loro intercomunicazione interna sug- 
gerisce un’utilizzazione con dei liquidi e un possi- 
bile mescolamento interno delle componenti. In 
base all’analisi dei contesti è probabile che siano sta- 
ti usati per delle libagioni o eventualmente per be- 
re nell’ambito di rituali legati alla fertilità, traman- 
dati nelle diverse regioni da specialisti itineranti. 
Inoltre, i contesti di ritrovamento, la tipologia con 
la base ad anello, l'iconografia simbolica delle ag- 
giunte e i parallelismi figurativi, sia orientali che 
greci, in particolare nel settore della glittica con 
rappresentazioni di carattere cosmico suggeriscono 
un possibile significato analogo anche per questo ti- 
po di recipienti. 


CATALOGO 
FONTI LETTERARIE 

616. a. Nik. alex. 217 e Schol. — La kernophoros 
è la sacerdotessa di Rhea e sul k. potevano esserci 
delle lucerne. — b. Alex. Aet., Anth. Pal. 7, 709. 
— Il k. è associato al culto di Cibele. 

617. Athen. 11, 478c-d. — Descrizione del k. se- 
condo Polemon, peri tou Diou kodiou (fr. 88 Preller); 
visto che il daduco nel rito di Eleusi utilizzava il 
Dion kodion per purificare i partecipanti. — Cf. Prel- 
ler, L., Polemonis periegetae fragmenta (1838) 139 ss.; 
Rubensohn 278. — Il passo di Polemon con la descri- 
zione del k. si dovrebbe riferire ai misteri di Eleusi. 

618. Athen. 11, 476e-f. — Descrizione del k. se- 
condo Ammonio, peri bomon kai thysion che cita 
Polemon fr. 88 Preller. 

619. a. Athen. 14, 629d-e. — La danza della ker- 
nophoros è annoverata tra quelle frenetiche. b. Pol- 
lux 4, 103. - Danza della kernophoros. 

.. 620. Clem. Al. protr. 2, 15, 3. — Il portare il k. 
(Exıpvopöpnoa) viene annoverato fra i symbola dei 
misteri frigi in onore di Cibele e Attis. Formula 


simile anche in Firm. de err. prof. rel. 18, 1 dove 
però il k. è omesso. 

621. Hesych. s.v. xépvex (relazione con Cibele) 
e s.v. xépvoc (descrizione). 

622. Schol. Plat. Gorg. 497c. — Il k. è parago- 
nato al liknon nel modo di portarlo; inoltre, ripe- 
tendo la formula di Clem. Al. protr. 2, 15, 3, lo 
scolio correla i k. ai misteri eleusini. Questa rela- 
zione è stata in parte contestata da Rubensohn 
271-273 e Graf, Eleusis 129 s. n. 16, visto che la 
formula eleusina, citata da Clem. Al. protr. 2, 21, 
2, è diversa e non menziona il k. 


FONTI EPIGRAFICHE 

V. anche 647a. 

623.Lisbona, Dedica della cernofora Flavia Ty- 
che a Cibele. — CIL II 179. — Per altre fonti, anche 
per cernus, v. Duthoy, R., The Taurobolium. Its 
Evolution and Terminology. EPRO 10 (1969) 72-76; 
Borgeaud 188 ss. 


REALIA 

624. K. eleusino tipo A. Eleusi, Mus. Da Eleusi, 
santuario. — Bakalakis 107 s. fig. 1. - IV-III sec. a.C. 

625. (v. 6459) K. eleusino tipo B. Eleusi, Mus. 
Da Eleusi, santuario. - Bakalakis 108 fig. 2. - 
IV-III sec. a.C. 

626. K. eleusino tipo B. Eleusi, Mus. Da Eleu- 
si, santuario. — Bakalakis 108 fig. 3. — IV-III sec. 
a.C. — Il kotyliskos sulle anse è diventato un picco- 
lo pane o dolce di frutta. 

627. (v. 645°) K. eleusino tipo C. Eleusi, Mus. 
Da Eleusi, santuario. — Bakalakis 109 fig. 5. - 
IV-II sec. a.C. 

Per il tipo D — Plemochoe. 

628. Vaso composito fittile con corolla di 10 
vasetti intorno a calice centrale, denominato k. Sè- 
vres, Mus. Da Melos. — Zervos, C., L'Art des Cy- 
clades (1957) 35 tavv. 150-151. Altri esempi: tavv. 
142-143. 145-149. — II metà III mill. a.C. 

629. Modellino di granaio. Atene, Agora Mus. 
P 27646. Da una tomba dellAgorá. — Simon, 
GGriech 106 s. figg. 99-100. — IX sec. a.C. 

630. Piattaforma litica a più incavi. Palazzo mi- 
noico di Mallia. - Chapouthier 292 ss. figg. 6-7 
con altri esempi. V. anche per vasi compositi de- 
nominati k.: Xanthoudides 9 ss.; Deonna 1 ss.; 
Nilsson, MMR 117 ss. 

631. K. circolare. Tel Aviv, Eretz Israel Mus. 
MHP 1565. Da Bab edh-Dhra’, tomba. ~ Amiran, 
R., Eretz-Israel 21 (1990) 7 ss. fig. 2; Bignasca 8-13 
tav. 1, O8. - Fine IV-inizi III mill. a.C. - Sostie- 
ne sull'anello 4 vasetti semisferici. 

632. K. circolare. Idlib, Mus. Da Ebla, tomba 
del Signore dei Capridi. - Matthiae, P. (ed.), Ebla. 
Alle origini della civiltà urbana, cat. mostra Roma 
(1995) 496. 526 n? 444; Bignasca 13 s. tav. 3, O29. 
— 1750-1700 a.C. — Sostiene sull'anello 4 vasetti 
panciuti e un uccello forato nel becco. 

633.* K. circolare. Nicosia, Cyprus Mus. Da 
Vounous, tomba 22. - Dikaios, P., Syria (1932) 353 
tav. 76, 1; Bignasca 45 tav. 16, C9. — 1800/1600 
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a.C. — L’anello su piedini sostiene diversi tipi di 
vasetti, in Red Polished. 

634. K. circolare. Atene, MN 5427. Da Mice- 
ne. - Furumark, A., The Chronology of Mycenaean 
Pottery (1941) 618 tipo 197 n° 1; Bignasca 61 s. tav. 
24, E8. — Fine XV sec. a.C. — Con decorazione 
floreale e serpente massiccio sull’anello e con rhy- 
ton a imbuto conficcato nell’anello. 

635.* K. circolare. Nicosia, Cyprus Mus. 
16.100. Da Enkomi, santuario del Dio su lingotto. 
— Schaeffer, C., Alasia I (1971) 151 ss. 232 ss. figg. 
76-77. 92; Bignasca 49-51 tav. 18, C23. - XII-XI 
sec. a.C. — L’anello con ansa a cestello sostiene una 
testa di toro e un vasetto perduto. 

636.* K. circolare. Chicago, Oriental Inst. A 
18835 (P 2282). Da Megiddo, strato VI, area sacra. 
- Dothan, T., The Philistines and Their Material 
Culture (1982) 222 tav. 2 fig. 3; Bignasca 23-25 tav. 
7, O60. — XII-XI sec. a.C. — Sostiene sull’anello 
una testa di toro, due uccelli che bevono da un va- 
setto, due melagrane e due anforiskoi. 

637. K. circolare. Nicosia, Cyprus Mus. Da 
Lapithos, tomba 401. - SCE I 172 ss. n? 6 tav. 133, 
1; Bignasca 54 s. tav. 21, C41. — 1050-850 a.C. — 
Esemplare fra i pià completi iconograficamente, 
sia per le aggiunte plastiche che per la decorazio- 
ne dipinta. 

638.° K. circolare. Basilea, Antikenmus. Bo 
50. Da Cipro. - SCE IV 2 fig. 24, 4 (con erroneo 
restauro); Bignasca 57 tav. 23, Css. — VII sec. a.C. 
- Sostiene sull’anello dei vasetti e una protome 
femminile. 

639.* K. circolare. Samos, Mus. K 6742. Dal- 
PHeraion di Samos. — Vierneisel, K., AM 76 
(1961) 25 ss. tavv. 24-32; Bignasca 70-73 tav. 28, 
E43. — 625-600 a.C. — Sostiene sull’anello l'icono- 
grafia pil completa che si conosca delle differenti 
aggiunte plastiche. 

640. K. circolare. Sibari, Mus. Da Francavilla 
Marittima, santuario di Atena. — Stoop, M. W., 
AttiMGrecia (1974-76) 107 ss. tav. 54, 1; Bignasca 
80 s. tav. 32, W24. — VII-VI sec. a.C. — Sostiene 
sull'anello soltanto ídriskoi e proviene dal tempio che 
ha rivelato centinaia di frammenti di k. circolari. 


ANDREA BIGNASCA 


Plemochoe 

Antike Quellen (641-643) iiberliefern den 
Namen plemochoe fiir ein wichtiges eleusinisches 
Kultgefass: Nach ihm wurde der letzte Tag der 
Mysterien benannt, an dem zwei P. gefiillt und 
umgestossen wurden; bezeugt ist dieser Ritus 
durch die von Athenaios zitierte Stelle aus dem Pei- 
rithoos (641) bereits fiir das 5. Jh. v. Chr. Die Be- 
schreibung der Form bei Athenaios und den Lexi- 
kographen lässt sich mit einem Deckelgefäss 
vereinbaren, das mehrfach im Hellenismus und der 
Kaiserzeit auf attischen Münzen (653) und Reliefs 
(655. 656) dargestellt ist und auf letzteren zusam- 
men mit anderen eleusinischen Kultgegenständen 
(> Kiste/cista [s. Abschnitt VI.C], >«Bakchos» 
[s. Abschnitt XIL.A], Ährenbündel, Mohnkapseln) 
erscheint. Es besteht aus einer tiefen, nach unten 
relativ spitz zulaufenden Schale auf konischem 
Fuss, deren Wandung an ihrer breitesten Stelle 
durch einen flachen Ring unterbrochen wird, an 
dem Griffe ansetzen (antyx in der Terminologie 
von Bakalakis). Oberhalb des Rings verengt sich 
das Gefäss stark bis zu einer Mündung mit senk- 
rechtem Rand. Auf diesem senkrechten Teil liegt 
der konische Deckel auf, der in einem Knauf en- 
det. Alle Elemente der antiken Beschreibungen las- 
sen sich an diesem Gefäss finden: die nach unten 
relativ spitz zulaufende Form und der Fuss, der 
dennoch ein sicheres Stehen garantiert. Es sind ge- 
nau diese Eigenschaften, die ein leichtes Umstossen 
ermöglichten, und das ist wohl der Grund, warum 
sie so konstant erwähnt werden, während etwa von 
dem Deckel des Gefässes nie die Rede ist. 

Nach Aussage der Bildquellen muss dieses 
Deckelgefäss zu den zentralen Kultgegenständen 
der Eleusinischen Mysterien gehört haben. Seine 
Identifizierung mit der literarisch überlieferten P. 
erscheint deshalb sehr plausibel. Das in der frühe- 
ren Forschung ebenfalls vorgeschlagene, heute als 
Kothon oder richtiger Exaleiptron bezeichnete 
Salbgefäss mit umgebogenem Rand (s. Brommer 
543 und hier Abschnitt VI.B, Gefässe für Salben 
und Öle), ist für die bei Athenaios bezeugte Ver- 
wendung (Ausgiessen durch Umstossen) wenig 
geeignet. 

Dass sich dennoch die Identifizierung des in der 
Bildkunst dargestellten eleusinischen Gefässes mit 
der P. nicht vollständig durchgesetzt hat, hat zwei 
Gründe: 

a. Tongefässe der zur Diskussion stehenden 
Form wurden zwar sehr zahlreich, häufig im 
Miniaturformat, in Eleusis (645) und auf der Athe- 
ner Agora im Bereich des Eleusinion (646) gefun- 
den, in Eleusis auch Marmor- und Bronze-Exem- 
plare (647). Sie sind aber immer vermischt mit 
ähnlichen Gefässen, bei denen der charakteristische 
Ring als Standfläche für Kotyliskoi dient und für 
die die Bezeichnung Kernos überliefert ist (> Ker- 
nos). Diese enge Verbindung der beiden Gefässty- 
pen hat dazu geführt, die P. als Spezialfall der 
Gefässgattung «Kernoi» zu definieren (plain ker- 
nos, eleusinischer Kernos, Kernos Typ D). Als Ar- 
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gument wird dabei meist noch angeführt, dass auf 
dem Pinax der Niinnion (651) solche «plain kernoi» 
auf dem Kopf getragen werden, und zwar eine ker- 
nophoria, aber keine «plemochoephoria» überliefert 
ist. Die kernophoria ist aber nicht speziell für Eleu- 
sis bezeugt und ihre Verbindung mit dem Pinax 
651 deshalb hypothetisch. Als Argument gegen die 
Identifizierung des bildlich überlieferten Kultge- 
fässes mit der P. reicht dieses eine Bild nicht aus. 

b. Eine Reihe der attischen Tongefässe und 
auch eine Marmornachbildung haben sehr hohe 
Deckel, die an mehreren Stellen von Reihen 
dreieckiger Löcher durchbrochen sind. In einigen 
Schalen fand man auch Reste von Asche oder ver- 
kohlten Substanzen. Diese Exemplare haben zwei- 
fellos als Thymiateria gedient. Wie gross ihre An- 
zahl unter den erhaltenen Gefässen war, lässt sich 
schwer schätzen, da selten Schale und Deckel zu- 
sammen gefunden worden sind. 

Die P. in den Bildern haben keine durchlöcher- 
ten Deckel. Dagegen lassen sich die Löcher, die 
sich an Tonexemplaren an den Griffen, dem Ring 
und dem Fuss finden, durch das Gefäss im Haupt- 
bild des Niinnion-Pinax (651) erklären: Es handelt 
sich um Löcher für Schnüre, die einerseits den De- 
ckel auf dem Gefäss und andererseits das Gefäss auf 
dem Kopf der Trägerin festhielten. Die Verschnü- 
rung ist im Bild deutlich zu sehen. 

Die kleinen Ton-P., die in Eleusis und Athen 
gefunden wurden, und die aus derselben Form 
entwickelten Kernoi und Thymiaterien wurden 
offensichtlich länger produziert, als man bisher an- 
nahm, bis ins 2. Jh. v. Chr. hinein; der weitaus 
grösste Teil stammt aber aus dem 4. Jh. P. wur- 
den im Kult jedoch weiterhin verwendet, wie die 
bis in die Kaiserzeit reichenden Bilder zeigen (655. 
656). Ausserhalb vom Heiligtum in Eleusis und 
dem Bereich des städtischen Eleusinion sind die 
Ton-P. nur in Gräbern des Kerameikos - als Zei- 
chen der Einweihung in die Mysterien oder per- 
sönliches Erinnerungsstück? - und im Bergwerks- 
bezirk von Laurion gefunden worden; vermutlich 
wird auch an letzterem Fundort mit ihnen der 
Wunsch nach dem Schutz durch die eleusinischen 
Göttinnen verbunden gewesen sein. 

Die Funktion der P. bei den Mysterien kann 
kaum nur darin bestanden haben, umgestossen zu 
werden, und selbst dann würde sich die Frage stel- 
len, was denn vorher eingegossen wurde. Das 
Umdrehen der Gefässe bedeutet wohl wie beim 
—Lebes für die Oinisteria-Libation (Abschnitt 
III.A.2) ein rituelles Beenden des Festes. Dazu 
kommen hier noch zwei weitere Aspekte: Das Zu- 
rückgiessen von etwas, das letztlich aus der Erde 
kam, in den Boden, soll wohl neues Wachstum 
evozieren, und die Ausrichtung nach Osten und 
Westen deutet, insbesondere in der Kombination 
mit der Triptolemos- Ausfahrt (652), die Verbrei- 
tung über die ganze Erde an. Es liegt nahe, die P. 
als Behälter für den Kykeon, den Trank aus Gers- 
tenmehl, zu verstehen, mit dem auch Demeter ihr 
Fasten beendet hatte (so z.B. Kerényi, Eleusis 86 


mit Anm. 173); allerdings gibt es keine Belege für 
diese Vermutung. Miles 101 f. denkt beim Umstos- 
sen der P. an eine Libation für den Unterweltsgott 
Plouton, womit sich allerdings die Darstellung der 
P. als eines der zentralen eleusinischen Kultgeräte 
(653-656) nicht leicht vereinbaren lässt. 

Ausserhalb von Attika ist die auffällige Form 
der P. mit dem Ring und der unharmonischen 
Kombination der beiden Teile der Schale, die vor 
allem bei den Tonexemplaren auffällt, nur noch in 
alexandrinischem Kontext zu finden. Zumindest 
bei einem der in Alexandria gefundenen Exempla- 
re (650a) scheint eine Verwendung als Thymiate- 
rion nahezu sicher. Weniger deutlich ist dies bei 
der inschriftlich erwähnten P. im Sarapieion von 
Delos (644), die zweimal zusammen mit einem Ei- 
mer (kados, s.o.) genannt wird. Eine Verbindung 
zu Eleusis mag bestehen, doch ist sie nicht klar; je- 
denfalls lässt sich durch die alexandrinischen P. ei- 
ne Übertragung eleusinischer Riten nach Alexan- 
dria nicht sichern. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

641. Athen. 11, 496a. — «Plemochoe ist ein spitz 
geformtes (BeuPrxédec) Gefass aus Ton, das aber 
ziemlich fest steht (ESpatov hovyy) und das man- 
che mit ‘kotyliskos’ bezeichnen, wie Pamphilos 
überliefert. Sie benutzen es in Eleusis am letzten 
Tag der Mysterien, den sie nach ihm auch ‘Plemo- 
choai’ nennen. An diesem füllen sie zwei plemo- 
choai, die eine nach Osten, die andere nach Wes- 
ten [aufstellend], stehen auf, drehen sie um und 
sagen dazu einen mystischen Spruch. Auch derje- 
nige, der den «Peirithoos» verfasst hat, erwähnt sie, 
sei es nun der Tyrann Kritias [VS 88 B 17] oder 
Euripides [TGF? fr. 592]. Dort heisst es: “Damit 
wir nun hier diese plemochoai unter / Ehrfurchts- 
vollem Schweigen (ebpnuwc) in der Erde Tiefen 
giessen”» (Übers. C. Friedrich). «euphemos» steht 
nicht im Widerspruch zum Zitieren des mysti- 
schen Spruchs: das Schweigen bezieht sich nicht 
auf den Sprecher, sondern auf die dem Ritual Bei- 
wohnenden. 

642. Pollux 10, 74. — Daher ist die hydria ein 
Gefäss nicht nur für Wasser, sondern auch für 
Wein, das man auch phidaknis oder phenaknis nennt 
wie in den Dentiopratoi, oft aber auch plemochoe. 
Dies ist ein Tongefass, das keinen spitzen Fuss hat, 
sondern ruhig und fest steht. Man benutzt es am 
letzten Tag der Mysterien, den man danach « Ple- 
mochoe» nennt. 

643. Hesych. s.v. tAnuoyén. — Am letzten Tag 
der Mysterien füllen sie kotyliskoi, die sie plemo- 
choai nennen. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

644. Delos, Inventar des Isideion. — IDélos 1442 
A 23; 1452 A 37; Hamilton, Treasure Map 228 Sa- 
rapieion D 94. - 3. Viertel 2. Jh. v. Chr. - Zwei- 
mal werden nacheinander ein Eimer und eine P. 
(xaSov TANHOY6NY) aus Bronze genannt. 
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REALIA 

645.° (= 1479) Tongefasse aus dem Heiligtum 
von Eleusis. Eleusis, Mus. — Philios, D., ArchEph 
(1885) 170-184 Taf. 9, 5-9; Rubensohn 297 f.; Ba- 
kalakis 106—110 Abb. 6. — Spátes 5.—4. Jh. v. Chr. 
— Meist in Miniaturformat, z.T mit weissem 
Überzug, auf dem manchmal in Rot oder Blau 
einzelne Buchstaben, Myrtenzweige oder Bak- 
chos-Ringe aufgemalt sind, z. T. auch mit dünner 
Blattgoldauflage, H. ca. 10 cm (?). Zusammen mit 
Kernoi gefunden, der grósste Teil unter der Vor- 
halle des Philon. Einige Gefässe mit einer aschen- 
artigen Substanz gefüllt. 

646.* Tongefässe von der Athener Agora (Eleu- 
sinion). Athen, Agora Mus. - Thompson, H. 
A./Wycherley, R. E., The Agora of Athens, Agora 
XIV (1972) 150 Taf. 78a; Pollitt 208-209 Abb. 1 Typ 
4. 212 ff. (wo einfache Gefässe - «plain kernoi» = 
Plemochoen - und solche mit Kotyliskoi — Kernoi 
im engeren Sinn - in einem Katalog vereint sind) 
Taf. 66. 69c. 71b. 72a. b; Miles 96 Taf. 18, 1; 19. — 
4.-2. Jh. v. Chr. - Ton, «red glazed», z. T. mit Spu- 
ren weisser Bemalung, z.T. weisser Überzug mit 
Spuren von Rot, selten Schwarzfirnis. H. zwischen 
20 und s cm. . 

647. a. Marmor- und Bronzegefässe in Eleu- 
sis. - Rubensohn 283; Bakalakis 109. 112. - Z.T. 
mit Resten von Weihinschriften, darunter ein 
Marmorexemplar mit der Inschrift «JATHZ 
[AHMH]TPI KAI KOPEI ANEOHKEN»: «...] 
ates hat (das Gefass) Demeter und Kore geweiht. » 
- Ende 5. Jh. v. Chr. - DAI Athen Neg. 71.1460- 
1471. 1561. 1563. 1564. — b. Zu Thymiateria von 
ähnlichem Typus s. 384. 

648. Mehrere Gefässe aus dem Laureion, ge- 
funden a. in einer Schlackenhalde bei Thorikos, 
Coll. American School of Athens ASP 54; b. in 
einer zu den Bergwerken gehörigen Werkstatt bei 
Agrileza, Brauron, Mus. AGR 79; c. zwei (?) wei- 
tere P. in Werkstätten bei Soureza. — Pollitt 228 
Taf. 72c; Ellis Jones 191-199 Abb. 1 Taf. 6. - 4. 
Jh. v. Chr. - Ton, H. zwischen 9 und 13 cm. 





649. Tongefässe aus dem Kerameikos. — Brom- 
mer 548 Anm. 22; Miles 99 Anm. 16. 

650. Zwei Gefässe aus Alexandria. — a. Brec- 
cia, E., La necropoli di Sciatbi (1912) Nr. 248 Taf. 
58, 131. - Ton, sehr hoher glockenförmiger De- 
ckel mit einigen dreieckigen Löchern, gefüllt mit 
einer verkohlten Substanz.; H. 19 cm. - b. Pagen- 
stecher, R., Die griechisch-ägyptische Sammlung 
Ernst von Sieglin II 3 (1913) 12 Abb. 17. — Deckel 
fehlt. - Beide hellenistisch. 


BILDZEUGNISSE 

651. (= 1474. 1562, III 3 b Konsekration 81*) 
Pinax der Niinnion, att. rf. Athen, NM 11036. 
Aus Eleusis. — LIMC IV Demeter 392*; Simon, 
E., AntK 9 (1966) 86-91 Taf. 20, 1; Pollitt 207 
Anm. 10; Clinton, MC 73-75 Frontispiz. - Um 
370 v. Chr. - Zwei Frauen, die Mittelfigur im 
Giebelbild und die junge Frau in der Mitte der 
oberen Bildhilfte, tragen je eine P. auf dem Kopf. 
Die Gefässe sind auch als Thymiaterien gedeutet 
worden (Simon 88). 

652. Goldblech in Form eines langen Bandes 
mit getriebenen Reliefs. Athen, NM Stathatos 342. 
Aus Thessalien. - LIMC IV Demeter 382; Aman- 
dry, P., Coll. H. Stathatos. Les bijoux antiques (1953) 
86-89 Nr. 320 Taf. 34; Möbius, H., Gnomon 27 
(1955) 39; Ochsenschlager 58. - 3. Jh. v. Chr. - In 
der Mitte Triptolemos, auf einen geflügelten 
Schlangenwagen aufsteigend. L. davon sitzt De- 
meter mit Szepter und Ährenbündel, r. Kore mit 
zwei Fackeln. Von beiden Seiten eilen Eroten he- 
ran, die einen flachen, nicht genau erkennbaren 
Gegenstand (Schale mit Deckel?) auf dem Kopf 
tragen und mit einer Hand festhalten. Der Eros bei 
Demeter trägt ausserdem einen kleinen (Myrten-?) 
Zweig, der bei Kore einen grösseren Stab. Es 
folgen zwei weitere Eroten mit Lyra (l.) und 
Doppelaulos (r.). Zwischen Triptolemos und den 
Göttinnen je eine umgestürzte P. 

653. Attische Münzen, AR und AE, spätes 4.- 
1. Jh. v. Chr-Svoronos, J.N., Les monnaies d’ Athè- 
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nes (1923-26) Taf. 24, 33-50; 25, 13-14; 103, 29-32. 
47-49; 104, 21-23; 106, 30. 48-51. 76-83; Thomp- 
son, M., The New Style Silver Coinage of Athens 
(1961) 369 Taf. 1, 4a-7a; 128, 147-157; Brommer 
549 Abb. 3; Pollitt 232 a-b; Miles 96 mit Anm. 4. 

654. Attische Bronze- und Bleitesserae. — Svo- 
ronos, a.O. 653, Taf. 102, 18. 19. 37-39; Crosby, 
M., Agora X. Weights, Measures and Tokens I (1964) 
105 f. L203-205 Taf. 26; 123 L336 Taf. 31; Pollitt 233. 

655.* (= 1484) Marmorfries. Athen, Kleine 
Metropolis, von einem Bau im Athener Eleusini- 
on (Propyläen?). - DA 570 Abb. 2638; Bianchi, 
Mysteries Abb. 41; Brommer 547 f. Abb. 2; Miles 
89 f. 95 Taf. 22-23. — 1.-2. Jh. n. Chr. - Dorischer 
Fries mit Phialen und Boukranien mit Stemma, vor 
den Triglyphen P. und gekreuzte Bakchos-Stäbe, 
zwischen denen Mohnkapseln zu sehen sind. 

656. (= 817* mit Lit., = 1485) Fries an den Cis- 
ten der Koren von den Kleinen Propyläen in Eleu- 
sis. — Mitte 1. Jh. v. Chr. - Die P. nimmt die Mit- 
te der Vorderseite ein, muss also ein sehr wichtiges 
Kultgerät sein. 

657. Graffito auf einer attischen Lampe von der 
Agora. - Howland, R. H., Agora IV, Greek Lamps 
and Their Survivals (1958) Nr. 558 Taf. 24. 


«Schüssel der lokrischen Reliefs» 

Auf lokrischen Relief-Pinakes aus den ersten 
zwei Dritteln des s. Jhs. v. Chr. wird in mehreren 
Varianten eine Prozession dargestellt, in der ein 
Gewand entweder zusammengelegt von einem 
Mädchen auf einem Tablett auf dem Kopf (660. 
662) oder in voller Grösse auseinandergefaltet von 
vier Mädchen zusammen getragen wird (659). Den 
Gewandträgerinnen folgt eine erwachsene Frau, 
die den Mantel über den Hinterkopf hochgezogen 
hat, wohl eine Priesterin. Sie hält eine tiefe Metall- 
schüssel von fast halbkugeliger Form mit abgesetz- 
tem Rand in der Linken und ein Stäbchen in der 
Rechten. Dieselbe Figur sitzt in einem anderen 
Pinax-Typus vor einer Truhe, auf der sich das 
Tablett mit dem Gewand befindet (663), oder sie 
folgt in einem anderen Prozessionsbild einem Sitz- 
wagen (658). Schüssel und Stäbchen sind allgemein 
als Geräte einer rituellen Reinigung interpretiert 
worden, obwohl ein derartig dünnes Stäbchen zum 
Besprengen nicht sonderlich geeignet ist. 

Ein Stäbchen derselben Form benutzt Kirke in 
vielen Bildern zum Umrühren des Trankes, den 
sie den unglücklichen Gefährten des Odysseus rei- 
chen wird oder bereits gereicht hat, um sie in Tie- 
re zu verwandeln (LIMC VI Kirke 4*. 5*. 5bis*. 
8*. 9*. 14*. 17*. 22*. 23*. 25*. 32*; Touchefeu, 
Themes odysseens Taf. 13. 14. 15, 3; 16, 3; 18, 1. 5). 
Das Gefäss, in dem sie den Trank kredenzt, besitzt 
im Gegensatz zur lokrischen Schüssel meistens 
zwei Henkel: Es soll sich nicht von den üblichen 
Trinkgefässen wie Skyphos oder Kylix unterschei- 
den. Auf den lokrischen Reliefs dagegen soll ein 
Trank in einer feierlichen Prozession zu der Göt- 
tin getragen werden; was dann weiter mit ihm ge- 
schieht, ist den Reliefs nicht zu entnehmen. Dass 
das Stäbchen aber demselben Zweck dienen soll 


wie in den Kirke-Bildern und nicht zum Bespren- 
gen, erscheint sehr wahrscheinlich. In einem Per- 
sephone-Heiligtum liegt der Gedanke an den Ky- 
keon nahe, den Trank aus Getreide, Kräutern und 
Wasser, den nach dem Vorbild der Demeter in 
Eleusis die Mysten trinken (h. hom. Cer. 207-210; 
Burkert, HN 305. 316. 321); an ihn hat schon de 
Waele gedacht, dessen Deutung später fast ganz in 
Vergessenheit geraten ist. Die Parallele sollte je- 
doch nicht zu sehr strapaziert werden; auch ohne 
die Einbindung in Mysterien-Rituale kann ein aus 
Getreide hergestelltes Getränk in Kulten der De- 
meter und Kore eine Rolle gespielt haben. 


KATALOG 
BILDZEUGNISSE 

Die Darstellung der Priesterin mit der Schüssel 
ist bis jetzt nur von den lokrischen Tonpinakes be- 
kannt, deren grösster Teil im Mannella-Heiligtum 
in Locri gefunden wurde und sich in Reggio Ca- 
labria, Mus. Naz. befindet. Die verschiedenen 
Bildtypen und die Exemplare in Reggio und Lo- 
cri sind ausführlich behandelt in Pinakes; ein Ka- 
talog der an anderen Orten aufbewahrten Frag- 
mente findet sich bei Prückner 100-115. 

658.* z.B. Reggio Calabia, Mus. Naz. 58172 + 
58173. - Pinakes 764-805 Abb. ı Taf. 133: Typ 7/3; 
Prückner 19-21 Abb. 2; Zancani 2 Taf. 1-3; v. 
Matt, L./Zanotti-Bianco, U., Grossgriechenland 
(1961) Taf. 141. — Prozession nach I. Voraus geht 
ein junger Mann im Himation mit anbetend er- 
hobener Rechter. Mit der L. hielt er wohl die Zü- 
gel des Maultiergespanns, das einen Sitzwagen 
zieht. Auf ihm eine Frau (unvollständig erhalten, 
eventuell auch zwei Personen, vgl. 916b). Über 
dem Gespann eine Flügelfrau. Hinter dem Wagen 
die Priesterin mit Schüssel und Stäbchen. 

659. (= II s Kultbilder 153a®) Pinakes 286-319 
Abb. 21. 22 Taf. 46-50: Typ 5/3-4; Prückner 42 
f. Abb. 5; v. Matt/Zanotti Bianco, a.O. 658, Taf. 
142. — Prozession nach r.: Der Priesterin mit 
Schüssel und Stäbchen folgen vier Mädchen, die 
ein grosses Tuch tragen, das durch einen Halsaus- 
schnitt als Gewand charakterisiert ist. 

660. (= II 5 Kultbilder 153b*) Reggio Calabria, 
Mus. Naz. 57482, 57494 u.a. — Pinakes 330-417 
Abb. 23-28 Taf. 51-56. 65. 69: Typ 5/5-10; 
Priickner 43-45 Abb. 6 Taf. 5; I Greci in Occiden- 
te, Kat. Ausstell. Venedig (1996) 700 Nr. 166 II 
Abb. - Ein Mädchen mit einem grossen Tablett 
auf dem Kopf, auf dem ein zusammengefaltetes 
Tuch liegt, und die Priesterin mit Schiissel und 
Stäbchen schreiten nach 1. Zwischen ihnen ein 
Thymiaterion. In manchen Varianten geht ein 
Knabe mit einem Thymiaterion voraus. 

661. (= 735*) Pinakes 473-484 Abb. 34 Taf. 81: 
Typ 5/17. - Prozession von Frauen nach l. Eine 
trägt einen Kalathos, eine andere die Schüssel und 
eine Amphora. 

662. Pinakes 447-466 Abb. 32 Taf. 74-80: Typ 
5/15; Prückner 45 f. - Das Madchen mit dem Ta- 
blett und die Priesterin mit der Schiissel vor der r. 
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auf einem Hocker sitzenden Göttin. Unter dem 
Hocker eine Hydria. 

663.* Reggio Calabria, Mus. Naz. 28277 + 
57798 (ehem. Tarent, Mus. Naz. I.G. 8327). - Pi- 
nakes 496-614 Abb. 36-38 Taf. 89, 32; 99, 1: Typ 
s/19-21; Prückner 48-50 Taf. 7; LIMC II Aphro- 
dite 810*; v. Matt/Zanotti Bianco, a.O. 658, Taf. 
144; I Greci, a.O. 660, 700 Nr. 166 II Abb. -R. 
sitzt die Priesterin oder die Göttin selbst mit der 
Schüssel. Sie greift gerade nach dem Stäbchen, das 
auf einer Truhe an dem zusammengefalteten Tuch 
lehnt. L. vor der Truhe steht ein Mädchen mit ei- 
nem Hahn und einem Ball. An der Wand hängen 
zwei Omphalos-Phialen und eine Hydria. 


Krateriskos der Artemis Brauronia 

In den beiden attischen Artemis-Heiligtiimern 
von Brauron und Mounichia kamen zahlreiche 
Exemplare eines sehr speziellen Gefässtypus zuta- 
ge, der - obwohl sehr viel jünger und sehr viel 
kleiner - in seiner Form an die grossen frühatti- 
schen Fusskratere erinnert (Kahil 1, 28; Kahil 2, 23) 
und daher den archäologischen Rufnamen «Krate- 
riskos» erhielt (665-668). Die Gefässform ist trotz 
variierender Proportionen in ihren Hauptbestand- 
teilen sehr konstant: eine Schüssel mit zwei eng am 
Gefässkörper anliegenden Doppelhenkeln auf 
einem fast zylindrischen, nach unten leicht aus- 
schwingenden Fuss unterschiedlicher Höhe. Die 
Höhe der ganzen Gefässe schwankt daher in Brau- 
ron zwischen 21,5 und 16,3 cm, der Durchmesser 
liegt meist knapp unter 20 cm. Die Exemplare in 
Mounichia (667-668) sind anscheinend etwas 
kleiner (ca. 10-14 cm Höhe, soweit rekonstruier- 
bar). Dekoriert sind die Gefässe entweder mit 
einfachen Streifen oder Wellenbändern oder mit 
laufenden oder tanzenden Mädchen in spät- 
schwarzfigurigem Stil; daraus wird ihr zeitlicher 
Ansatz in der ersten Hälfte und der Mitte des 5. 
Jhs. v. Chr. abgeleitet. Wie lange sie im selben Stil 
weiter produziert wurden, lässt sich aus den Fund- 
umständen nicht erschliessen; sicher um 440-30 v. 
Chr. ist die Darstellung eines solchen K. auf dem 
rotfigurigen Gefäss 673 datierbar. Hergestellt 
wurden sie wohl in lokalen Werkstätten in Brau- 
ron und Mounichia (Palaiokrassa 2, 81 f.). Für bei- 
de Heiligtümer sind Riten bezeugt, die von atti- 
schen Mädchen im Alter zwischen fünf und zehn 
Jahren, den «Birinnen» (arktoi) der Artemis ausge- 
führt wurden (664, vgl. hierzu neben der ange- 
führten Lit. Simon, Festivals 82-88 mit Lit.; Thes- 
CRA II 4 b Tanz, Abschnitt IV.C.2, Dances for 
Artemis in Attica), und es lag nahe, die K. mit den 
Riten der arktoi zu verbinden, über die im einzel- 
nen allerdings kaum etwas bekannt ist. Sowohl die 
grosse Zahl wie auch die flüchtige Ausführung der 
erhaltenen Gefässe lässt vermuten, dass jedes Mäd- 
chen in einem oder mehreren uns nicht bekannten 
Ritualen einen K. benutzte, der dann nicht wieder 
verwendet wurde. 

In wesentlich geringerem Umfang wurden K. 
derselben Typen auch in anderen attischen Arte- 





mis-Heiligtümern (669. 670) sowie in der Höhle 
des Pan in Eleusis (2 Exemplare: Travlos, I. N., 
ArchDelt 19 [1960] B 54 f. Taf. 43; Kahil 2, 23 Taf. 
9, 1) und auf der Athener Agora (3 Frr.: Hesperia 35 
[1966] 83 Taf. 27f; Kahil 2, 23 Taf. 9, 7. 11; Kahil 4, 
259-261 Taf. 62, 7-9) gefunden. Vom Brauronion 
der Akropolis könnte ein etwas grösseres Gefäss von 
ähnlicher Form (671) stammen, dessen Szenen sich 
in die aus Brauron bekannte Ikonographie einfügen 
lassen. Aus den Funden ausserhalb von Brauron und 
Mounichia geht nicht notwendigerweise hervor, 
dass an allen diesen Orten dieselben Riten ausgeübt 
wurden wie in den beiden genannten Heiligtü- 
mern. Denkbar wäre auch, dass dort verwendete 
Gefässe von den Mädchen mitgenommen werden 
konnten und später in verwandten Heiligtümern als 
Votive deponiert wurden. Von vorneherein als 
Votive sind wahrscheinlich die Gefässe grösseren 
Formats konzipiert (671. 672). 

Die rotfigurigen K.-Fragmente in Privatbesitz 
(672) und ein nicht exakt einem bestimmten Ty- 
pus zuweisbares Kraterfragment (673) liefern eini- 
ge weitere Informationen über die von den arktoi 
vollzogenen Riten: Es gab Fackelläufe und Tänze, 
wobei die Mädchen teils nackt, teils in einem kur- 
zen Chiton agierten, in dem wohl der in den Quel- 
len genannte krokotos, ein safranfarbenes Gewand, 
zu erkennen ist. Zweige - vielleicht zu einer reini- 
genden Besprengung - und etwas, das in Körben 
(nicht dem Kanoun für das Tieropfer) transportiert 
wurde, spielten eine Rolle sowie die Gestalt eines 
Bären. Der auf vielen K. dargestellte brennende 
Altar weist auf ein Tieropfer hin. Die Tänze und 
Läufe dürften weder das mysterion gewesen sein, das 
die Aristophanes-Scholien erwähnen, noch wur- 
den in diesem Teil des Ritus die K. benutzt. Auf 
dem Kraterfragment 673, das als einziges Bilddo- 
kument einen Hinweis auf die Verwendung der K. 
gibt, sind ein umfallender K. und ein Zweig vor 
einem Altar zu sehen. Aus dem Nebeneinander von 
K. und Zweig ist geschlossen worden, dass die K. 
möglicherweise bei einer reinigenden Besprengung 
benutzt wurden. Dass für eine solche rituelle Rei- 
nigung jedes Mädchen ein separates Gefäss benö- 
tigte, wäre allerdings äusserst ungewöhnlich; bes- 
ser verständlich ist dies bei einer Libation oder bei 
gemeinsamen Trinken, wofür die Form ja sehr ge- 
eignet ist. In manchen Gefässen sind anscheinend 
Brandspuren gefunden worden; sie hätten dem- 
nach als Thymiaterien gedient (Kahil 3, 88). Dies 
erinnert an die eleusinische — Plemochoe; auch 
dort wurde eine Variante des im wesentlichen an- 
deren Zwecken dienenden Gefässes zum Räuchern 
benutzt. Die verschiedenen Verwendungsmöglich- 
keiten der K. schliessen einander nicht aus; alle in 
Frage kommenden Rituale sind von den Mädchen 
während ihres Dienstes im Artemis-Heiligtum 
wahrscheinlich zu irgendeinem Zeitpunkt vollzo- 
gen worden. Das Besondere des Ritus lag wohl 
eher in der Kombination und in der Interpretation 
dieser Rituale und in der Verwendung des speziel- 
len Gefässes. 


Es ist wie auch andere attische Ritualgefässe 
(Lebes der Oinisteria, Abschnitt IH.A.2; Lebes 
Gamikos, Abschnitt II.A; Loutrophoros, Ab- 
schnitt II.A) von einem altertümlichen Typus. Pa- 
laiokrassa hat in henkellosen subgeometrischen 
und frühattischen Kelchen, die in Mounichia ge- 
funden wurden, Vorgänger der K. erkannt; sie ha- 
ben vielleicht schon demselben Zweck gedient. 
Die Doppelhenkel der jüngeren Gefässe sind nicht 
nur unnötig, sie konnten und sollten wohl auch 
gar nicht benutzt werden. Vielleicht bestand ihre 
einzige Funktion darin, archaisch zu wirken und 
damit das Alter des Kultes zu bezeugen. 

Es bleibt noch zu fragen, warum der K. auf 
673 umgestürzt am Boden liegt oder gerade he- 
runterfällt. Grundsätzlich gibt es zwei Erklärungs- 
möglichkeiten: a. Es handelt sich um eine durch 
eine heftige Intervention gestörte Kulthandlung; 
zu Boden fallende Kultgeräte sind eines der cha- 
rakteristischen Motive solcher Szenen (vgl. z.B. 
die Bilder von Herakles und Bousiris: 65. 88; 
LIMC III Bousiris 11-28). In diesem Fall müsste 
eine Szene eines mit Brauron verbundenen My- 
thos dargestellt gewesen sein. Dass es solche My- 
then gab, zeigen die Bilder des dritten aus der 
Gruppe rotfiguriger Kratere (672), die etwa zur 
selben Zeit entstanden sind. b. Im realen Kult 
wurden Gefässe manchmal am Ende eines Festes 
umgestürzt, z.B. die > Plemochoe in Eleusis und 
der — Lebes der Oinisteria im Herakles-Heiligtum 
von Melite. Bei den Oinisteria ist damit vielleicht 
nur eine rituelle Beendigung des Festes gemeint, 
während die Bedeutung der umgestürzten Plemo- 
choe sehr viel komplexer ist. Für Brauron käme 
wohl eher die erste Interpretationsmöglichkeit in 
Betracht: Man wirft weg oder um, was man nicht 
mehr benötigt. Im Anschluss an eine solche ritu- 
elle Handlung muss dann natürlich doch noch 
«aufgeräumt» und eventuell aufbewahrt werden. 
Funde von K. an anderen Stellen lassen sich also 
nicht gegen diese Deutung anführen. Eine Ent- 
scheidung zugunsten einer der beiden Interpreta- 
tionen des umgestürzten K. könnten nur weitere 
Funde ermöglichen. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

664. Aristoph. Lys. 645. — «...und das Safran- 
gewand zu Boden gleiten lassend [oder: tragend], 
war ich Bärin an den Brauronia», dazu Schol.: 
«Eine Bärin nachahmend führten sie den geheimen 
Ritus (mysterion) aus, zogen für die Göttin ein 
safranfarbenes Gewand an und brachten der Arte- 
mis Brauronia und der Artemis Mounichia ein 
Opfer dar.» Zur Diskussion um die genaue Inter- 
pretation s. zuletzt Waldner 56. 71 Anm. 87. 


Heiligtum der Artemis in Brauron 

Funde über das ganze Heiligtum verstreut, 
auch in der «maison classique» (666a), Konzen- 
tration um den Tempel und das Heroon der Iphi- 
genie. 


665. K. mit ornamentalem Dekor. Brauron, 
Mus. — Kahil 2, 20 Taf. 7, 1. - 5. Jh. v. Chr. - 
Wellenlinie in der Höhe der Henkel und schwar- 
ze Querstreifen am übrigen Körper und Fuss. 

666. K. mit laufenden Mädchen. Brauron, 
Mus. — 5. Jh. v. Chr. - a. Inv. 548 (A 25) (2H 3 
c Initiation 253a*) Kahil ı, 13 f. Nr. 25-26 Taf. 6, 
1. 2; Kahil 2, 21 Taf. 7, 3. 5. -— Nackte Mädchen 
mit Fackeln in den Händen laufen auf einen Altar 
mit brennender Flamme zu, der sich jeweils ober- 
halb der Henkel befindet. - b. Inv. 542 (7 Il 3 c 
Initiation 253c*) Kahil 2, 20 Taf. 7, 2. 4. 6; 8, 1- 
4. - Ähnlich, Mädchen tragen einen sehr kurzen 
Chiton und laufen auf Altar oder Palme zu. - c. 
Inv. 572 (A 60). Kahil 2, 21 f. Taf. 8, 5. 6. — Die 
Mädchen tanzen. 


Heiligtum der Artemis Mounichia im Piräus 

667. Frr. von kelchartigen Gefässen. Piräus, 
Arch. Mus. — Palaiokrassa 1, 16-18. 30 f. Nr. 86- 
88 Abb. 6. - 8.-7. Jh. v. Chr. - In der Grösse den 
jüngeren K. entsprechend, anscheinend ohne 
Doppelhenkel, mit Streifen und Wellenbändern 
dekoriert. 

668. Frr. und vollständige K. Athen, NM. - 
Kahil 2, 23 f. Taf. 9, 12-14; Palaiokrassa 1, 16-18. 
38 £. Nr. 145-148 Abb. 6 Taf. 6, 2; Palaiokrassa 2, 
74-82. 147-162 Nr. 1-57 Abb. 5-11 Taf. 37-44. - 
5. Jh. v. Chr. - Dekor: Streifen, und Zickzack- 
Bänder; Altar und Palme, seitlich hängen Kränze. 
Auf Fragmenten auch Reste von laufenden und 
tanzenden Mädchen sowie eine Hirschkuh. 


Andere Fundorte 

669. Fır. von ca. 15 K. mit laufenden Mäd- 
chen. Aus Athen, Heiligtum der Artemis Aristo- 
boule. - Kahil 2, 24 Taf. 9, 2-6. 8-10; Threpsia- 
des, J./Vanderpool, E., ArchDelt 19 (1964) 33 f. 
Nr. 4-10 Taf. 20a. — 5. Jh. v. Chr. 

670. Fır. von K. ähnlich denen aus Brauron. 
Aus Loutsa (Halai Araphenides), Heiligtum der 
Artemis Tauropolos. - Kahil 3, 88; Palaiokrassa 2, 
75 Anm. 187. 

671. Frr. von einem oder zwei relativ grossen 
K. (geschätzter Din. 33 cm). Athen, NM Akr 621. 
— Graef/Langlotz I 74 Nr. 621a-i Taf. 37; Kahil 3, 
88; Kahil 4, 255-259 Taf. 62, 1-6. — 510-500 vV. 
Chr. - Nur z.T. erhalten eine Flötenspielerin, hin- 
ter deren Oberkörper ein springendes Reh zu se- 
hen ist, und eine nach r. laufende Frau, eine Sire- 
ne hinter einer zweiten Flötenspielerin, eine 
laufende Frau in langem Chiton und ein Altar, ne- 
ben dem ein Kanoun auf dem Boden steht. 

672. (= Il 3 c Initiation 254*) Frr. von drei 
Krateren, att. rf. Basel, Slg. Cahn HC 501-506. — 
LIMC I Artemis 1034°*, V Kallisto 18; Kahil 3, 
89 Abb. A-C; 1-8 Taf. 18-20; Simon, Festivals 83- 
88 Abb. 10a. b Taf. 25. — 440-430 v. Chr. - Da 
die Gefässe die charakteristischen Doppelhenkel 
aufweisen — von den Füssen ist nichts erhalten -, 
kónnen sie vermutlich trotz ihrer Grósse zum Ge- 
fässtypus der K. gezählt werden. Zu dem K. mit 

































































































258 2.b. CULT INSTRUMENTS/INSTRUMENTS DE CULTE 


Leto, Artemis, Apollon sowie einer Frau und ei- 
nes Knaben mit Bärenköpfen (Kallisto und Arkas?) 
s. LIMC und Simon. Die beiden anderen zeigen 
Kultszenen: 1. Nackte Mädchen mit Kränzen lau- 
fen vor einem Bären weg, der über einem der 
Henkel zwischen zwei Palmen dargestellt ist. 2. 
Mädchen in kurzem Chiton laufen auf eine Palme 
zu. Auf der anderen Gefässseite beschäftigen sich 
drei Frauen, die Zweige und Körbe halten, mit 
weiteren Mädchen. Offensichtlich erhalten diese 
die letzten Instruktionen, bevor sie zum Lauf star- 
ten. Möglicherweise war in den fehlenden Teilen 
oberhalb der Henkel der Altar dargestellt. 


BILDZEUGNISSE 

673. (= 113 c Initiation 253d*) Kraterfr., att. rf. 
Brauron, Mus. 546 (A 56). — Kahil 1, 25 £. Nr. 56 
Taf. 14, 3; Kahil 3, 88. — 440-420 v. Chr. — Erhal- 
ten ein Altar, auf seiner Basis ein herabfallender 
Zweig und ein umstürzender K., der mit laufen- 
den Mädchen bemalt ist. L. neben dem Altar ein 
Stuhlbein und die Beine einer in ein Himation 
gekleideten Figur. 


B. Gefässe für Salben und Öle 


BIBLIOGRAPHIE: Amyx, D. A., «The Attic Stelai, 
Part III 5: *Alabastos'», Hesperia 27 (1958) 213-217; Anger- 
meier, E., Das Alabastron (1936); Badinou, P., La laine et le 
parfum. Epinetra et alabastres. Forme, iconographie et fonction 
(2003) 51-135. 155-227; Beazley, J. D., «Aryballos», BSA 
29 (1927/28) 186-215; de La Genière, J., «Parfumés comme 
Crésus. De l’origine du lécythe attique», BCH 108 (1984) 
91-98; Elferink, L. J., Lekythos. Archäologische, sprachliche 
und religionsgeschichtliche Untersuchungen (1934); Fairbanks, 
A., Athenian White Lekythoi with Outline Drawing (1907); 
Hägg, R., «A Scene of Funerary Cult from Argos», in 
Hägg, Iconography 169-176; Haspels, ABL; Kanowski, M. 
G., Containers of Classical Greece (1983) 14-17 (Alabastron). 
26-29 (Aryballos). 33-36 (Exaleiptron). 94-99 (Lekythos); 
Kurtz, D. C., Athenian White Lekythoi. Patterns and Painters 
(1975); Lazzarini, M. L., «I nomi dei vasi greci nelle 
iscrizioni dei vasi stessi», ArchC! 25-26 (1973-74) 341-375 
bes. 360-362 (e. Ahxußoc); Lohmann, H., Grabmäler auf 
unteritalischen Vasen (1979) 157-161; LVG I 103-114 s.v. 
&haBdotiov, c&daBacrobyxn, didbaotoc; 117 f sv. 
[&reımrpov] 2&dreıntpov; 272-277 $.v. &ovBaAdoc; Pasztho- 
ry, E., Salben, Schminken und Parfums im Altertum, AntW 
Sondernummer (1990); Riezler, W., Weissgrundige attische 
Lekythen (1914); Ochsenschlager, E. L., « The Plemochoe. A 
Vessel from Thmuis», JARCE 7 (1968) 55-71 bes. 61-71 
(zum Exaleiptron); Schauenburg, K., « Unteritalische Ala- 
bastra», JdI 87, 1972, 258298; Scheibler, I., «Exaleiptra», JdI 
79, 1964, 72-108; ead., «Kothon — Exaleiptron», AA (1968) 
389-397; Schmaltz, B., Untersuchungen zu den attischen Mar- 
morlekythen (1975). 


Salben und Duftöle spielten im griechischen 
Leben eine grosse Rolle. Sie dienten der Kör- 
perpflege und der Erhöhung der erotischen Anzie- 
hungskraft (s. Badinou. Paszthory) ebenso wie der 
Salbung des Leichnams, bei der man weder an 
Qualität (679) noch an Quantität (682) sparte. 
Der Brauch, den Leichnam zu salben, war weit- 
verbreitet und keineswegs auf Griechenland be- 
schränkt. Alabastra verwendete ınan auch in Etru- 
rien (Bildzeugnisse: ThesCRA II 3 a Reinigung, 






etr. 65. 66), sie wurden wahrscheinlich zusammen 
mit ihrem Inhalt importiert. 

Salbgefässe wurden den Toten auch ins Grab 
mitgegeben oder auf das Grab gestellt. Offensicht- 
lich glaubte man, dass sie Salböl auch im Jenseits 
benötigten oder sich zumindest daran erfreuen 
konnten; auf der Lekythos 697 nimmt eine Frau 
ein Alabastron mit auf den Weg zum Nachen des 
Charon. Die zahlreich auf den Stufen der Grab- 
monumente stehenden Salbgefässe und die, die 
Besucher ans Grab bringen (694-696. 705-706), 
sind allerdings kaum nur als Geschenke für die To- 
ten zu verstehen, sondern dienten wohl auch ei- 
nem praktischen Zweck: Wahrscheinlich verwen- 
dete man ihren Inhalt zum Salben der Grabstelen 
(vgl. 680. 681 und Hägg 174 f.). Die leeren Ge- 
fässe blieben dann zurück und bezeugten die from- 
me Handlung auch dann noch, wenn der Duft der 
Salben und Öle längst verflogen war. 

Nicht nur die Toten, sondern ebensosehr auch 
die Götter fanden nach griechischer Vorstellung 
Gefallen an den Düften: Salbgefässe wurden in 
Heiligtümer gestiftet (684-692; s. auch 703). Sie 
wurden vermutlich nicht leer geweiht; da aber die 
darin enthaltenen Essenzen nicht unbegrenzt halt- 
bar waren, müssen sie verwendet worden sein. Ge- 
legenheit dazu boten die vielfach überlieferten Sal- 
bungen von Kultbildern und heiligen Steinen (s. 
675 und ThesCRA II 5 Kultbilder I.D). Eine eher 
unerwartete Art der Weihung bestand anscheinend 
darin, den Inhalt aus dem Gefäss ins Altarfeuer zu 
giessen (702). Auch in etruskischen Heiligtümern, 
z.B. in Veji und Pyrgi, wurden Salbgefässe in 
grösserer Zahl gefunden (691). 

Der gebräuchlichste Name für Salbgefässe aller 
Formen ist seit Homer (Od. 6, 79 und 215, eine 
goldene lekythos für elaion, Ol) lekythos (674. 675. 
678). Daneben sind u.a. alabastron, aryballos und 
exaleiptron überliefert (zur Verwendung dieser Be- 
griffe in der modernen archäologischen Termino- 
logie s. Richter, G. M. A./Milne, M. J., Shapes 
and Names of Athenian Vases [1935] 14-17; Schie- 
ring, W., Die griechischen Tongefässe [1983] 140-150 
s.v.); bei Hom. Il. 23, 170 f. werden Honig und 
Salböl (aleiphar) in einer Amphora auf den Schei- 
terhaufen des Patroklos gestellt. Die Bezeichnung 
lekythos ist für die attischen Lekythen gesichert, da 
Aristophanes das Wort in einer Anspielung auf die 
weissgrundigen Grablekythen verwendet (674). 
Aber auch ein Aryballos mit der Töpfersignatur 
des Douris wird in einer weiteren Inschrift als 
«asopodoro he legythos», «die lekythos des Asopodo- 
ros» bezeichnet (Athen, NM 15375, ARV? 447. 
224; Lazzarini 360 Nr. 28 Taf. 74, 2; Buitron- 
Oliver, D., Douris [1995] 78 Nr. 85 Taf. 56) und 
schon in der ı. Hälfte des 7. Jhs. v. Chr. nennt 
sich ein Aryballos aus Cumae lekythos (« Tataies emi 
lekythos», London, BM A 1054; IG XIV 865; 
Jefferey, LSAG 238. 240 Nr. 3 Taf. 47; Lazzarini 
360 Nr. 27 Taf. 73, 2). Eine dorische Form, lachy- 
thos war auf einer verschollenen, apulischen L. des 
4. Jhs. v. Chr. eingeritzt (Haspels, ABL 127 Nr. 
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3; Lazzarini 361 Nr. 29). Schon im mittleren 7. Jh. 
wurde das Wort ins Etruskische übernommen: 
Auf einem Bucchero-Aryballos liest man — genau 
der Besitzerinschrift aus Cumae entsprechend - 
«mi lardaia telicles leytumuza (TLE 761; Colonna, 
G., ArchCl 25-26 [1973-74] 143 £). 

« Alabastron» ist als Gefass fiir Duftsalbe (myron) 
überliefert (683) und wurde wohl vor allem für 
die länglichen Gefässe gebraucht, die, auf ägypti- 
sche Vorbilder zurückgehend, auch aus Alabaster 
hergestellt wurden (s. Badinou sı Anm. 6; 54 £.; 
zu Alabastra aus Alabaster auch: Amyx 217; mit 
auf den Inhalt zu beziehenden Inschriften: Haspels, 
ABL 125 f.). Unsicherer ist die Verbindung des 
Begriffs Aryballos mit den kugeligen, hauptsäch- 
lich, aber nicht ausschliesslich von Männern be- 
nutzten Gefässen (s. Beazley 193 f.), für die in at- 
tischen Quellen mehrfach die Bezeichnung lekythos 
oder lekythion verwendet wird (s.o. und Haspels, 
ABL 127 £.; Richter/Milne 14). 

Die Formen der Salbölgefässe für den kulti- 
schen Gebrauch unterschieden sich anscheinend 
nicht von den im profanen Bereich verwendeten, 
mit einer Ausnahme, den attischen weissgrundigen 
Lekythen (s.u.). Charakteristisch für alle Salbge- 
fässe ist ein sehr schmaler Hals und eine dicke, 
breite Mündung, die verhindert, dass zu reichlich 
herausgeflossene Ol- oder Salbmengen verloren 
gehen: Sie können auf der breiten Lippe abgestri- 
chen werden und fliessen dann in das Gefäss zu- 
rück. Die Proportionen der Körper variieren sehr 
stark, es gibt kugelige und sehr langgezogene Ge- 
fässe, die in der archäologischen Terminologie als 
Aryballos bzw. Alabastron bezeichnet werden (zur 
Entwicklung der korinthischen Aryballoi und 
Alabastra: Amyx, CVP 437-446). Eine dritte 
Form besitzt im Gegensatz zu den beiden ersten ei- 
nen abgesetzten Fuss und damit eine gute Stand- 
festigkeit. Zuerst in Samos (de La Geniére 93-97 
Abb. 3-6. 8) und noch vor der Mitte des 6. Jhs. 
auch in Athen (de La Geniére Abb. 7. 9) wurde ei- 
ne neue Variante mit abgesetzter Schulter einge- 
führt. Diese im Lauf der Entwicklung immer 
schlanker werdenden Schulterlekythoi waren in 
Athen seit dem späten 6. Jh. die vorherrschende 
Form; zu ihr gehören auch die weissgrundigen Le- 
kythen (Riezler, Fairbanks, Kurtz). In Korinth 
wurden dagegen auch noch im 5. Jh. runde For- 
men bevorzugt (z.B. Burow, a.O. 692, 187 Taf. 
56). Im späten 5. Jh. v. Chr. kehrte man dann in 
Athen zu eirier runderen, schulterlosen Form zu- 
rück, der Bauchlekythos (squat lecythos, Rudolph, 
W., Die Bauchlekythos [1971]). 

Im Grabkult wurde jedoch die Form der Schul- 
terlekythos beibehalten. Sie hatte sich inzwischen 
zu einem speziellen Gefäss des Grabkults entwi- 
ckelt. Kleine Lekythoi mit äusserst flüchtiger 
schwarzfiguriger Bemalung zählen zu den ge- 
bräuchlichsten Grabbeigaben in den ersten Jahr- 
zehnten des 5. Jhs (Haspels, ABL passim; Kurtz 
143-155; Hesperia 32 [1963] Taf. 36. 37. 42. 47; AM 
81 [1966] Beil. 21. 23, 4; 24, 1; 25; 26; 27, 1. 2). 


Später wurden dann Lekythen, die sehr sorgfältig 
auf weisser Grundierung mit Umrisslinien und 
vielen Farben bemalt waren (s. Fairbanks, Kurtz, 
Riezler), ins Grab mitgegeben und am Grab auf- 
gestellt. Dabei zeigte sich eine Tendenz zu immer 
grösseren Formaten, die für Gefässe, die kostbare 
Essenzen enthielten, nicht praktikabel war. Ein 
Ausweg wurde gefunden, indem man im Innern 
des Gefässes einen gesonderten, sehr viel kleineren 
Behälter mit Verbindung zur Mündung einsetzte 
(693). Er bildet das eigentliche Salbölgefäss; der 
von aussen sichtbare Lekythenkörper mit der Be- 
malung diente dann nur noch der Repräsentation 
und nahm am Ende des 5. Jhs. Ausmasse an, die 
in keinerlei Relation zum ursprünglichen Zweck 
der Gefässe mehr stehen (Kurtz/Boardman, Buri- 
al 127; Kurtz 68-73 Taf. 54: «huge lecythoi», Hö- 
he: ca. 0,70-1,00 m). Konsequenterweise werden 
diese riesigen Tonlekythoi abgelöst von Marmor- 
exemplaren und Marmorreliefs, die eine Lekythos 
zeigen (699. 704, s. Schmaltz). Während die 
weissgrundigen Lekythen meist Szenen am Grab 
gezeigt hatten, übernehmen die Marmorlekythen 
die Ikonographie der Grabreliefs: handlungslose 
Familiengruppen, bei denen allenfalls durch einen 
Handschlag Abschied angedeutet wird. Am Über- 
gang zwischen den beiden Gattungen stehen Bil- 
der wie das der weissgrundigen Lekythos (698), 
auf der eine Lekythos als Grabmonument gemalt 
ist, und das der Marmorlekythos, auf der in einer 
Szene vom Abschied eines Kriegers eine Frau mit 
dem beim Besuch am Grab üblichen grossen Korb 
voll Tänien erscheint (699). 

Auffällig ist in den Szenen am Grab die Viel- 
zahl der Gefässe und der Gefässformen. Schon in 
der schwarzfigurigen Szene des Aufbruchs zur 
Ekphora wurde offensichtlich ein ganzer Kasten 
voller Lekythen benötigt (700), und die Besucher 
auf den weissgrundigen Lekythen tragen ebenso 
oft wie Lekythen auch Alabastra und ein Gefäss, 
das früher fälschlicherweise als Plemochoe oder 
Kothon, seit dem Aufsatz von Scheibler richtiger 
als Exaleiptron (von aleiphein, salben) bezeichnet 
wird. Es handelt sich um flache Schüsseln, deren 
Rand nach innen umgebogen ist und röhrenför- 
mig ins Innere des Gefässes hineinhängt. Die 
attischen Gefässe haben einen hohen Fuss und in 
Darstellungen immer einen Deckel, der an den 
Originalen selten erhalten ist. Ausserhalb Athens 
sind Gefässe auf niederem Fuss oder mit einem 
dreifüssigen Untersatz häufiger (s. Typentabelle 
Scheibler 90). Von ihrer Form her sind alle Vari- 
anten geeignet zur Aufnahme von Flüssigkeiten, 
die eventuell geschüttelt und gemischt werden 
müssen, also für Salböle und Ähnliches, nicht für 
feste Salben. In Erwägung gezogen wurde auch 
Natron als Seifenlösung (Ochsenschlager, der den 
Namen smegmatotheke für das Gefäss vorschlägt). 
Letzteres würde das Nebeneinander von Lekythos, 
Alabastron und Exaleiptron in vielen Grabszenen 
der weissgrundigen Lekythen wenigstens zum Teil 
erklären. Dass verschiedene Salben oder Öle für 
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nur leicht unterschiedliche Zwecke oder z.B. auch 
für verschiedene Körperteile verwendet worden 
sind, geht aus Athen. 15, 689e-f hervor. 

Exaleiptra sind ausserhalb Athens in Grabszenen 
nicht belegt, während Lekythoi und Alabastra 
nicht nur aufattischen Grabstelen des 4. Jhs. (704), 
sondern auch in westgriechischen Darstellungen 
häufig zu finden sind (703. 705. 706). Exaleiptra, 
Alabastra und Lekythoi gehörten ausserhalb des 
Grabkults vor allem in den Bereich der Frau und 
sind auch in Hochzeitsbildern und Frauengemach- 
Szenen häufig (Badinou passim). Wenn sie daher 
auf Grabreliefs von Frauen oder von deren Diene- 
rinnen in der Hand gehalten werden, ist kaum zu 
entscheiden, ob eine schlichte, häusliche Szene 
gemeint ist oder ob bewusst die Konnotation 
«Grab» eingeschlossen werden sollte (L.: Richter, 
MetrMusSculpt so f. Nr. 75 Taf. 61; Zanker, P., 
AntK 9 [1966] 18; Alabastra: Zanker a.O. 18 f. Taf. 
6, 1; Pfuhl/Mébius Nr. 61-64 Taf. 16. 17). 
Aryballoi wurden dagegen fast nur von Männern 
benutzt; in Bildern werden sie meist als Hinweis 
auf deren athletische Aktivitäten eingesetzt. Zu den 
Utensilien des Grabkultes gehören zumindest die 
klassischen Aryballoi nicht; der an die Grabstele des 
Agamemnon gehängte Aryballos auf der lukani- 
schen Pelike 705 ist kein Gefäss des Totenkults, 
sondern eine Weihung, die zusammen mit der 
Strigilis den Toten als Athleten kennzeichnet. 

Erstaunlicherweise wird auch in den westgrie- 
chischen Bildern des 4. Jhs. neben der Bauchleky- 
thos (705) immer wieder der klassische attische 
Typ der Lekythos gezeigt (705), der in Athen 
selbst damals nicht mehr hergestellt wurde, und 
zwar keineswegs nur im sepulkralen Bereich, son- 
dern auch in Szenen hochzeitlichen Charakters 
(z.B. apul. rf. Amphora, Bari, Mus. Prov. 872: 
RVAp II 497, 44; Lohmann 158 Taf. 52). Die Vor- 
liebe für diese attischen Lekythen hat in Grossgrie- 
chenland eine lange Tradition. Schon auf den lo- 
krischen Reliefs (703) sind sie immer wieder 
dargestellt, wohl kaum nur als allgemeine Zeichen 
für den Konnotationsbereich «Frau und Hoch- 
zeit», sondern konkreter als real im Kult benutzte 
Gegenstánde oder rituell festgelegte Votive. Tat- 
sächlich sind attische Lekythen in Locri so zahl- 
reich gefunden (692), dass eine Gruppe im 19. Jh. 
zunächst als «lokrische Vasen» bezeichnet wurden 
(Fairbanks 6 f., Kurtz 142; generell zum Export 
weissgrundiger Lekythen: in den Westen Kurtz 
139-143). Wofür die Lekythen benutzt wurde, 
geht aus den Reliefs nicht hervor, während das auf 
703a ebenfalls dargestellte Alabastron in einem 
anderen Relieftypus (Kosmesis-Szene: Prückner 
51. 119 Typ 38 = Zancani Montuoro Typ 6/8; 
Matt/Zanotti Bianco, a.O. 703b, Taf. 146) in 
ganz typischer Weise verwendet wird: Eine Die- 
nerin reicht es der jungen Frau, die sich gerade die 
Haare ordnet. 

Mit dem Beginn des Hellenismus wurden alle 
bisher genannten Formen mehr und mehr durch 
spindelförmige Gefässe abgelöst, die in der archäo- 


logischen Terminologie mit dem lateinischen Be- 
griff für Salbgefässe, unguentarium, bezeichnet 
werden; das entsprechende griechische Wort blieb 
wahrscheinlich weiterhin lekythos. Sie sind überaus 
zahlreich in Gräbern gefunden worden (Thomp- 
son, H. A., Hesperia 3 [1934] 472-474; Kurtz/ 
Boardman, Burial 164 f. Taf. 41; AM 81 [1966] 
Beil. 60, 4. 5; 61, 8; 62, 1; 76, 2-6), aber auch in 
Heiligtümern (z.B. in der Grotte des Pan in Eleu- 
sis, wo auch Lekythen des klassischen Typs und 
bauchige Lekythen gefunden wurden; Travlos, I. 
N., ArchDelt 16, [1960] B 54 f. Taf. 42. 43). Die 
Form wurde in römischer Zeit weiterverwendet. 
Material war dann häufig Glas; zu den gewöhnli- 
chen, aus der Spindelform der hellenistischen 
unguentaria abgeleiteten langen, schmalen Gefäss- 
typen kamen nun verschiedenste Sonderformen bis 
hin zu Tiergestalten und sogar Gladiatorenhelmen 
(ein Überblick bei Paszthory Abb. 67-77. 81-87). 
Neben «unguentarium» kommt für diese Gefässe 
auch der Begriff «ampulla» in Frage (DA I [1877] 
250 f. s.v. ampulla). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

674. Aristoph. Eccl. 996. — «Der die lekythoi für 
die Toten bemalt.» - Vgl. auch 1107-1110, wo der 
Jüngling wünscht, dass im Falle seines Todes eine 
der alten Frauen, die ihn bedrängen, anstelle der 
Lekythos auf sein Grab gestellt werden soll. - Zur 
Interpretation beider Stellen Kurtz 73. 

675. Theophr. char. 16, 5. — «...und wenn er 
[der Abergläubische] an den glänzenden Steinen an 
den Dreiwegen vorbeigeht, giesst er aus der leky- 
thos Öl über sie und fällt auf die Knie...» 

676. (= 1580) Theokr. 15, 114. — (Neben der 
Kline des Adonis) «...goldene Salbengefässe (ala- 
bastra), gefüllt mit syrischem Duftöl (myron).» 
(Übers. F. P. Fritz). 

677. Athen. s, 202e. — (In der Pompe des Pto- 
lemaios Philadelphos, unter den goldenen Gefäs- 
sen) «...dreissig oinochoai, zehn grosse exaleiptra, 
zwölf hydriai...» 

678. Schol. Plat. Hipp. min. 368. — «Lekythos 
nennen die Attiker das Gefäss, in dem man den 
Toten Duftsalbe (uópov) brachte.» 

679. Lukian. luct. 11. — (Vor der Aufbahrung) 
«Dann waschen sie ihn... und salben mit der bes- 
ten Duftsalbe den Kórper, der bereits den Leichen- 
geruch annimmt...» 

680. Lukian. Charon 22. — (Charon) « Warum 
aber bekränzen die dort die [Grab-] Steine und 
schmieren sie mit Salbe ein?» (Übers. A. v. 
Schirnding). 

681. Plut. Alex. 15, 4. — «In Ilion ging er an 
Land, opferte der Athena und brachte den Hero- 
en ein Trankopfer, die Grabstele des Achill salbte 
er reichlich (&Aeub&gevoc At), veranstaltete dann 
mit den Gefährten ein Wettrennen, nackt wie es 
Brauch ist, und schmückte die Stele mit Kranzen.» 

Vgl. auch 72: Waschen und Salben der Stelen 
der in der Schlacht bei Plataeae Gefallenen. 





2.b. KULTINSTRUMENTE/STRUMENTI DI CULTO 261 


682. Iuv. 4, 108. — «Crispinus, der schon am 
Morgen soviel amomum-Duft verströmte wie zwei 
Leichenzüge...» 

683. Suda s.v. Lekython. — «Die lekythos für die 
duftende Salbe nennen die Attiker alabastron.» 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

684. Lekythos. — a. Athen, Akr., Inventar des 
Asklepieion. — IG II/II? 1533, 32-34. 104 (Ale- 
shire, S., The Athenian Asklepieion [1989] 127 IIT). 
- 338/7 v. Chr. — Z. 32. 33: «...strigilis und 
lekythos...»; Z. 33: «...lekythos skytine (aus Le- 
der) ...»; Z. 34: «...lekythos halysei...» (mit 
Kette). - Als Aryballoi zu deuten. - b. Z. 104: 
«...lekythos aus parischem Marmor...». — c. Per- 
gamon. Weihung an Asklepios und dei anderen 
Götter seines Gefolges. — IPerg 3 (1969) 72, 14. — 
Kaiserzeitlich. — «...lekython xyston...» (poliert). 

685. Alabastos und Alabastron (a) und Alabasto- 
theke (Behälter für Alabastra) (b). — a. Athen, 
Akr., Bericht der Amphiktyones. - IG II/IIP 
1643, 16. — Mitte 4. Jh. v. Chr. - Athen, Askle- 
pieion. — IG II/III? 1539, 11 (Aleshire, a.O. 684, 
249 V 38). — Spates 3. Jh. — Aus Silber. — b. Schatz- 
verzeichnis der Athena, Parthenon. — IG II/IIl? 
1425, 265-266. 270. — 374/3 v. Chr. 

686. Exaleiptron. — a. Athen, Akr., Brauro- 
nion. — IG II/IIP? 1517 B I 202. 223. - 342/1 v. 
Chr. - b. Hyalinon (aus Glas). - Athen, Akr., 
Asklepieion. — IG II/III? 1534, 192 (Aleshire, a.O. 
684, 249 V 67). —- 232/1 v. Chr. - Delos, Aphro- 
dision. — IDélos 1417 A II 12 (= 1414a II 10; 1426 
B I 14). - 156/5 v. Chr. - c. Aus Holz. — Aigi- 
na, Aphaia-Tempel. - IG B 1456, 4. - d. Aus 
Bronze. - Delos, Apollon-Heiligtum. Chalko- 
thek. — IG XI 2, 161 B 125 (= 164 B 14 und 199 B 
77). - 280/79-274 v. Chr. 


REALIA 

687. Aryballoi, kor. Aus Perachora. - Payne, 
H./Dunbabin, D. J., Perachora. The Sanctuaries of 
Hera Akraia and Limenia II (1962) 8-24 Nr. 7-110; 
146-157 Nr. 1555-1672; 291 Nr. 2810-2820 (Mi- 
niatur) Taf. 2-3. 61-63. 118. — Mitte 8.-6. Jh. v. 
Chr. 

688. Alabastra, kor. Aus Perachora. - 
Payne/Dunbabin, 2.0. 687, 25 f. Nr. 111-115; 
137-146 Nr. 1501-1554 Taf. 2. 3. 58, 59. 69. 74. 87. 
- 7.-6. Jh. v. Chr. 

689. Exaleiptra, kor. Aus den Hera-Heiligtü- 
mern von Perachora und Argos. - Payne/Dunba- 
bin a.O., 203 f. INr. 2003-2015; 393 f. Nr. 3124- 
3139 Taf. 88. 124; Amyx, CVP II 474. - 6.-5. Jh. 
v. Chr. - Miniaturexemplare. 

Hinweise auf weitere Fundorte s. die Lit. zu 
687-689. 

690. Bronze-Aryballos. Aus dem Menelaion 
von Sparta. — Catling, H. W./ Cavanagh, H., 
Kadmos 15 (1976) 145-152 Taf. 1-2. — 2. Hälfte 7. 
Jh. v. Chr. - In der Form mittelprotokorinthi- 
schen Ton-Aryballoi ähnelnd, mit Weihinschrift 
an Helena und Menelaos.. 


691. Pyrgi, südliches Heiligtum, deposito x: 
zwei Alabastra aus Alabaster und ein Amphoriskos 
aus Glas, bedeckt von einem umgekehrten grossen 
Bronzebecken, daneben drei attische Tongefässe: 
Alabastron, Lekythos und Aryballos — Baglione, 
M. P., ScAnt 10 (2000) 340-343 Abb. 3-8. — Ende 
6.-ı1. Hälfte 5. Jh. v. Chr. - Zu Funden archai- 
scher Salbgefässe in Heiligtümern Etruriens und 
Roms s. Michetti, L. M., in Colonna, G., (Hsg.), 
Il santuario di Portonaccio a Veio I. Gli scavi di Mas- 
simo Pallottino nella zona dell’altare, MonAnt ser. 
miscellanea VI 3 (2002) 249. 

692. Attische Lekythen als Votivgaben. - Z.B. 
in Locri, Mannella (Giudice, F., I pittori della clas- 
se di Phanyllis [1983] 124-128 Nr. 89 bis. 297 bis. 
362 bis. 363 bis usw.; ferner z.B. ARV? 190, 83. 
91; 212, 219; 1635), Olympia (Burow, J., Archai- 
sche Keramik aus Olympia. Attisch schwarzfigurige 
Keramik, OlForsch 28 [2000] 207-210. 236-293 Taf. 
77-87), Perachora (Perachora II 347 £. Nr. 3778- 
3816) und dem Artemision von Ephesos (Gasser, 
A., Ephesos XII 1 [1989] 87 £. Taf. 35). Allerdings 
ist in Olympia und Lokri nicht ganz sicher, ob 
nicht ein Teil der Lekythen doch aus Nekropolen 
stammt, s. Burow 203 Anm. 1; Giudice, F., Vasi 
e frammenti « Beazley» da Locri Epizefiri 1 (1989) 15 
Anm. 3; zu Funden in westgriechischen Gräbern 
Kurtz 141 f.). 

693. Fr. einer Lekythos mit «Spareinsatz», 
Heidelberg, Univ. 59/4 - Hampe, R., et al., Kat. 
der Slg. Antiker Kleinkunst des Archäologischen Insti- 
tuts der Univ. Heidelberg. Neuerwerbungen 1957-1970 
(1971) 63-65 Nr. 96 Taf. 65 mit Hinweisen auf 
weitere Gefasse. — 440-30 v. Chr. - Erhalten nur 
Mündung, Hals und Schulteransatz mit dem eiför- 
migen Einsatz. s. auch Wallenstein, K., AA 1972, 
172 f.; ein vollständiges Exemplar: Boulter, C. C., 
Hesperia 32 (1963) 123 f. F 1 Abb. 4 Taf. 40. 43. 44; 
ARV? 1228, 2. Róntgenaufnahme einer Lekythos 
mit Einsatz: Paszthory 54 Abb. 80. 

694.* Lekythos, att. wgr. London, BM D 6s. 
— ARV? 752, 2; Kurtz 202 Taf. 18, 3. — 2. Viertel 
5. Jh. v. Chr. - Zwei Frauen an einer Grabstele. 
Die r. hat eine Tänie aus einem am Boden stehen- 
den Korb genommen, die 1. hält ein Alabastron. 
Auf den Stufen des Grabes eine Lekythos und ein 
Exaleiptron. 

695.* Lekythos, att. wgr. New York, MMA 
23.160.38. — ARV? 1227, 5; Kurtz 209 Taf. 30, 1. 
— 3. Viertel 5. Jh. v. Chr. - Zwei Frauen an einer 
Grabstele. Auf den Stufen mehrere kleine Leky- 
thoi, zwei davon umgefallen. Ferner eine bauchi- 
ge Lekythos und eine Kylix. 

696. Lekythos, att. wgr. Oxford, Ashm. Mus. 
1896.41 (V 545). - ARV? 998, 165; Kurtz 214 Taf. 
36, 2. — 3. Viertel 5. Jh. v. Chr. - Junger Mann und 
Frau mit Alabastron und Exaleiptron am Grab. 

697. Lekythos, att. wgr. Athen, INM 1927. - 
ARV? 1168, 130; LIMC III Charon I 15; Riezler 
Taf. 82; Badinou 74 Taf. 150, 1. — 3. Viertel 5. Jh. 
v. Chr. - Charon in seinem Nachen wartet auf 
eine Frau, die ein Alabastron in der Hand hilt. 
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698. Lekythos, att. wgr. Ithaca (New York), 
Mus. ~ Fairbanks 208-210 Abb. 46; Schmaltz 112- 
114; Kurtz 225 Taf. 53, 1. — Letztes Viertel 5. Jh. 
Chr. - Zwei junge Männer am Grab, r. sitzt wohl 
der Verstorbene, 1. ein Besucher. Grabmonument: 
eine sehr grosse Lekythos auf einem Sockel. Ge- 
meint ist wohl eine Marmor-Lekythos. 

699. Marmor-Lekythos. Athen, NM 815. - 
Schmaltz 119 A 5 Taf. 2. 3. — 420-410 v. Chr. - 
Dem gemalten Bild der wgr. Lekythos entspricht 
hier ein Relief. Ein Krieger mit Pilos und Schild 
reicht einer sitzenden Frau die Hand. Hinter ihr 
eine Dienerin mit einem Korb mit Tänien. Hinter 
dem Krieger eine trauernde Frau. 


BILDZEUGNISSE 

Siehe 694-699. 

700. (= 86 mit Lit.) Bügelamphora, att. sf. 
Brunswick, Bowdoin College 1984.023 — Badinou 
Taf. 148. — Anfang 5. Jh. v. Chr. - Aufbruch zur 
Ekphora: Während der Verstorbene in den Sarg 
gelegt wird, hebt eine Frau einen grossen, offenen 
Behälter mit Lekythen vom Boden auf. 

701.* Lutrophoros, att. rf. Paris, Louvre CA 
1685. — ARV? 1099, 46; Zschietzschmann, W., 
AM 53 (1928) 45 Nr. 111 Beil. 18. - Um 440 v. 
Chr. - Aufbahrung des Toten. Unter den trauern- 
den Frauen hält eine eine Lekythos, eine andere ein 
Alabastron. 

702. Schale, att. rf. Peccioli, Mus. Arch. - 
Bruni, St., Archáolog. Mus. in Peccioli. Kurzführer 
(2004) Abb. 38. 42. - Um 480 v. Chr. - Ein Mann 
(Himation, Schuhe) mit Zweigen in der L., steht 
vor einem Altar und giesst aus einem Aryballos Ol 
ins Feuer. Hinter ihm ein Knotenstock. 

703.* Lokrische Relief-Pinakes. Reggio Cala- 
bria, Mus. Naz. und andere Aufbewahrungsorte. 
- 1. Hälfte 5. Jh. v. Chr. - a. Cardosa, M., et al., 
I pinakes di Locri Epizefiri. Musei di Reggio Calabria 
e di Locri. Atti MGrecia ser. 4, I 1 (1999) 64-67. 
162-184 Typ 1/18 und 1/19 Taf. 18-24. — Auf 
einer Truhe stehen ein Alabastron, eine Lekythos 
attischer Form, eine Ciste und ein Kalathos oder 
eine Kanne. — b.* Reggio Calabria, Mus. Naz. 
28266 + 57414 + 61251 — Grillo, E./Rubinich, M./ 
Schenal Pileggi, R., I pinakes di Locri Epizefiri. 
Musei di Reggio Calabria e di Locri. AttiMGrecia ser. 
4, II (2003) 270-285 Abb. 20 Taf. 40-42: Typ 5/2; 
Priickner 39 f. Taf. 4; v. Matt, L./Zanotti Bian- 
co, U., Grossgriechenland (1961) Taf. 145, 4. — Eine 
Frau nimmt ein gefaltetes Tuch aus einer Truhe 
(oder legt es hinein). An der Wand darüber hän- 
gen Kalathos, Spiegel, Lekythos und Kantharos. 

704.* Grabstele, Fr., att. Athen, NM 884. - 
Conze, A., Die attischen Grabreliefs II (1900) 208 
Nr. 1062 Taf. 216; Kokula, G., Marmorlutrophoren 
(1974) 64 G 3; Bergemann, J., AM 111 (1996) 175 
Taf. 29, 2. - Um 380 v. Chr. - Auf der Stele in 
Relief eine Loutrophoros, die ihrerseits ein Relief- 
bild trägt (Abschied eines Kriegers), flankiert von 
zwei Lekythen, oberhalb hängen zwei Alabastra 
und eine Tänie. - Weitere «Gefässgruppen-Stelen» 





mit Lekythen und Alabastra: Conze Taf. 230. 282. 
289. 290; Kokula 64-75; Stupperich, R., Boreas 1 
(1978) 94-102; Bergemann 175 f. Taf. 27. Eine 
bemalte Stele: Wolters, P., AM 24 (1909) 53-60 
Taf. 5. 

705. Pelike, lukan. rf. Paris, Louvre K 544. — 
LCS 120, 599; LIMC III Elektra I 7*; Diehl, E., 
Die Hydria (1964) 141 Taf. 44, 1; Lohmann 283 L 
35. — 360-350 v. Chr. - Grabmal des Agamemnon. 
Elektra sitzt auf den Stufen, neben ihr eine Hydria 
und eine Bauchlekythos. Vor der untersten Stufe 
liegen eine Tänie und eine Lekythos des klassischen 
attischen Typs. Auf dem Grabpfeiler ein Kelchkra- 
ter, an einer um ihn gebundenen Tänie hängen 
Aryballos und Strigilis. Orest und Pylades mit 
Phiale und Kranz. 

706. Hydria, apul. rf. München, Antikenslg. 
3294. — RVAp 1197, 42; Schauenburg 286 f. Abb. 43; 
Lohmann 225 A 427. — 370-350 v. Chr. — Naiskos 
auf hohem Unterbau. Zwischen den Säulen lehnt 
ein Alabastron, weiter oben hängt ein Spiegel. 


INGRID KRAUSKOPF 


C. Platten, Schüsseln, Körbe, Kästen 
und Truhen 


BIBLIOGRAPHIE: Amyx, D. A., «The Attic Stelai 
VIII: Basketry and Wickerwork», Hesperia 27 (1958) 264- 
275; Brümmer, E., «Griechische Truhenbehilter», JdI 100 
(1985) 1168; Riz, A. E., Bronzegefásse in der römisch-pompe- 
janischen Wandmalerei (1990) 55-58. 

Kalathos: Cassimatis, H., «Propos sur le calathos dans la 
céramique italiote», in Descoeudres, J.-P. (Hsg.), £d- 
uovoía. Ceramic and Iconographic Stud. in Hon. of A. Cam- 
bitoglou (1990) 195-201; Deubner, L., in Hastings, J. (Hsg.), 
Encyclopedia of Religion and Ethics 2 (1909) 435 s.v. « Basket»; 
Dunbabin, T. J./Payne, H., Perachora II (1962) 87-91; Frisk 
759 5.v. «K&ha@oc»r; Hug, RE X 2 (1917) 1548 f. s.v. «Kala- 
thos»; Lohmann, H., Grabmäler auf unteritalischen Vasen 
(1979) 164-167; Nilsson, Feste 253-255. 350-352; Prückner, 
H., Die lokrischen Tonreliefs (1968) bes. 65 ff.; Saglio, E., DA 
12 (1887) 812-814 s.v. «Calathus»; Suys, V., «Demeter et le 
prytanée d’Ephése», Kernos 11 (1998) 173-188. 

Kanoun: Bazant, J., «The Sacrificial Basket in Vase 
Painting», Acta Universitatis Carolinae Philologica 1 = Grae- 
colatina Pragensia 7 (1974) 61-86; Bonnechère, P., «La ma- 
chaira était dissimulée dans le kanoun. Quelques interroga- 
tions», REA 101 (1999) 21-35; Deubner, L., Encyclopedia of 
Religion and Ethics II (1909) 433 f. s.v. «Basket»; id., «Hoch- 
zeit und Opferkorb», JdI:40 (1925) 210-223; Gebauer, Pom- 
pe, 169-171. 500-509. 560-575; Jucker, I., «Frauenfest in 
Korinth», AntK 6 (1963) 47 f£.; Malagardis, A., «Deux 
temps d’une féte athénienne sur un skyphos attique», AntK 
28 (1985) 71-92 bes. 80-82; Richter, G. M. A., «The Bas- 
ket of the Kanephoroi», AJA 30 (1926) 422-426; Roccos, 
L. J., «The Kanephoros and Her Festival Mantle in Greek 
Art», AJA 99 (1995) 641-666; Schelp, J., Das Kanoun. Der 
griechische Opferkorb (1975), dazu Rez. von Schmaltz, B., 
Gnomon 50 (1978) 770-775; van Straten, F. T., Hierd kald. 
Images of Animal Sacrifice in Archaic and Classical Greece 
(1995) 10-11. 22-23. 31 ff. 47 ff. 162-164. Zum Problem der 
Kanephoren des Ostfrieses des Parthenon: Boardman, J., 
in Kanon, Festschrift Ernst Berger (5. Beiheft AntK) 11-13; 
Roccos a.O. 654-659. 

Kiste, cista: Jahn, O., «Die cista mystica», Hermes 3 
(1869) 317-334 (nützliche Zusammenstellung auch der voll- 
ständig zitierten spätantiken Quellen); Heerma van Voss, 

















M. S. H. G., «The Cista Mystica in the Cult and Myste- 
ries of Isis», in Vermaseren, M. J. (Hsg.) Studies in Helle- 
nistic Religion, EPRO 78 (1979) 23-26; Henrichs, A., «Die 
Mänaden von Milet», ZPE 4 (1969) 223-241 bes. 230 f.; Le- 
normant, F., DA I 2 (1887) 1205-1208 s.v. «Cista mystica»; 
Malaise, M., «Ciste et hydrie, symboles isiaques de la puis- 
sance et de la présence d’Osiris», in Ries, J., (Hsg.), Le sym- 
bolisme dans le culte des grandes religions. Actes Coll. Louvain- 
La-Neuve 1983 (1985) 125-155; Pringsheim, H. G., 
Archäologische Beiträge zur Geschichte des eleusinischen Kultes 
(1905) 47-67; Sampaolo, V., «Appunti su una nuova base 
augusteo-tiberiana», Prospettiva 44 (1986) 46-57, bes. 48 f. 

Liknon: Bérard, C., «Silène porte-van», Bull. de P Asso- 
ciation Pro Aventico 22 (1974) 5-16 (= Bérard 1); id., «Le li- 
knon d’Athena. Sur un aspect de la prozession des Chalkeia 
et en prolégoménes à une histoire de la vannerie grecque», 
AntK 19 (1976) 101—114 (= Bérard 2); Berard, C./Bron, 
Ch., «Le Liknon, le Masque et le Poteau. Images du ri- 
tuel dionysiaque», in Mél. P. Lévéque 4 (1990) 29-44; 
Brumfield, A., «Cakes in the Liknon. Votives from the 
Sanctuary of Demeter and Kore on Acrocorinth», Hesperia 
66 (1997) 147-172; Cumont, E «The Bacchic Inscription 
in the Metropolitan Museum», AJA 37 (1933) 250-252; 
Geyer, A., Das Problem des Realitätsbezuges in der dionysi- 
schen Bildkunst der Kaiserzeit (1977) 83 f. 148 und passim; 
Harrison, J. E., «Mystica Vannus Iacchi», JHS 23 (1903) 
292-324; Horn, H. G., Mysteriensymbolik auf dem Kölner 
Dionysosmosaik (1972) 56-62; Nilsson, M. P., The Diony- 
siac Mysteries of the Hellenistic and Roman Age (1957) 21-37; 
Schneider-Herrmann, G., «Das Liknon über dem Haupt 
des Mysten», AntK 13 (1970) 62-66; Turcan, R., Les sarco- 
phages romains à représentations dionysiaques (1966) 394—403 
und passim; Vérilhac, A.-M./Vial, C., Le mariage grec, BCH 
Suppl. 32 (1998) 353. 

Skaphe: Obst/Pfister, RE III A 1 (1927) 439-445 s.v. 
«Skaphe» und «Skaphephoroi». 

Canistrum: Fless, Opferdiener 20-22; Hilgers 135-136; 
Siebert, Instrumenta 63-65. 208 f. 

Corbis: Fless, Opferdiener 20-22; Siebert, Instrumenta 63- 
65. 208 f. 

Lanx: Fless, Opferdiener 19-20; Hilgers 206-209; Sie- 
bert, Instrumenta 56-58. 223-225. 


Kästen, Körbe und Schüsseln werden als Auf- 
bewahrungs- und Transportbehälter im Kult bei 
vielen Gelegenheiten benötigt. Während zur Auf- 
bewahrung Kästen und Truhen aus festeren Mate- 
tialien (Holz, Metall, manchmal auch Stein) die- 
nen, werden zum Transport praktischerweise vor 
allem leichte Körbe verwendet, die aus Weidenru- 
ten, Rinde oder Schilf geflochten sind. Soll ein 
Transportbehälter im Kult prunkvoller gestaltet 
sein, so bietet sich die Möglichkeit, ihn mit Gold- 
oder Silberblech zu überziehen (> Kanoun); Be- 
hälter aus Metall sind nur in relativ kleinem Mass- 
stab brauchbar, da sie sonst zu schwer werden. Aus 
Metall sind also vor allem kleine Körbe (> Canis- 
trum) sowie Schüsseln und Platten (> Lanx) herge- 
stellt worden. Eine Ausnahme bilden die grossen 
Metall-Wannen (> Skaphe), die z.B. im Panathe- 
näenzug verwendet wurden. Die anderen Metall- 
behälter dienen dagegen vor allem zur kurzfristi- 
gen Aufnahme von Opferfleisch oder anderen 


- Opfergaben. In den erhaltenen griechischen Op- 


ferszenen sind Tabletts nicht von sehr flachen Kör- 
ben zu unterscheiden, sodass sich kaum sagen lässt, 
worauf Opferfleisch und die für die Hepatoskopie 
bestimmten Lebern abgelegt wurden. Dass auch 


Tabletts zur Darbringung unblutiger Opfergaben 
verwendet wurden, zeigen jedoch Einlassungen in 
steinernen Opfertischen (513b), die die Form 
viereckiger Tabletts haben; ein im Typus den Ein- 
lassungen entsprechendes Tablett ist z.B. auf einer 
verschollenen campanisch rf. Vase wiedergegeben 
(999, weitere Beispiele bei Gill, D., Greek Cult 
Tables [1991] 85 £.). Dion. Hal. ant. 2, 2, 3 (483) 
nennt Tonplatten (muwvaxtoxa xepapetax) und Kör- 
be als Behälter für die Speisen, die im alten römi- 
schen Kult den Göttern auf hölzernen Tischen 
vorgesetzt wurden. 

Die Namen vor allem der Körbe beziehen sich 
jeweils auf die Form und sind mit denen der ent- 
sprechenden Behälter im profanen Gebrauch iden- 
tisch. So ist ein kanoun ein flacher Korb ohne De- 
ckel, aus dem sich leicht etwas herausnehmen lässt; 
eventuell bezeichnet kanafu)stron dieselbe Form (s. 
Amyx 266-268). Eine kiste (lat. cista) ist dagegen 
ein Korb von unterschiedlicher Grösse und Pro- 
portion, der mit einem Deckel verschliessbar ist, 
und ein kalathos ein tiefer, offener Korb in Form 
eines umgekehrten Kegelstumpfes. Ursprünglich 
kein Transportbehälter, sondern ein landwirt- 
schaftliches Gerät ist das liknon (lat. vannus), die 
Kornschwinge, mit der die Spreu vom Weizen ge- 
trennt wird (sog. worfeln). Zwar werden alle Be- 
hälter erst aufgrund ihrer Verwendung und ihres 
Inhaltes zu Kultgeräten, doch differiert der Grad 
dieser Abhängigkeit von einem spezifischen Inhalt 
sehr stark. Truhen und Kästen haben nur dann im 
Kult eine Bedeutung, wenn sie hochheilige Dinge 
wie die Sibyllinischen Bücher oder die Lose von 
Praeneste (1646) enthalten. Körbe erlangten dage- 
gen im griechischen Kult und in den Mysterien- 
kulten eine gewisse Eigenständigkeit: ein kanoun 
muss in der griechischen Opferprozession vorhan- 
den sein, ein liknon ist erforderlich bei bestimmten 
Reinigungs- oder Fruchtbarkeitsriten, und die cis- 
ta mystica, eine cista also, die heilige Dinge enthält, 
ist das Zeichen eines Mysterienkultes auch für die- 
jenigen, die ihren Inhalt nicht kannten. 

Während kalathos und liknon ihre Form kaum 
verändern können, kann die Gestalt von kiste und 
kanoun sehr stark variieren, so dass sie auf Bildern 
oft nicht eindeutig voneinander unterschieden 
werden können. Ein mögliches Identifizierungs- 
kriterium ist ihre Verwendung in den jeweiligen 
Kultszenen: Ein Korb, der in einer Tieropfer- 
Prozession zum Altar getragen wird, ist sicher ein 
kanoun. Andererseits sind auch Körbe, die zum 
Transport von Weihgaben dienten und nicht die 
dreihenklige Gestalt des klassischen attischen ka- 
noun besassen, sehr wahrscheinlich als kanoun be- 
zeichnet worden, z.B. die grossen, offenen, wahr- 
scheinlich runden Körbe ohne Henkel, in denen 
auf attischen weissgrundigen Lekythen Spenden 
zum Grab gebracht werden (s. Kurtz, D. C., Athe- 
nian White Lekythoi [1975] Taf. 19, 3; 20, 1-3; 25, 
1-3; 29, 4; 36, 3; 39, 1; 40, 3) und der etwas klei- 
nere Korb mit Früchten, der auf einer Loutropho- 
ros in Boston über das Brautpaar gehalten wird (s. 





































































264 2.b. CULT INSTRUMENTS/INSTRUMENTS DE CULTE 


unten, Kommentar zu liknon, katachysmata); kiste 
ist ohnehin ein häufig gebrauchter Ausdruck für 
Deckelkörbe aller Art (s. Brümmer 16-20). Ande- 
rerseits werden an Stelle des kanoun z.B. in der 
Handwaschszene (786-788. 67. 68) manchmal 
Tabletts verwendet, die mit Füsschen versehen 
sind und eher aus Metall als aus Flechtwerk zu be- 
stehen scheinen (786. 1559). Sie sind wie die kana 
mit drei Zweigen geschmückt und erfüllen diesel- 
be Funktion. Ob sie ein spezielles Gerät oder der 
untere Teil eines kanoun sind und wie sie benannt 
wurden, muss offen bleiben. Manchmal erscheinen 
in Bildern aber auch Behälter, für die ein Name 
nicht zu erschliessen ist, da trotz detaillierter Wie- 
dergabe weder Material noch Form (rechteckig?) 
sicher erkennbar sind, z.B. die kleinen, am Boden 
stehenden Kästchen, aus denen Opferdiener in 
klassischen Vasenbildern etwas herausholen (van 
Straten V 371. 431 Abb. 38. 41 = 786. 788). Denk- 
bar wäre die Bezeichnung kibotion (s.u.). 

Aus den Bildern geht hervor, dass sich z.B. für 
das kanoun als Opferkorb und die cista mystica be- 
sondere Formen entwickelt haben, die ausserhalb 
des Kultes nicht verwendet wurden. Dies heisst je- 
doch nicht, dass im Kult generell nur diese speziel- 
len Formen benutzt werden durften. 

Eine stärkere Festlegung der Form hätte man 
bei den Geräten der Mysterienkulte erwartet, doch 
trifft auch dies nur sehr bedingt zu; mitunter 
konnten im selben Kult sogar Cisten unterschied- 
lichen Formats nebeneinander verwendet werden 
und möglicherweise wurden cistae mysticae klassi- 
scher Zeit Jahrhunderte später gar nicht mehr als 
solche erkannt. So beschreibt z.B. Pausanias (10, 
28, 3) die Priesterin Kleoboia im Nekyia-Fresko 
des Polygnot in Delphi, die «als erste die orgia der 
Demeter von Paros nach Thasos brachte», in ei- 
nem Boot sitzend mit einer kibotos auf den Knie- 
en, «wie sie für Demeter hergestellt wird». Nun 
sind kibotos und kibotion Begriffe, die normalerwei- 
se für Holzkästen und -truhen gebraucht werden. 
Kibotoi werden relativ häufig in Tempelinventaren 
genannt, sind dort aber nur zur Aufbewahrung 
von Weihgeschenken und Geld bestimmt (zur ki- 
botos generell s. Brümmer 5-8 und passim; zu er- 
haltenen Holzexemplaren aus dem Heraion von 
Samos Kyrieleis, H., AM 96 [1980] 122-133). In ei- 
ner kibotos hiera wird der Tempelschatz aufbe- 
wahrt — entsprechend der kibotos demosia mit den 
Geldern des Demos (Brümmer 100). Als Geräte 
des Kultes sind kibotoi sonst nicht bezeugt, erst bei 
den spätantiken und byzantinischen Lexikogra- 
phen beginnen sich die Begriffe etwas zu verwir- 
ren (hierzu und zu den epigraphischen Belegen 
Brümmer 2. 5-8). Andererseits möchte man an- 
nehmen, dass die Demeterpriesterin auf Polygnots 
Fresko die heiligen Gegenstände nicht in einer 
Truhe, sondern in der im Kult bezeugten cista mys- 
tica transportierte, und in der Tat nennt Pausanias 
(8, 25, 7 und 37, 4) die Gegenstände, die die we- 
sentlich jüngeren Kultbilder in den Demeterhei- 
ligtümern von Thelpousa und Lykosoura halten, 


«Thy xahovuévyy xtoty», «das, was kiste genannt 
wird». Möglicherweise hat er den Behälter auf den 
Knieen der Kleoboia anders bezeichnet, weil er 
eben nicht genau so aussah wie die cista mystica des 
Hellenismus und der Kaiserzeit. Eine heilige Tru- 
he im Demeterkult ist jedenfalls bis jetzt nicht 
nachweisbar, so dass auch die viel diskutierten 
Truhen, auf denen die mutmasslichen eleusini- 
schen Göttinnen im Ostgiebel des Parthenon sit- 
zen, nicht eindeutig erklärt werden können (s. 
Berger, E., Die Geburt der Athena im Ostgiebel des 
Parthenon [1974] 37 f. 82; Brümmer 137 f. Abb. 33a 
und Lit. in Anm. 684; 135 ff. allgemein zum Mo- 
tiv der auf einer Truhe sitzenden Frau). Denkbar 
ist natürlich, dass ausserhalb der Festzeit in Eleusis 
die hiera und vielleicht sogar die kistai selbst im 
Anaktoron nicht offen, sondern in Truhen aufbe- 
wahrt wurden und die Göttinnen gewissermassen 
auf den Truhen sitzen, die alle heiligen Gegenstän- 
de einschliesslich der kistai enthalten. Die vielen 
anderswo in Tempelinventaren erwähnten kibotoi 
legen diesen Gedanken nahe, direkt überliefert ist 
für Eleusis nichts. 

Pausanias benutzt allerdings auch sonst manch- 
mal ungewöhnliche Begriffe (Brümmer 22 Anm. 
139). So nennt er den Behälter, in dem Eurypylos 
die Statue des Dionysos Aisymnetes nach Patras 
brachte, larnax (7, 19, 6-10; 9, 41, 2), während auf 
Münzen der Stadt deutlich ein runder Behälter mit 
Deckel, eine kiste, zu erkennen ist (826). Das Wort 
A&ovat, bezeichnet sonst, soweit es irgendeine 
Form definiert, truhenartige Behälter und wird 
besonders häufig für mythische und altehrwürdi- 
ge Behältnisse gebraucht (etwa dem deutschen 
Wort «Lade» entsprechend: Brümmer 12 f.), was 
vielleicht die Verwendung des Begriffes bei Pausa- 
nias erklärt. Aus demselben Grund verwendet 
Dion. Hal. ant. 4, 62, 5 larnax für den steinernen 
Behälter, in dem in Rom die Sibyllinischen Bü- 
cher aufbewahrt wurden; er übersetzt wohl damit 
das lateinische Wort arca. Eine arca enthielt in 
Praeneste und anderen italischen Losorakelstätten 
die Lose (s. Abschnitt XIII.C, Lose und Losbe- 
hälter). Anders als larnax hat arca aber wie die 
griechische kibotos einen sehr weiten profanen Be- 
deutungsbereich (Geld, Kleider usw.), mit larnax 
verbindet arca vor allem die Benutzung als Sarg. 

Im römischen Kult hat es anscheinend keine 
Körbe gegeben, die in ähnlicher Weise wie das ka- 
noun kultisch festgelegt waren. Zwar entspricht der 
Begriff canistrum dem griechischen kanoun und auch 
im römischen Kult mussten Dinge transportiert 
werden, doch sind Korbträger und Korbträgerin- 
nen nicht wie in Griechenland zentrale Figuren der 
Opferprozession, auf die nicht verzichtet werden 
kann, und Form und Grösse der Körbe scheinen 
weitgehend dem jeweiligen Bedarf angepasst ge- 
wesen zu sein. So ist z.B. statt des üblichen canis- 
trum manchmal auch ein sehr kleiner Korb mit 
Früchten dargestellt (883). Andererseits werden 
auch sehr grosse Kórbe, die von zwei Opferdienern 
getragen werden, in den Prozessionen mitgeführt 
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(884. 885); sie dürften als corbis bezeichnet worden 
sein. Zwar musste auch in griechischen Prozessio- 
nen mehr transportiert werden, als die kana fassen 
konnten; dies konnte in den skaphai (> Skaphe) ge- 
schehen oder auch in tiefen Körben, die den römi- 
schen corbes ähneln (780). Offensichtlich wurden 
letztere aber nicht als wesentliches Kultzubehör 
empfunden und äusserst selten dargestellt. 

Für römische Getreidekörbe ist ein weiterer Na- 
me überliefert: cumerum oder cumera. Sie gab es 
nach den Quellen auch in einer kleineren Form, die 
bei den Hochzeitsfeierlichkeiten eine Rolle spielte, 
dort die nubentis utensilia enthielt (Fest. 55 L.) und, 
während das Brautpaar den Altar umrundete, von 
einem camillus vorausgetragen wurde (weitere 
Quellen Siebert 65. 217; s. auch DA I 2 [1887] 1588 
s.v. «Cumera, Cumerum»; REIV 2 [1901] 1754 s.v. 
«Cumera»). Diese Hochzeits-cumera bestanden aus 
Flechtwerk. Näheres über ihre Form ist nicht 
überliefert, jedoch findet sich möglicherweise eine 
Darstellung auf der Nebenseite eines auf 170-200 
n. Chr. datierten Hochzeitssarkophages aus Pisa 
(Arias, P./Cristiani, E./Gabba, E., Camposanto Mo- 
numentale. Le Antichita [1977] 142-144 Taf. 83 Abb. 
175; Siebert, Instrumenta 66 £. 307 K 14). 

Über etruskische Körbe wissen wir kaum etwas, 
allerdings hat es anscheinend sehr spezielle Körbe 
gegeben: So trägt z.B. aufeiner Tuffurne aus Vol- 
terra (Volterra, Mus. Guarnacci 212. Brunn/Körte, 
Rilievi III 197 Taf. 1322; Scott Ryberg, Rites 15 f. 
Taf. 5, 10; CUE 2 Urne Volterrane 2, 1 178 Nr. 240 
Abb.) in einer Opferszene ein Opferdiener einen 
Behälter auf dem Kopf, der eine breite Standfläche 
besitzt, sich nach oben stark verjüngt und mit ei- 
nem deutlich abgesetzten Deckel (?) versehen ist. Es 
stellt sich die Frage, ob diese eigenartige Form für 
einen ebenso speziellen Inhalt diente; doch haben 
wir in Ermangelung von Schriftquellen keine Mög- 
lichkeit, sie zu beantworten. 


INGRID KRAUSKOPF 


Kalathos 

Kalathos bezeichnet den offenen Korb, in dem 
Frauen ihre Wolle in verschiedenen Verarbeitungs- 
stadien aufbewahren. K&Aadog hingt mit 00%, 
spinnen, weben, zusammen (Frisk). Der Ausdruck 
setzt sich gegenüber dem weiter gefassten T&Aapog 
(Frisk s.v.) als geläufiger Name des hohen Korbes 
durch. Diminutive Nebenformen sind x«Aa0toxoc 
und xaArddıov (Quellen bei Saglio; Hug; Lohmann 
166). Der K. ist aus Schilfrohr (Pollux 7, 173), Wei- 
de (Catullus 64, 311) oder Binsen (Anth. Pal. 6, 247, 
5) geflochten, kann aber auch aus Silber getrieben 
sein (wie Helenas talaros, Hom. Od. 4, 125 und 
718). Auf Vasen, Münzen, Mosaiken und Altären 
wird der K. in der Regel mit variantenreichem 
Flechtwerk nachgebildet (733-749; Saglio), selte- 
ner fehlt dieses (725). Seine Form wird von anti- 
ken Autoren mit der des Lilienkelches verglichen 
(Plin. nat. 21, 23; Vitr. 4, 1, 9; s. Hug 1548); mit 
hoch zur Mündung ausschwingender Wandung ist 


der K. oft dargestellt (733. 736-741. 743. 744), 
aber auch kegelförmige (734. 742) bis bauchige 
(745. 747) K. sind anzutreffen. Während die 
beiden ersten Varianten seit frühklassischer Zeit 
ikonographisch verbreitet sind, gehört die dritte 
eher in die Kaiserzeit (s. auch Saglio Abb. 998 ff.). 
Zumeist kleine Nachbildungen von K. aus Ton 
(722. 724. 726-732), Bronze (723) und Marmor 
(725) werden seit dem 8. Jh. v. Chr. zu Tausen- 
den in Heiligtümern geweiht. Spätgeometrische, 
kegelförmige K. besitzen eine durchbrochene, das 
Flechtwerk nachahmende Wandung (722. 724. 
728-730). Im Übergang zu den protokorinthi- 
schen K. setzen sich geschlossene Gefässe mit 
zunehmend konkavem Profil und oft einfacher 
Bemalung durch. Die Mündungsweite nimmt im 
Verhältnis zur Basis zu (Dunbabin/Payne 88 ff.; 
Lohmann 165 f.). Nach dem 7. Jh. verliert der K. 
im Votivspektrum an Bedeutung. Gegenüber den 
früheren Fundmengen (722. 724. 726. 728-730) 
finden sich im 5.-4. Jh. und im Hellenismus (725- 
727. 731. 732) nur wenige, formal kaum verän- 
derte Exemplare. Selten sind K. und kalathiskoi mit 
Henkeln (729; Saglio 813 Abb. 999). 

Im Alltag dient der K. dem Sammeln, Trans- 
portieren und Auf bewahren landwirtschaftlicher 
und anderer Erzeugnisse; insbesondere im Leben 
der Frau spielt er eine wichtige Rolle: Im Mäd- 
chenalter wird ihr ein K. geschenkt, den sie bis 
zum Tod behält. Sie benutzt ihn im Frauengemach 
(Aristoph. Lys. 579; Pollux 10, 125), bewahrt in 
ihm Wolle auf, sammelt in ihm Blumen. (Saglio 
812 f.; Deubner s.v. «Basket» 435; Hug 1548 £.). In 
der Bildkunst wird der K. zum repräsentativen 
Gefäss für Leben und Arbeit der Frau in Haus und 
Hof, auf attischen Frauengemachszenen beim 
Spinnen, auf lokrischen Pinakes bei der Ernte und 
in der privaten Kammer (Prückner; Torelli, M., 
ConvMGrecia 16 [1976] 156-179; Killet, H., Zur 
Ikonographie der Frau auf attischen Vasen der archai- 
schen und klassischen Zeit [1994] 109-125). Auf un- 
teritalischen Vasen, attischen und ostgriechischen 
Grabreliefs und römischen Sarkophagen ist er ihr 
auch im Tode symbolisch zugeordnet (737-740; 
Saglio 812; Lohmann 165 mit Anm. 1446; Pfuhl/ 
Möbius II 590 s.v. «Wollkorb»; Clairmont, Tomb- 
stones VI 125 f.). 

Die Zeugnisse für den K. im griechischen Kult 
erstrecken sich vom frühen 5. Jh. v. Chr. bis in 
die Spätantike. K. und kalathiskos dienen hier wie 
im Alltag zum Transportieren und Aufbewahren 
von Wolle, Ahren, Mohnköpfen, Früchten und 
Blumen (710. 715. 741-743). Auf unteritalischen 
Grabkultszenen enthält er Eier, Früchte und die’ 
weiblichen Attribute Spiegel und alabastron (737- 
740). In einem orphischen Kult in Ägypten sind 
darin Konus, Rhombus, Knöchel und Spiegel ver- 
borgen (720), in Eleusis die Hiera - womöglich 
Stössel und Mörser zur symbolischen Bereitung 
des ersten Brotes (711). 

Grössere Bedeutung kam dem K. in Prozessio- 
nen zu: In Almoura wurde ein silberner K. zu De- 



































































266 2.b. CULT INSTRUMENTS/INSTRUMENTS DE CULTE 


meter (718), in Kios ein K. zu einer unbekannten 
Gottheit getragen (717). In Alexandria und mög- 
licherweise in Athen wurde für Demeter ein K. 
auf einer Quadriga gezogen (707. 708. 741), man- 
che Münzen zeigen jedoch Bigen (742). Für Lo- 
kroi deuten Pinakes das Überbringen eines K. 
durch Frauen an Persephone an (735), in Delphi 
brachten Mädchen kalathiskoi zu Neoptolemos 
(710). In Kulten der Demeter in Ephesos und Sin- 
kepha (719. 721) und der Kourotrophos in Athen 
(714) heissen diese Korbträgerinnen kalathephoroi 
und hypokalathephoroi. 

Von zentraler Bedeutung war der K. als Na- 
mensgeber für ein Frühlingsfest der Artemis Ben- 
dis in Bithynien (712). Er war es auch im Rahmen 
kultischer Tänze für Artemis (Bendis) in Koloé 
(709), für Demeter (713) und eventuell für Perse- 
phone in Lokroi (734). Die dürren Notizen lassen 
keine weitergehenden Überlegungen zur Ausge- 
staltung dieser Tänze zu. Zu Kulttänzen s. Thes- 
CRA II 4 b Tanz. 

Als Behälter für unblutige Opfer am Altar er- 
scheint der K. auf Tontafeln aus dem lokrischen 
Heiligtum der Persephone (733). Bei den Myste- 
rien in Eleusis entnahm dem umstrittenen Zeug- 
nis des Clemens von Alexandria zufolge der Mys- 
te während der Initiation dem K. und der xiorn 
heilige Objekte, mit denen er hantierte (712), oder 
vollzog den Ritus zumindest mit Worten. Im dor- 
tigen Votivspektrum und in der eleusinischen Iko- 
nographie ist der K. allerdings marginal. Ähnliche 
Handlungen sind eventuell auch für einen orphi- 
schen Ritus (720) in Ägypten anzunehmen. 

Im Grabkult wird der K. wohl ebenfalls als Be- 
haltnis von Opfergaben verwendet. Auf unterita- 
lischen Vasen des 4. Jhs. v. Chr. begegnet er als 
prominentes Kultgerät, das von Frauen zu Grab- 
pfeilern und Grabnaiskoi getragen wird (739), 
selbst solche Pfeiler bekrönt (737) oder gar stell- 
vertretend für den Verstorbenen im Schrein steht 
(Lohmann A 23). Im Gegensatz zu attischen oder 
ostgriechischen Grabreliefs (s.o.) kann er hier den 
im Naiskos abgebildeten männlichen Verstorbenen 
beigegeben werden (Lohmann; Cassimatis; 738). 
Ein K. begegnet auch auf einem kaiserzeitlichen 
Grabaltar (748). 

Seine eindeutige Zuordnung zur weiblichen 
Alltagssphäre spiegelt sich in seiner bevorzugten 
Verwendung in Kulten weiblicher Gottheiten wie 
Artemis, Demeter, Kore und Kourotrophos wie- 
der, die vor allem von Frauen verehrt wurden; ei- 
ne Ausnahme ist Neoptolemos (710). Dieses ein- 
seitige Bild bestätigt sich im massenhaften 
Vorkommen von K. im Votivbefund vieler Hei- 
ligtümer der Artemis (722-724), Demeter und 
verwandter Gottheiten (725-727. 731. 732) sowie 
der Hera (728-730). Wie ihre Vorbilder wurden 
diese K. wohl mit Wolle, Naturalien oder ande- 
rem gefüllt (710. 715). 

Ikonographisch und mythologisch entwickelt 
sich der K. zum Attribut der Demeter (740) und 
Kore - allerdings trägt auch das berühmte Sarapis- 


kultbild in Alexandria auf dem Haupte einen K. 
(Hornbostel, W., Sarapis [1973] bes. 2. 83-85). Lo- 
krische Pinakes und spätere Bilder stellen den 
Raub der blumenpflückenden Kore häufig mit 
umgestürztem K. dar (Prückner; 744d), und 
Apollodor (FGrH 244 F 89) stellt den K. zum 
Webstuhl und den Werken der Kore. In der Kai- 
serzeit kann der K. auf einem Wagen (741. 742), 
einer Säule (743b) oder mit Ähren und Mohnköp- 
fen (743. 744) für Demeter oder schon losgelöst 
allein als glücksbringendes Symbol für Fruchtbar- 
keit auf Münzen erscheinen. In Ephesos und Sar- 
deis findet er sich auf Altären der Demeter Karpo- 
phoros an prominenter Stelle (746. 747). Auf dem 
Altar (747) und der Prägung aus Sardeis (SNG v. 
Aulock 8260) sowie dem Cellamosaik des Kore- 
Tempels in Korinth (745) ringeln sich Schlangen 
um den K. oder lugen aus diesem hervor. Aus die- 
ser Kombination wird zuweilen die Annahme ab- 
geleitet, die Kulte der Demeter und Kore hätten 
Mysteriencharakter besessen. Der K. wird hier je- 
doch zu Unrecht mit der cista mystica gleichgesetzt, 
und die Schlange ist, als altes chthonisches, frucht- 
barkeitsförderndes oder das Haus beschützendes 
Wesen, kein Zeichen per se für Mysterien (vgl. 
742—744). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

707. Kall. 4 6, 1-6. 120-121. — Nilsson 350 f.; 
Alföldi, A., Chiron 9 (1979) 556; Müller, C. W., 
Erysichthon, AbhMainz 13 (1987) 77-88. — K. auf 
Quadriga in Prozession zu einem Demeterheilig- 
tum. Nur Eingeweihte dürfen den Inhalt schauen. 

708. Schol. Kall. h. 6, ı (2, 77 P£.). - Nilsson 350 
f.; Alféldi, a.O. 707, 556; Müller, a.O. 707, 77- 
88. — Ptolemaios Philadelphos führt nach atheni- 
schem Vorbild eine k.-Prozession in Alexandria ein. 

709. Strab. 13, 4, s. - Nilsson 253. 254 f.; 
Scherling, RE XI 1 (1921) 1108-1109 s.v. «Koloé- 
ne». — K. tanzen in Koloé am gygiischen See bei 
Sardeis für Artemis Koloéne (vgl. 712). 

710. Heliod. Aith. 3, 2. — Pouilloux, J., JSav 
(1983) 259-286; Suarez de la Torre, E., Kernos 10 
(1997) 153-176, bes. 157. 173 f. — In der Prozession 
der Ainianen für den Heros Neoptolemos in Del- 
phi tragen Mädchen kalathiskoi mit Blumen und 
Früchten. 

711. (= 806) Clem. Al. protr. 2, 21, 2. - Deub- 
ner 79-83; Nilsson, GrRel? I 658 f.; Burkert, HN 
292-302 bes. 297 f.; Mylonas, Eleusis 288—305. — 
ZuvOnua der Mysten in Eleusis (?): «Ich habe 
gefastet, ich habe den kykeon getrunken, ich nahm 
aus der xiorn, werkte, legte zurück in den k. und 
aus dem k. in die xtoty.» 

712. Kallinikos vita S. Hypatii 45, 2 Bartelink 
(= c. 41 p. 329b ed. Bonn.). - Usener, H., RhM 5o 
(1895) 145 £.; Nilsson 253 f. - Erwähnung eines so 
Tage dauernden Frühlingsfestes namens Kalathos in 
Bithynien für Artemis-Bendis. 

713. Eust. ad Hom. Od. 9, 247. — Tanzender k. 
in einem Demeterfest. 
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EPIGRAPHISCHE UND PAPYROLOGISCHE QUELLEN 

714. Athen, Lex sacra des Genos der Salaminioi. 
- LSS 19 (363/62 v. Chr.); Hadzisteliou-Price, 
Th., Kourotrophos (1978) 117; Lambert, St. D., 
ZPE 119 (1997) 85-106 (Lit.). - Die kalathephoros 
der Göttin Kourotrophos (Z. 45 £.) soll bei den 
Skira ein Brot für ihre Dienste erhalten (Z. 41-43). 

715. Athen, Akr., Inventar des Brauronion. — 
IG H/T 1518 B col. II 56 f.: «...kalathiskos mit 
weicher Wolle...»; 59 f.: «...kalathos mit weich 
verarbeiteter Wolle...»; 71 £.: «...kalathiskos mit 
heller, glánzender Wolle...»; IG II/III? 1524 B 
col. I 166 £. 168 £.: «...je ein kalathiskos mit wei- 
cher Wolle...» (4. Jh. v. Chr). - Wolle, k. und 
kalathiskoi wurden von Frauen in verschiedenen 
Jahren geweiht. | 

716. Delos, Inventar des Thesmophorions. - 
IDélos 1417 A I 69; Prétre, C., Études épigraphiques 
4; 199-238 (156/5 v. Chr.); IDélos 1442 B 22 (Mit- 
te 2. Jh. v. Chr.). - Kalathiskoi aus Weiden. 

717. Orakelspruch von Klaros für Kios. — IKios 
19 (LSAM 6) (spátes 1. Jh. n. Chr.); Nilsson, Fes- 
te 255; Hug 1548 f. — (Betrifft den Kult einer un- 
genannten Gottheit, vielleicht Artemis oder De- 
meter). Z. 3-6 zur Prozession: « Alle sollt ihr ohne 
Schuhe und in Kleidern geregelt dem kalathos fol- 
gen, Goldenes aber lasst zurück!» 

718. Ehreninschrift fiir Demeterpriester in 
Ephesos. — IEphes 3252 (spätes 2. Jh. n. Chr.); Nils- 
son 352 mit Anm. 2; Pleket, H. W., Talanta 2 (1970) 
61-74 Nr. 4. Taf. 4; Suys 183 £. — Die ephesische 
Kome Almoura ehrt Publius Ailios Menekrates, der 
für Mysterien der Demeter einen silbernen k. stif- 
tet. Der x&Aadog rrepıkpyupog (Z. 5) wird in einer 
jährlichen xeAá0ou &veqop& (Z. 16 f.) zur Göttin 
gebracht. Es nehmen Männer (Z. 18-22) teil. 

719. Inschriften von Kalathephoroi (a) und 
Hypokalathephoroi (b) im Prytaneion von Ephesos 
(2. Jh./ frühes 3. Jh. n. Chr.). — a. IEplies 1072, 7 
f.; 1070, 4 f.; 1060, 13; 1070 A 2 £.; 1071, 5; 1076 
C 3. — b. IEphes 1072, 8 f.; Knibbe, D., Der Staats- 
markt, Ephesos IX 1/1 (1981) 57 ff. 92. 94. 101 ff.; 
Suys 173-188. Danksagungen dieser Kultdiener an 
Hestia, Demeter und andere Götter. Sie standen 
v.a. in Diensten der Demeter Karpophoros, die 
hier einen Tempel (IEphes 10) besass (s. 746). 

720. Papyrus Gurob (3.-2. Jh. v. Chr.); Kern, 
Orph. F. II 31, 27-30; Theodossiev, N., Kernos 9 
(1996) 220 f. - Der k. in Z. 28 enthält mystisch- 
orphische Geräte wie Konus, Rhombus, Knöchel 
und Spiegel. 

721. POxy XXXVI 2782 (2.-3. Jh. n. Chr.); 
Suys 183 f. Anm. 40 mit Lit. — Brief eines Hiero- 
phanten an eine kalathephoros (Z. 2) in Nesmeisis. 
Sie soll im Tempel der Demeter in Sinkepha die 
Opfer für Kaiser, Nilschwemme und Ernte leisten. 


REALIA 
K. und Kalathiskoi aus Ton (nicht gesondert 
vermerkt), Bronze und Marmor in Heiligtümern: 
722. Aigina, Apollonheiligtum. — Pallat, L., 
AM 22 (1897) 288; Kraiker, W., Aigina (1951) 47 





723 


Nr. 244-246; 51 Nr. 268. 269. -— Mehrere früh- 
und zwei mittelprotokorinthische K. passen eher 
zum Kult der Artemis, die im frühen s. Jh. v. 
Chr. einen Tempel erhält (Hoffelner, K., Alt- 
Agina I 3 [1999] 101-115), aber vielleicht schon im 
frühen 7. Jh. hier verehrt wurde. 

723.° Lusoi, Artemision. — Reichel, W./Wil- 
helm, A., OJh 4 (1901) so Abb. 69. - Ohne Da- 
tierung. — Kleiner K. in Bronzeguss mit durchbro- 
chener Wandung. 

724. Syrakus, Artemision auf Ortygia (Piazza 
Duomo). - Orsi, P., Mon Ant 25 (1918) 546 Abb. 
134. 135; Pelagatti, P., Cronache di Archeologia 17 
(1978) 131 £. Abb. 9b; ead., in La céramique grecque 
ou de tradition grecque au VIII s. en Italie centrale et 
méridionale, Actes du Coll. 1976, Cahiers du Centre 
Jean Bérard 3 (1982) 135 Taf. 38 Abb. 2, 6. 10; Taf. 
39, 6-13. — Spitgeometrische bis protokorinthische 
K. unter und neben dem ‘Ionischen Tempel’ der 
Artemis (Zuschreibung: Gentili, G. V., Palladio 17 
[1961] 61-84) gefunden. Nach Pelagatti (Cronache 
127-133; Cahiers 127-140) gehören die Mauerzüge 
unter dem ‘Ionischen Tempel’ jedoch nicht zu ei- 
nem Heiligtum, sondern zu Häusern der ersten 
griechischen Siedlungsphase im späten 8./frühen 7. 
Jh. v. Chr. Angesichts der vielen K. in Heiligtü- 
mern dieser Zeit, ihrer für profane Zwecke un- 
praktischen Grösse und fehlender Hinweise auf 
Gräber in diesem Areal, kann man hier doch das 
frühe Artemision lokalisieren; der Kult der Arte- 
mis zählte zu den ältesten und wichtigsten auf Or- 
tygia (s. Hinz, V., Der Kult von Demeter und Kore 
auf Sizilien und in der Magna Grecia [1998] 110). 

725. Knidos, Demeterheiligtum. — IKnidos 140 
mit Lit. — 3. Jh. v. Chr. - Marmorner K. mit 
Weihinschrift an Demeter auf Sockelquader, von 
einer Frau geweiht. 

726. Korinth, Demeterheiligtum. - Stroud, R. 
S., Hesperia 34 (1965) 16 Taf. 4; Pemberton, E. G., 
Corinth XVIII 1 (1989) 19-25 Taf. 4-6. 8. 9. 13. 14. 
sı (K.); 179-183 Taf. 54-56 (Kopfappliken). - 
Über 2000 K. - 7. bis Mitte 2. Jh. v. Chr. 

727.Sparta, Eleusinion in Therai am Taygetos. 
— Cook, J. M., BSA 45 (1950) 273 f. 275 Taf. 27, 
14. — Kalathiskoi aus dem 4.-3. (?) Jh. v. Chr. 

728. Argos, Heraion. - Waldstein, Ch., The 
Argive Heraeum II (1902) 124 f. 144 Taf. 59, 20; 
Caskey, L./Amandry, P., Hesperia 21 (1952) 195 
Nr. 190-193 Taf. 53. — Viele protokorinthische K. 

729. Perachora, Heraion. - Payne 61 f. Taf. 13, 
10-12. 17. 19; 92—98 Taf. 23, 4; 25, 6; 26, 5. 17. 
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18; 29, 17. 19. 22; 98-101 Taf. 30, 1. 5-7. 9. 12. 15. 
19-23; 31, 6; 32, 18. 19. 22; 33, 9. 10. 14. 15; Dun- 
babin/Payne 87-99 Nr. 768-903 Taf. 23. 28. 35. 
36; 166 f. Taf. 88; 302 f. Nr. 3092-3123 Taf. 121 
(Kalathiskoi z.T. mit Tragehenkel). — Mehr als 
1000 spätgeometrische bis spatkorinthische (II) K. 

730. Tiryns, Heraion. — Frickenhaus, A., Tiryns 
I (1912) 95-97 Nr. 172-185 Abb. 29. 30. - 6.-5. Jh. 
v. Chr. (?). - Etwa 350 'archaische' K. aus einem 
Votivdepot beim 'Megaron' auf der Oberburg. 

731. Roccagloriosa, Heiligtum weiblicher 
Gottheit (mit Demeter/Mefitis verwandt?). — 
Fracchia, H. M./Gualtieri, M., Roccagloriosa I 
(1990) 121 f. 133 £. Abb. 118. 119. 121. — 5.— 4. Jh. v. 
Chr. - Kalathiskoi. 

732. Chiaromonte/San Pasquale, Heiligtum 
weiblicher Gottheit (mit Demeter verwandt?). — 
Bianco, S., et al. (Hsg.), I Greci in Occidente. Mostra 
Policoro (1996) 188. 243. — Mitte 4. Jh. v. Chr. bis 1. 
jh. n. Chr. - Kalathiskoi. 


BILDZEUGNISSE 

Frühklassische Tonpinakes (733-736) aus dem 
Persephoneheiligtum in Lokroi Epizephyrioi (s. 
auch 703): 

733-* Frr. in Adolphseck, Schloss Fasanerie; 
Góttingen, Univ. 46; Heidelberg, Univ. Lo 16*; 
London, BM B 488; Reggio Calabria, Mus. Naz. 
- Grillo, E./Rubinich, M./Schenal Pileggi, R., I 
pinakes di Locri Epizefiri. Musei di Reggio Calabria e 
di Locri. AttiMGrecia ser. 4, II (2003) 58-89 Abb. 4 
Taf. 7-15: Typ 3/4; Prückner 65. 120 Typ 51 Taf. 
10, 2-5; Torelli, M., ConvMGrecia 16 (1976) 166; 
Arias, E., ibid. 524-525 Taf. 70. - Zwei Frauen an 
einem Altar mit Thymiaterion, die hintere hilt r. 
einen Hahn und 1. einen K., die vordere ein Ka- 
noun mit Opferkuchen und einem kleinen Schil- 
chen. Letzteres enthielt wohl das Weihrauchkorn, 
das sie gerade in das Altarfeuer wirft. 

734. Frr. in Reggio Calabria, Mus. Naz. und 
ehem. Tarent, Mus. Naz. 8335. — Priickner 65 f. 
120 Typ $2 Taf. 11, 1; Torelli, a.O. 733, 163 Taf. 
3 0. - Drei Frauen tanzen vor ‘thronender’ Göttin 
(2). Die vordere hält dieser in Opfergestus einen 
K. entgegen. 

735.* (= 661) Frr. in Reggio Calabria, Mus. 
Naz. 57686 u.a. — Zancani-Montuoro, P., Arch- 
Class 12 (1960) 37-50 bes. 44 f. Taf. 7; Prückner 
67. 120 Typ 55. — Frauenprozession, die vordere, 
wohl verschleierte Frau, trägt einen K., die mitt- 
lere eine Art Amphora und eine tiefe Schale zur 
Gottheit, die Gaben der dritten sind nicht erhalten. 

736. Frr. Neapel, Mus. Naz. 20691, 20378 und 
Reggio Calabria, Mus. Naz o. Inv. — Levi, A., Le 
terrecotte figurate del Mus. Naz. di Napoli (1926) 23 
Nr. 84 Abb. 25; Costabile, F., I Ninfei di Locri 
Epizefiri (1991) 133 f. mit Anm. 218 Abb. 214. - 
Weiblicher geflügelter Daimon trägt geschmückte 
trapeza, auf der ein mit Früchten (?) gefüllter K. 
und ein aryballos stehen. - K. und Körbe auf tra- 
pezai auf verwandten Pinakes: Prückner Typ 132 
Taf. 31, 1. 5; o. Typennr. Taf. 34, 4; Torelli, a.O. 


733, 168 Taf. 11. — Weitere Ex. auch aus der 
‘Grotta Oscura’. 

737. Lekythos, lukan. rf. Paris, Louvre K 562. 
~ LCS 153, 881; Lohmann L 36; Cassimatis 197 
Taf. 33, 1. — 325 v. Chr. - K. auf ionischem Grab- 
pfeiler, Jünglinge und Frauen bringen Thyrsos, 
Spiegel, kiste, Kranz und Ei dar. - S. auch K. auf 
Stelen auf apul. rf. Vasen: RVAp I 9/139; 10/43; II 
18/158; Cassimatis 200. 

738.* Volutenkrater, apul. rf. London, BM F 
283 - RVAp I 193, 7 Taf. 61, 1; Cassimatis 200 Taf. 
33, 3. - Frau setzt K. vor Grabnaiskos ab, in dem 
ein junger Mann steht; vgl. Lohmann 165 mit 
Anm. 1437 (selten). — 2. Viertel 4. Jh. v. Chr. - 
S. auch campan. rf. Oinochoe: LCS 549, 868 Taf. 
244, 6. 7; Cassimatis 198. 

739. Hydria, campan. rf. Sidney, Nicholson 
Mus. 71.01. — LCS Suppl. 2, 223, 340a Taf. 38, 4; 
Lohmann 301 K 145 Taf. 7, 2. — 360-330 v. Chr. 
— Niobe in Grabnaiskos, Trauernde auf den Stu- 
fen, davor zwei K. mit runden Früchten (?), zwei 
Aryballoi, patera u.a. — S. weitere apul. rf. Vasen 
(Lohmann 164 f. mit Anm. 1435; bei Männern: 
RVAp II 23/109. 197; 28/47. 335. 367; Cassimatis 
200 mit Anm. 29 Taf. 33, 4) oder lukan. rf. Hy- 
drien (Lohmann 164 mit Anm. 1434). 

740. Lekanis, apul. rf. Canosa, Coll. Rossi 14. 
— RVAp II 27/162 Taf. 338, 7; Cassimatis 200 mit 
Anm. 39 f. - Ca. 310 v. Chr. - K. hinter sitzen- 
der Frau, die kiste und Kreuzfackel, das Symbol 
Demeters im lukanischen Herakleia, in Händen 
hält. Auf anderer Seite Eros mit K. 

741.* (= 928) AE, Alexandria, Trajan (98-117 
n. Chr.). - BMC Alexandria 552 Taf. 30; Müller, 
a.O. 707, 84 (mit Lit.). - Rs. Mit Ahren und 
Mohn gefüllter K. auf Quadriga neben Wagenlen- 
ker und Begleiter. 

742.* (= 928) AE, Alexandria, Trajan (98-117 
n. Chr.). a. BMC Alexandria 553 Taf. 30. - Rs. 
Mit Áhren gefüllter K. auf Ochsenbiga. — b.* 554— 
556 Taf. 30. - Rs. K. auf Schlangenbiga. 

743.* AE, Alexandria, Trajan (98-117 n. 
Chr.). - a. BMC Alexandria 551 Taf. 30. — Rs. K. 
mit Mohn-Ahrenbündel gefüllt. — b.* 557 Taf. 30. 
— Rs. K. mit Ähren gefüllt, auf Säule zwischen 
geflügelten Schlangen 

744.* AE, Alexandria. a.* Livia (unter Augus- 
tus 27 v. Chr.-14 n. Chr.). - BMC Alexandria 29- 
33 Taf. 30. - b. Domitian (81-96 n. Chr.). — 345. 
346 Taf. 30. — c.-d. Hadrian (117-138 n. Chr.). - c. 
903-905; d. 906 Taf. 30. — a-c. Rs. K. mit Mohn- 
Ährenbündel und Kranz zwischen zwei schlangen- 
umwickelten Fackeln. d. Rs. Raub der Kore. 

745. Cellamosaik des Neotera (Kore)- Tempels 
im Demeterheiligtum in Korinth. — Bookidis, 
N./Stroud, R. S., Corinth XVII 3 (1997) 338-345- 
362-368 Abb. 46-48 Taf. 53. 54 a. — 2.-3. Jh. n. 
Chr. - Zwei von Schlangen umringelte K. flan- 
kieren ein Fusspaar in Bildfeld über tabula ansata 
mit Weihinschrift eines Neokoros. 

746. Altar der Demeter Karpophoros. Selcuk, 
Mus. 1728. — IEphes 1228 Abb.; SEG 26, 1034 mit 
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Lit. - 2. Jh. n. Chr. - Auf Inschriftenseite 
reliefierter K. zwischen Bukephalien mit Girlan- 
den, auf Rückseite Füllhorn, auf Nebenseiten je 
ein Ähren-Mohnbündel. 

747.* Altar der Demeter Karpophoros. Sar- 
deis, IN 84.1. — Herrmann, P., REA 100 (1998) 
495-508 Abb. 2. — Mitte 1. Jh. n. Chr. - Auf Ns. 
hoher geflochtener, leicht bauchiger K., aus dem 
eine Schlange lugt, von zwei Fackeln flankiert, auf 
anderen Seiten gekreuztes Fackelpaar (?) mit Bin- 
de und Inschriften. 

748. Grabaltar aus Kibyra/Phrygien. - Pfuhl/ 
Mobius II 545 Nr. 2258 Abb. 121. - Wohl 2. Jh. 
n. Chr. - K. mit reicher Binnenverzierung auf 
einer Seite, Pferdeköpfe sowie Grabtür auf der 
anderen. 

749. (= 822*) Reliefbasis mit eleusinischen Sym- 
bolen. Capri, Mus. — K., darin Ähren, Mohnblü- 
ten? und kleine Früchte. 


SVEN TH. SCHIPPOREIT 


Kanoun 

Als kanoun wird vor allem der bei griechischen 
Opfern benutzte Korb bezeichnet. Das Wort 
xavoUv oder x&veov ist wohl von xavva, Rohr, 
herzuleiten und bezeichnete demnach einen 
geflochtener Behälter. Bei Homer wird es meist in 
profanem Sinn, als Korb für Brot (Il. 9, 216 £.; 24, 
625 f.; Od. 1, 147; 8, 69 £.; 17, 334 f. 342 £.; 18, 
119 £), Zwiebeln (Il. 11, 630) oder auch Speiseab- 
fálle (Od. 20, 299 £) verwendet. In den beiden 
Opferszenen der Ilias (1, 449 ff.; 2, 410 ff.) wird 
zwar Opfergerste (odAoybtat) erwähnt, der Behäl- 
ter aber nicht genannt. Wahrscheinlich ist an ein 
K. gedacht, da in der Odyssee zweimal Opfer- 
gerste aus einem K. genommen wird (750. 751). 
Nach Homer ist das Wort K. erst wieder im 5. Jh. 
belegt und bezeichnet dann meist den Opferkorb 
beim Tieropfer, in dem Opfergerste, Binden und 
das Opfermesser transportiert werden (752. 753). 
Umstritten ist, ob das K. das Messer vor den 
Augen der Opfertiere verbergen sollte, wie zwei 
späte Quellen nahelegen, die K. von xavetv (töten) 
ableiten (758), oder das Messer nur kurz in den 
Korb gelegt werden musste, um bei der dreimali- 
gen Umrundung des Altars (58a. 753) oder durch 
die Beriihrung mit der Opfergerste, die immer im 
K. lag, geheiligt zu werden (dazu ausfiihrlich 
Bonnechére). In der dem Opfer vorausgehenden 
Prozession schritten eine oder zwei Kanephoren 
dem Zug voran (785). Dieses Amt war hochange- 
sehen und den Téchtern der vornehmen Familien 
vorbehalten (s. ThesCRA V 2 a Kultpersonal, gr.); 
allerdings gibt es auch einige wenige Bilder aus ar- 
chaischer Zeit, auf denen Männer oder Knaben ein 
K. auf dem Kopf tragen und der Zug entweder 
Hermen (780) oder einen Altar des Dionysos zum 
Ziel hat (779). Ist der. Altar erreicht, übergeben 
die Kanephoren das K. dem Priester, während des 


Opfers wird es dann meist von einem Opferdie- 


ner für den Priester bereitgehalten (786-788), der 


ihm die Opfergerste entnehmen wird (Ausstreuen 
über dem Altar selten dargestellt: (783. 786c). In 
den Vögeln des Aristophanes (753) geht den Ritua- 
len am Altar eine fast nur symbolische, vermutlich 
auf das Umrunden des Altars reduzierte Prozes- 
sion voraus, für die keine Kanephoros benötigt 
wird. Das K. wird auch beim Braten der Fleisch- 
stücke noch benutzt (van Straten, Hiera V 206 
Abb. 144); dass es auch andere Dinge als Opfer- 
gerste und Messer enthalten konnte, überliefern li- 
terarische Quellen und Bilder zumindest für den 
Kult des Dionysos (758. 776. 784. 792). 

Das beim Opfer verwendete K. wurde selbst als 
ein sakraler Gegenstand betrachtet, der nicht ent- 
weiht werden durfte. So schworen die Gerairen 
über den Opferkörben (754), und das Berühren 
von kanoun und chernips kann synonym für die ak- 
tive Teilnahme am Opferritus stehen (755). Dane- 
ben konnten K. auch im privaten Bereich z.B. bei 
Hochzeiten verwendet werden; darauf weisen das 
kanoun nymphikon in Inschriften (770), Bilder mit 
K. in Frauengemachszenen (789a. b) und literari- 
sche Quellen (759) hin. 

Aus den Charakterisierungen einzelner K. in 
Tempelinventaren erfahren wir einiges über deren 
Material und Aussehen. Neben Exemplaren aus 
Gold (760a), Silber (760b) und Bronze (761. 762) 
sind auch solche aus — haufig vergoldetem — Wei- 
den- oder Rohrgeflecht (764. 765) aufgeführt, bei 
denen es sich möglicherweise um die in den Prozes- 
sionen benutzten K. gehandelt haben könnte. Die 
wertvolleren und sehr viel schwereren Edelmetall- 
K. dürften dagegen wohl eher Weihgeschenke - 
vielleicht von Kanephoren - gewesen sein. Ferner 
geht aus den Beschreibungen hervor, dass es flache 
(768) und höhere (766) Exemplare gab. 

Bei Homer ist das K. ein nicht allzu grosser 
Korb, aus dem sich leicht etwas herausnehmen 
lässt; er kann also nicht sehr tief gewesen sein. 
Sonst wissen wir über sein Aussehen zu dieser Zeit 
nichts, da Darstellungen aus dem 8. und 7. Jh. v. 
Chr. nicht erhalten sind. Platten und Becken aus 
Ton mit den später charakteristischen drei Hen- 
keln (z.B. Teller aus Exochi: Coldstream, GGP 
270 Nr. 8 Taf. 60g; Teller, Athen, Kerameikos: 
Kerameikos 6 Taf. 15, 15; Schelp 86 K 10; zwei- 
oder dreihenklige Vorläufer im Spätmykenischen: 
Schelp 33 Taf. 6) dienten möglicherweise ähnlichen 
Zwecken wie die homerischen K.; auch Tonnach- 
bildungen von tiefen, dreihenkligen Körben mit 
drei Füssen (773) könnten Vorläufer des K. sein. 

Ikonographische Zeugnisse überliefern seit dem 
6. Jh. v. Chr. zahlreiche Formen von Opferkör- 
ben. In Korinth war offensichtlich ein flaches Ta- 
blett in Gebrauch, auf dem neben anderen Gerä- 
ten manchmal auch ein Kästchen zu sehen ist (776); 
möglicherweise enthielt dieses die Opfergerste 
(vgl. auch 777). In Athen ist schon im 6. Jh. ein 
Typus mit drei sehr hohen Henkeln belegt (778), 
daneben finden sich aber auch Formen mit kleinen 
Griffen (782). Zu allen Formen des K. gehören 
hier aber, anders als in Korinth, drei Henkel, de- 
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ren Funktion nicht zu erklären ist. Sie sind zum 
Tragen ungeeignet und müssen daher aus einer 
kultisch fixierten Tradition stammen. Eine Drei- 
zahl von Ringen erlaubt es, einen Korb sicher auf- 
zuhängen; vielleicht war diese Möglichkeit für die 
ursprünglichen K. wichtig; die Henkel der archai- 
schen und klassischen K. sind allerdings zum Auf- 
hängen nicht mehr geeignet. Seit dem späten 6. 
Jh. ist dann in Athen ein einfacher Typus des K. 
sehr verbreitet, der aus einer runden Platte mit 
niederem, geradem oder sich leicht erweiterndem 
Rand und drei Griffen besteht (774. 779. 780). 
Diese Griffe werden immer weiter hochgezogen 
und scheinen z.T. nicht mehr durchbrochen, son- 
dern massive Scheiben zu sein (775b. 783. 784, 
vielleicht das kanoun orthon der Tempelinventare, 
766). In der Binnenzeichnung auf Vasen weisen al- 
lerdings auch diese hohen Henkel oft Ornamente 
auf, die an Flechtwerk erinnern; überhaupt wird 
bei vielen K. an irgendeiner Stelle gezeigt, dass es 
sich um geflochtene Behälter handelt. Neben den 
hohen werden auch sehr flache Exemplare ver- 
wendet, Tabletts, bei denen statt der Henkel nur 
drei Ringe zu sehen sind, durch die Zweige ge- 
steckt werden (786). Aus dem hohen Typus ent- 
wickelte sich eine Form, die zumindest im oberen 
Teil nur in Metall denkbar ist, mit sehr dünnen 
Henkeln, die durch zahlreiche Querverstrebungen 
verbunden sind; zu ihr gehören die prunkvollsten 
K. (785. 788. 789, vgl. 767). Dagegen ist bei ei- 
nem anderen, einfachen Typus aus den drei Griffen 
ein wellenförmiger Rand mit drei Erhebungen 
und drei Senkungen geworden (787. 791). Bei al- 
len Typen sind manchmal drei kleine Füsse in 
Form von Tierpranken zu sehen, die aus Metall 
oder Holz bestehen müssen. Alle K. konnten mit 
Zweigen verziert werden (783. 786); eine Bekrän- 
zung von K. überliefert 756. Nach 757 bedeckten 
die Athener ihre K. mit Decken. Dies ist nie dar- 
gestellt worden, könnte aber bei windigem Wet- 
ter hilfreich gewesen sein, um die Opfergerste im 
Korb zu halten. Für einen ähnlichen Zweck mö- 
gen auch die hochgezogenen Wände entwickelt 
worden sein. Eine Inschrift aus dem Heiligtum der 
Artemis Brauronia in Athen (771) erwähnt einen 
chitoniskos, der auf dem K. liegt. Entweder diente 
er tatsächlich dazu, das K. zu bedecken, oder er 
war in einem K. gestiftet worden wie andere Tex- 
tilien in einem plaision (Schachtel nach Guarducci). 
In letzterem Fall dürfte man sich das K. vielleicht 
als einfachen Korb wie auf den weissgrundigen Le- 
kythen denken oder als Tablett, das dem unteren 
Teil des K. entspricht (vgl. dazu die lokrischen Re- 
liefs mit der Peplophorie 660. 662). 

Beim Tieropfer und der ihm vorangehenden 
Prozession werden alle oben genannten Formen 
verwendet, ohne dass sich erkennen liesse, wann 
welche Form benutzt wurde (Handwaschszene mit 
verschiedenen K.-Typen: 786—788). Auch bei an- 
deren Opfern sind in der attischen Kunst dieselben 
Formen zu finden. Allerdings werden im Ablauf 
des Opferrituals die K. mit hoben, reich verzier- 


ten Henkeln vor allem in der ersten Phase der 
Prozession dargestellt, während sie beim Braten 
des Opferfleisches gar nicht mehr vorkommen und 
dort fast ausschliesslich flache tablettartige K. be- 
nutzt werden; die Schnittstelle der Verbreitung 
der beiden Typen ist gewissermassen die Hand- 
waschszene (zur unterschiedlichen Häufigkeit 
ausführlich Gebauer, Pompe 504-508). Keinesfalls 
können daraus aber zwei Typen mit differierender 
Verwendung («processional basket» und «sacrifi- 
cial basket», so BaZant 65 ff.) hergeleitet werden, 
da man während des Opfers wohl kaum den Korb 
gewechselt haben dürfte. Eher bietet sich eine 
andere Lösung an: Es wäre denkbar, dass der 
prunkvolle Aufsatz, der sicher die Opfergerste gut 
schützte, abnehmbar war, und man dann beim 
Ablegen des Opferfleisches und ähnlichen Tä- 
tigkeiten nur noch den unteren «Tablett»-Teil 
benutzte. 

Ausserhalb Athens sind häufig andere Behälter 
in Form einfacher Tabletts (1026) dargestellt; so 
sind z.B. K. mit Erstlingsfrüchten und Opferku- 
chen für Dionysos in attischen Bildern von der ho- 
hen Form (784), während auf einem frühapuli- 
schen Volutenkrater ein flacher Korb ohne Henkel 
verwendet wird (792). Ein henkelloser Korb mit 
Kännchen als Inhalt, der an die frühen korinthi- 
schen Opferbretter (776) erinnert, erscheint auf 
apulischer Keramik ebenfalls (793); generell ist an- 
scheinend der klassische, attische K.-Typus in 
Westgriechenland wenig verbreitet gewesen. In 
Grabszenen dagegen sind ein flacher, dreihenkliger 
Korb (790) und ein K. mit gewelltem Rand (791), 
vom Typus her durchaus als K. zu erkennen, wohl 
doch nicht als Opferkörbe im engeren Sinn zu be- 
zeichnen; sie erfüllen hier dieselbe Funktion wie 
die henkellosen Körbe auf den attischen Lekythen. 

Aus dem Typus des flachen, deckellosen, ge- 
flochtenen Korbes, den das Wort K. wohl ur- 
sprünglich bezeichnete, haben sich also im Kult 
veschiedene Formen entwickelt, von denen die at- 
tischen Typen mit den hohen Henkeln besonders 
auffällig sind. Sie dürften zwar nicht nur bei Tier- 
opfern, sondern generell im Kult, wohl aber kaum 
für profane Zwecke verwendet worden sein. In 
den seltenen Fällen, in denen der reiche Typus aus- 
serhalb Attikas dargestellt wird (775€, weitere 
Beispiele bei Richter), dürfte dies seinen Grund in 
der Vorbildfunktion Athens und der klassischen 
attischen Kunst haben; ausserhalb dieses Einfluss- 
bereiches sind in hellenistischer Zeit verschiedene 
Varianten der K. mit niederem welligem Rand 
verbreitet (794. 795, ein ähnlicher Typ bereits auf 
dem Nereidenmonument von Xanthos: 875). 
Wohl zu allen Zeiten konnten aber einfache Kör- 
be oder sogar Tabletts, wie sie auch im Alltag be- 
nutzt wurden, ohne weiteres im Kult dieselbe 
Funktion erfüllen wie die kunstvollen K. Um bei 
ihnen die offensichtlich kultisch erwünschte, aber 
wohl nicht obligatorische Dreizahl ins Spiel zu 
bringen, genügten dann wohl drei aufgesteckte 
Zweige (793). 
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KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

750. (= 57) Hom. Od. 3, 439-442. - «....führ- 
ten das Rind an den Hörnern, / Handwaschwasser 
brachte Aretos in blumigem Becken / Aus der 
Kammer her kommend und hielt in der anderen 
Gerste / In einem Korb.» (Übers. R. Hampe). 

751. Hom. Od. 4, 761. - «Penelope...tat in 
den Korb die Gerste und flehte dann zu Athe- 
ne...» (Übers. R. Hampe). 

752. Aristoph. Aves 848-850. — «Damit ich nun 
den neuen Góttern opfre, ruf ich den Priester, der 
die Prozession (nv rourchv) heranführt. Opferdie- 
ner (mat, nai)! Den Korb (xavobv) nehmt und das 
Wasserbecken (yépviBa).» 

753- (7 1001) Aristoph. Pax 947-948. 956-957. 
— «Da ist der Korb voll Gerste, hier der Kranz, das 
Opfermesser / und hier die Kohlen...», «Nimm 
den Korb, das Wasserbecken / und wandle rechts- 
herum um den Altar.» (Übers. L. Seeger); ferner: 
58. 59. 

754- Demosth. 59 (kata Neairas), 78. — « ...den 
Hierokeryx, der die Frau des Kónigs [d.h. des Ar- 
chon Basileus] unterstützt, wenn sie die Gerairen 
beim Altar über den Opferkörben (Ev x«voic) ver- 
eidigt...» 

755. Demosth. kata Androtionos 78. — «Ich mei- 
ne, dass der Mann, der die heiligen Orte betritt 
und chernibes (Wasserbecken) und kana berührt 
und die Aufsicht führt über die Riten zur Vereh- 
rung der Götter, nicht nur eine vorgeschriebene 
Anzahl von Tagen lang rein sein (&yvevety) sollte, 
sondern sein ganzes Leben lang...» 

756. Plut. fr. 103 (= Schol. Hom. Od. 770-771). 
— Die Athener bekränzten beim Geburtstagsfest 
des Apollon die K. (6 xavodv èniotégovteg). 

757. Hesych. s.v. Istrianides. — « . . .skythische 
Gewänder und bei den Athenern die Decken, mit 
denen sie die heiligen kana bedecken. » 

758. Suda s.v. kanoun. — «Beim Fest der Dio- 
nysien in Athen versahen die Frauen vornehmer 
Herkunft das Amt der Kanephore (Exavmpöpouv). 
Aus Gold waren die kana gemacht, auf die sie die 
Erstlingsgaben von allem legten. Kanoun kommt 
von kanein (töten). Im kanoun war nämlich unter 
der Opfergerste und den Binden das Opfermesser 
verborgen...» — Vgl. auch Hesych. s.v. kanein. 

759. Suda s.v. epaulia (s. Deubner, L., JdI 15 
[1900] 151). — Kanephoros in der Prozession der 
Epaulia am Tag nach der Hochzeit. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

K. werden sehr häufig in klassischen und helle- 
nistischen Tempelinventaren erwähnt und dabei oft 
kurz charakterisiert (ausführliche Zusammenstel- 
lung bei Deubner s.v. «Basket»; Schelp 27 f. 77). 


Zum Material 

760. a. Athen, Akr., Schatzverzeichnis der 
Athena und der anderen Gótter. — IG II/II? 1429, 
25. — 367/6 v. Chr. — Chrysoun, golden. - b. In- 
ventar des Hekatompedon. — IG I/II 1474, 8. 10 


(Harris 120 Nr. 44; 153 Nr. 214). - Nach 318/7 v. 
Chr. — Argyroun, silbern. 

761. Aegina. — IG D 1455, 5-6. 33. 16. — 430- 
404 v. Chr. - Ferner IG II/IP 1453, 6; Harris 52 
Nr. 38. — Vor 350 v. Chr. — IG II/IN° 14242, 343; 
Harris 120-121 Nr. 46. 47. — 371/0 v. Chr. — Chal- 
koun, aus Bronze. 

762. Athen, Akr., Schatzverzeichnis der Athe- 
na, Inventar des Opisthodomos. — IG II/III? 1399, 
5-6. 6-7; Harris 44-45 Nr. 3. 4. - 403/2 v. Chr. 
- Chrysoun hypochalkon, Bronze vergoldet. 

763. Delos, Inventar des Artemision. — IDélos 
385 Afr. g., 3. — 196 v. Chr. - « .. .kanoun aus Gold 
mit Henkel, Boden und astragaliskoi aus Silber...» 

764. Athen, Schatzverzeichnis der Athena, In- 
ventare des Opisthodomos. IG II/III? 1378, add. 
797, 13 (ergänzt); Harris 44 Nr. 1. — 1414, 20; 
Harris 44 Nr. 2. - 385/4 v. Chr. - Inventare des 
Parthenon. IG P 343, 9; Harris 87 Nr. 13. — 434/3 
v. Chr. - Inventare des Hekatompedon. IG II/III? 
1379, 1-2; Harris 120 Nr. 45. - Um 400 v. Chr. - 
Katachryson hypoxylon, Holz vergoldet. 

765. Aegina IG B 1455, 16. — 430-404 v. Chr. 
— Schoininon, aus Rohrgeflecht. 


Zur Form 

766. Athen, Inventare des Heiligtums von De- 
los, IG II/IIP 1638 B 59. — 359/8 v. Chr. — 1640, 
22. — 355/4 v. Chr. - Delos, Inventare des Heilig- 
tums von Apollo. - IG XI 2, 161 B 37; 162 B 30; 
IDélos 104, 44: orthon, orthelon, aufrecht, d.h. Ty- 
pus mit hoher Wandung? 

767. Athen, Inventare des Hekatompedon. — 
IG I/II? 1421, 38-39; Harris 120 Nr. 39. - 374/3 
v. Chr. - Holz vergoldet mit Verstrebungen aus 
Bronze (chalka diereismata). 

768. Athen, Inventar des Heiligtums von Delos. 
- IG II/IIP 1640, 18. — 355/4 v. Chr. - Platy, flach. 

769. Delos. IG XI 2, 124, 27. — 220/19 v. Chr. 
— Kylindrous echon treis, mit drei zylindrischen 
(Füssen?, Aufsátzen?). 


Anderes 

770. Athen, Inventar der Chalkothek. — IG 
H/III? 1425 B 344. — 369/8 v. Chr. - 120, 45. - 
362/1 v. Chr. - Nymphikon, für die Hochzeit. 

771. Athen, Akr., Inventar des Brauronion. — 
IG II/IIP 1514 II 24-30; Guarducci, EpGr II 248 f. 
— 346/5 v. Chr. - Weihungen von Kleidungsstü- 
cken und Decken «...Xenophante... weihte... 
einen kleinen Chiton mit Fransen und anderen 
Verzierungen (£öiorwv xrevaröv, nicht genau 
übersetzbar), dieser [liegt] auf dem kanoun (Er tar 
xavéit) ». — Einige Zeilen davor wird ein chitonis- 
kos «in einer Schachtel» - nach der Übersetzung 
von Guarducci - erwähnt. 

772. Delos, Inventare des Heiligtums von 
Apollon. — IDélos 1429 A II 13 (1432 Ab I 40). - 
Nach 166 v. Chr. - Delphikon. 


KULTREALIA 
773. Tonkörbchen aus Tiryns. — Deubner 3, 
223 Abb. 28; Schelp 86 K 11. 
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SI 


774 


774.9 Tonkórbchen, att. - Schelp K 76. - 5. 
jh. v. Chr. - Zwei davon aus dem «Grab eines at- 
tischen Mädchens». Andere, sehr ähnliche Exem- 
plare wurden von Deubner 3, 221 f. Abb. 25. 26 
und Schelp K 13-15 für geometrisch gehalten. - 
Zur Datierung der ganzen Gruppe ins 5. Jh. v. 
Chr.: CVA Tübingen 4 Taf. 50, 3. 

775. a. Terrakottastatuetten, z.B. Korinth, 
Mus., aus Phlius. — Hesperia 40 (1972) 419 Nr. 82 
Taf. 93. - 6. Jh. v. Chr. - Frauen mit rundem, 
henkellosem Korb auf dem Kopf, der Opferku- 
chen und Früchte enthilt. — b. Terrakottastatuet- 
ten, att. — Buschor, E., Grab eines attischen Mad- 
chens (1939) 23 Abb. 18; Schelp K 75. — Mitte 5. 
Jh. v. Chr. - Kanephoros mit zylindrischem K. 
mit riesigen, massiven Henkeln. - c. Spätere Sta- 
tuetten (K. wie auf 789). — Schelp K 74 Taf. 3, 1 
mit Liste; Gebauer, Pompe 571-573 (Liste). 


BILDZEUGNISSE 

Alle hier aufgeführten K. bestehen, soweit 
sichtbar, aus einem runden, nicht gewölbten Bo- 
den mit einem niederen, senkrechten oder leicht 
ausgestellten Rand. Beschrieben werden im Text 
nur abweichende Formen und zusätzliche Teile 
(Henkel usw.). Die K. werden in Prozessionen von 
Mädchen oder jungen Frauen auf dem Kopf ge- 
tragen; wenn mit ihnen am Altar oder vor einem 
Götterbild hantiert wird, werden sie von Opfer- 
dienern oder Frauen in der Hand gehalten. 

776.* Kraterfr., mittelkor. Korinth, Mus. 
C-1926-3 (T-132). - Amyx, CVP I 200 B ı Taf. 
83, 2; van Straten V 326 Abb. 15. — 600-575 v. 
Chr. — Prozession von Minnern und Frauen. K. 
auf dem Kopf getragen und an zwei am Boden an- 
gebrachten Schlaufen gehalten. Inhalt: Kännchen, 





ein Korb, runde Opferkuchen? Ähnliche “Opfer- 
bretter’ (Begriff von I. Jucker) sind im Korinth 
häufig dargestellt, sowohl beim Tieropfer (1555), 
als auch bei Frauenprozessionen ohne Anzeichen 
eines Tieropfers (Jucker Taf. 17. 20). - Ähnlich: 
Holzpinax von Pitsa (ThesCRA I 1 Prozessionen, 
gr. 97*; van Straten Abb. 56). 

777. (= 995, = I 2 a Opfer, etr. 51*) Caereta- 
ner Hydria, ostgriechisch. Kopenhagen, Nat. Mus. 
13567. — Hemelrijk, J. M., Caeretan Hydriae (1984) 
29 Nr. 15 Taf. 67-68; van Straten, Hiera V120 
Abb. 114; Gebauer, Pompe 274 Sv 17 Abb. 153. — 
Um 520 v. Chr. — Ein Rind wird zum Altar 
geführt, hinter ihm die Kanephoros mit einem 
flachen K. ähnlich 776, in dem eine gewölbte 
weisse Masse zu erkennen ist (Opfergerste?). 

778. (= 11 Prozessionen, gr. 67*, = LIMC II 
Athena 574*) Bandschale, att. sf. Privatslg. - van 
Straten, Hiera V ss Abb. 2; Gebauer, Pompe 28- 
34 P 3 Abb. 3. - Um 550 v. Chr. — Tieropferpro- 
zession mit Kanephoros an der Spitze. Geflochte- 
ner Korb mit drei sehr spitzen, hohen Henkeln. 

779. (= 12a Opfer, gr. 452*) Halsamphora, 
att. sf. München, Antikenslg. 1441. - ABV 243, 
44; Mommsen, H., Der Affecter (1975) 110 Nr. 106 
Taf. 118-119; Nordquist, G. C., in Hägg, Icono- 
graphy 152 f. Abb. sa-b; van Straten Hiera V 32, 
Gebauer, Pompe 42-44 Abb. 9. - Um 520 v. Chr. 
- Opferprozession zu einem Altar (des — auf der 
anderen Seite dargestellten - Dionysos?). Es neh- 
men ausschliesslich Männer teil, der zweite führt 
einen Widder, der dritte trägt ein K. mit drei nie- 
deren, massiven Griffen auf dem Kopf. 

780. (= II 4 c Musik, gr. 346*) Skyphos, att. 
sf. Athen, NM 12531. — Malagardis 80-82 Taf. 19; 
van Straten Vi1 Abb. 29. — Ende 6. Jh. v. Chr. - 
Zu einem Stufenbau, auf dem zwei Hermen und 
ein kleiner Altar stehen, zieht eine Prozession: auf 
den Stufen ein nackter Knabe mit einem K. auf 
dem Kopf, dann ein Mann mit einem Ziegenbock, 
ein weiterer, der zwei grosse, tiefe, mit runden 
Gegenständen gefüllte Körbe an einer Stange über 
den Schultern trágt, und ein Flótenspieler. 

781. Vacat. 
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782. Pinax-Fr., att. sf. Athen, NM Akr 2575. - 
Graef/Langlotz I Nr. 2575 Taf. 108; van Straten, 
Hiera 243 V 265; Gebauer, Pompe 560 Kv 2. - Um 510 
v. Chr. - Prozession mit Kanephoros. Flacher Korb 
mit leicht gewölbtem Boden und drei schlaufenarti- 
gen Griffen, an denen er aber nicht gehalten wird. 

783.° (= 220) Schale, att. rf. Würzburg, Wag- 
ner-Mus. L 474. — ARV? 173, 10; van Straten V315 
Abb. 37; Gebauer, Pompe 561 Kv 7. - Um 500 v. 
Chr. - Dionysische Opferszene. Gemustertes K. 
mit drei sehr hohen, massiv wirkenden runden 
Henkeln, auf denen aber Verstrebungen angedeu- 
tet sind. An der Spitze der Henkel je ein kleiner 
Zweig. Der bärtige, nur mit einem Lendenschurz 
bekleidete Opferdiener (?), der das K. hält, streut 
Opfergerste über den Altar. 

Ähnliches K.: 65; 230). 

784. Stamnoi, att. rf. a. (= LIMC III Diony- 
sos 43*) Paris, Louvre G 407; b. (= II 4 a Bankett, 
gr. 180*) London, BM E 452. — ARV? 1073, 10; 
de La Geniére, J., MEFRA 99 (1987) 47 Abb. 3; 
Frontisi-Ducroux, Dieu-masque 155 Abb. 90. 91; 
Gebauer, Pompe 565 f. Kv 34a. b. - Um 450 v. 
Chr. — Dionysos-Kult (‘Lenäen-Vasen’, s. auch 
540): Neben dem Dionysos-Idol eine Frau mit K. 
und Oinochoe in den Händen. Sehr hohe, runde 
Henkel. Auf London E 452 mit Darstellung von 
Flechtwerk. 

785. (= 408, = I ı Prozessionen, gr. 52*) 
Volutenkrater, att. rf. Ferrara, Mus. Naz. 44894 
(T 57C VP). - 440-30 v. Chr. - Prozession mit 
Rindern zum delphischen Apollon, angeführt von 
einer Kanephoros mit einem K., ähnlich 789. 

786.a.? (2 113a Reinigung, gr. 119*) Glocken- 
krater, att. rf. Boston, MFA 95.25. — ARV? 1149, 
9; van Straten Hiera V131 Abb. 32; Gebauer, Pom- 
pe 219-221 A 4 Abb. 114. - Um 430 v. Chr. - Wid- 
deropfer. Über dem Altar taucht der Priester die 





786a 


Hände in ein chernibeion, das ihm ein Opferdiener 
hinhält. Dieser hält in der anderen, 1. Hand eine 
flache Schüssel mit kleinen Füssen, in der drei 
Zweige stecken. — b. van Straten, Hiera V 127. 374 
Abb. 30. 38; Gebauer, Pompe Abb. 111. 113. 121. — 
Ahnliche, z.T. noch flachere Behälter, die fast als 
Tablett bezeichnet werden können, begegnen bei 
der Handwaschszene háufiger. - c. (2 1 2 à Opfer, 
gr. 470*) Krater, att. Athen, NM 12491. — van 
Straten, Hiera V 128 Abb. 36; Gebauer, Pompe 
Abb. 120. — 4. Jh. v. Chr. - Der Priester entnimmt 
einem solchen Tablett gerade die Opfergerste. 

787. (= IV ı b Darstellungen von Kultorten 
46b*) Glockenkrater, att. rf. Boston, MFA 95.24. 
~ ARV? 1159; van Straten Hiera V130 Abb. 33; Ge- 
bauer, Pompe 222 f. A 6 Abb. 116. - Um 420 v. 
Chr. - Gleiche Szene wie auf 786a, der Opferdie- 
ner hält ein flaches K. mit welligem, in drei Spit- 
zen gipfelndem Rand. — Derselbe Typus in einer 
Szene mit Obeloi: Glockenkrater, att. rf. Vatikan 
17924. — van Straten Hiera V206 Abb. 144; Gebau- 
er, Pompe Abb. 290. 

788.° Kraterfr., att. rf. Potenza, Sopr. Arch. 
51532 + 54622-54623. Aus Serra di Vaglio. - LIMC 
VI Leda 34*®; Greco, G., RivIstArch ser. 3, 8-9 
(1985-86) 5-35 Abb. 1-3. 5 Taf. 1; van Straten Hie- 
ra V431 Abb. 41; Gebauer, Pompe 232—235 A 14 Abb. 
125. — Spätes 5. Jh. v. Chr. - Handwaschszene an 
Altar im Rahmen der Hochzeitsvorbereitungen von 
Theseus und Helena. Der Opferdiener (Peirithoos) 
hält ein K. des reichen Typus wie auf 789. 
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789. a.* Lekanisdeckel, att. rf. St. Petersburg, 
Ermitage 10-09 (St 1791). - ARV? 1476, 3; LIMC 
V Hermes 158; FR Taf. 68 unten; Gebauer, Pom- 
pe 569 Kv 55. — 340-30 v. Chr. - Hochzeitsvorbe- 
reitungen. Am Boden K. (Farbe Gold, d.h. aus 
Metall), drei Füsschen in Form von Tierpranken, 
sehr hohe, dünne Henkel, mit goldenen Knöpfen 
verziert, Knospen auf den Spitzen, Querverstre- 
bungen. - Ähnliche K.: b. Lebes Gamikos. St. Pe- 
tersburg, Ermitage KAB 81a. — Reinsberg, C., 
Ehe, Hetärentum und Knabenliebe im antiken Grie- 
chenland (1989) 68 Abb. 25; Gebauer, Pompe 570 Kv 
64 Abb. 356. - Kanephore in einem Hochzeitszug 
unmittelbar vor dem Wagen der Braut. - c. LIMC 
VII Pompe 2*; Schelp K 60 Taf. 4, 2; Gebauer, 
Pompe 570 Kv 61. - K. neben der personifizierten 
Pompe. - d. Peitho schmiickt K. der Aphrodite 
mit Zweigen (LIMC VII Peitho 31%). 

790.* Kelchkrater, sizil. rf. Syrakus, Mus. Reg. 
36334. - LCS 203, 26; Trendall, RFSIS 23 Abb. 
60. — Um 380 v. Chr. - An Agamemnons Grab 
Orest und Elektra, die auf dem Kopf einen gros- 
sen Korb mit drei schlaufenartigen Henkelpaaren 
trägt, sowie eine Dienerin mit einer Hydria. - 
Ähnlich: paestan. Fr. New York, MMA 1985.74. 
— RVP 57, 2 Taf. 16a. 

791.* Glockenkrater, apul. rf. Tarent, Mus. 
Naz. 4605. - RVAp I 164, 3; LIMC III Elektra I 
35*; I Greci in Occidente. Kat. Ausstell. Venedig 
(1996) Farbabb. 505. 710 INr. 221. — 390-80 v. Chr. 
— Szene wie 790, Elektra mit einer Hydria auf 
dem Kopf, hinter ihr eine Dienerin mit einem K. 
vom selben Typus wie 787, in dem ein Gefäss, 
Binden und eine Decke (?) zu erkennen sind. 

792. (= 274. 418. 542. 1027*. 1430) Voluten- 
krater, apul. rf. Neapel, Mus. Naz. 82922. — RVAp 
I 35, 8; FR Taf. 175-176; LIMC II Dionysos 
863*; van Straten V149 Abb. 111. - Um 400 v. 
Chr. - Ziegenopfer an Dionysos. Eine Frau bringt 
einen flachen, geflochtenen, henkellosen Korb mit 
Opferkuchen. Vgl. auch 56. 

793. Volutenkrater, apul. rf. Ruvo, Mus. Naz. 
Jatta 1097. - RVAp I 417, 16; LIMC II Apollon 
326*; van Straten Vi23. - Um 350 v. Chr. - Xu- 
thos und Ion am Altar bei Stieropfer an Apollon. 
L. unten trägt eine Frau auf dem Kopf einen hen- 
kellosen, mit Zweigen geschmiickten Korb mit 
leicht gewölbtem (?) Boden, darin zwei Kännchen. 
Das Heiligtum wird charakterisiert durch den 
Tempel und ein Perirrhanterion (am r. Bildrand). 

794. (2 12a Opfer, gr. 472*) Skyphos-Fr., apul. 
rf. Genf, Mus. HR 66. — RVAp Suppl. 2, 1 (1991) 
165, 333b; Aellen et al., Darius 188 f. Abb. - Um 330 
v. Chr. - Szene an Altar. Priesterin mit Kreuzfa- 
ckel und K. vom selben Typus wie 787. 

795.* Silberrelief von einem kalathos. Bologna, 
Mus. Civ. Ori 45 (Pal 450). - LIMC II Artemis 
1037*; Marabini Moevs, M. T., BollArte 68 ser. 
VI Heft 22 (1983) 1-42 bes. 18-23 Abb. 1. 9. 11. 
25. 28. 29. 32. 34 Taf. 34. — Letztes Drittel 3. Jh. 
v. Chr. - Eine Frau setzt ein K. auf einem Drei- 
fuss vor einer Statue der Artemis ab. Die Henkel 





des K. bestehen aus einer gewellten Linie mit drei 
Erhebungen auf der dem Betrachter zugekehrten 
Seite, d.h. insgesamt sechs (Verdoppelung der 
kanonischen Dreizahl?). Ähnliches, einfacheres K.: 
Weihrelief an Artemis aus Tyndaris, LIMC II 
Artemis 1023*. 


INGRID KRAUSKOPF 


Kiste, cista 

Eine kiste (xiorn, auch xotty, xortic, lat. cista) 
ist ein Korb mit einem Deckel, der häufig zur Auf- 
bewahrung und zum Transport von Speisen dien- 
te. In dieser Funktion ist sie schon bei Homer (Od. 
6, 76 «Picknick-Korb» für Nausikaa) erwähnt. In 
grösseren K. konnten auch eine Reihe anderer 
Dinge aufbewahrt werden, die K. war daher in 
der ganzen griechischen Antike ein sehr häufig be- 
nutzter Behälter (zur K. in profanem Gebrauch 
DA I 2, 1202-1205 s.v. «Cista»). Wie ein solcher 
Korb geflochten sein kann, zeigt sehr schón eine 
rómische Aschenurne in Korbform (Sinn, a.O. 
859, Nr. 341 Taf. 55) und die cista am Farnesischen 
Stier (823); der Verstärkungsring, der in halber 
Höhe des Körpers die Wandung zusammenhält, ist 
in Bildern oft das einzige wiedergegebene Detail. 
Die Proportionen schwankten je nach dem vorge- 
sehenen Inhalt; im allgemeinen sind die K. in vor- 
hellenistischer Zeit recht gross und die Deckel 
flach (letzteres auch noch auf den Cistophoren, 
816, wo sie aber offensichtlich nicht mehr über das 
Unterteil gestülpt werden.). Später strecken sich 
die Proportionen, die K. werden im Verhältnis zur 
Grundfläche höher, die Deckel variieren von leicht 
gewölbten bis zu Kegel- und Halbkugelformen. 

Im Kult dienten K. als Transportbehälter für 
Opfergaben oder andere im Kult benötigte Ge- 
genstände (796. 810). Aufgrund des Deckels bot 
die Form sich zur Aufbewahrung von Dingen an, 
die dem profanen Blick verborgen bleiben sollten. 
Dadurch werden K. zu Gegenständen von geheim- 
nisvollen und geheimen Kulten. 

Im Mythos wird der kleine Erichthonios von 
Athena den Krekrops-Töchtern in einer K. über- 
geben, die sie nicht öffnen sollten — attische Va- 
senbilder zeigen einen relativ grossen flachen Korb 
mit einem Stülpdeckel. (811). Mit der Übertre- 
tung dieses Gebots hängt in nicht ganz geklärter 
Weise der Ritus der Arrephorie zusammen (798), 
bei dem zwei Mädchen ihnen unbekannte Objek- 
te von der Akropolis in den Bezirk der Aphrodi- 
te in den Gärten und von dort anderes auf die 
Akropolis zurücktrugen (Paus. 1, 27, 3; ein Aris- 
tophanes-Scholion [797] nennt kistai als Trans- 
portbehälter. Ausführlich zum Ritus und zum 
möglichen Inhalt der kistai: Deubner, Feste 9-16. 
Burkert, 169-171). 

Im Demeter-Mythos ist ein ähnliches Aition 
nicht bekannt, obwohl auch auf Tonpinakes aus 
dem Persephone-Heligtum von Lokroi ein Kind in 
einer K. dargestellt ist (812). Wir wissen nur, dass 
die kistai, in denen bei den Grossen Eleusinia die 
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heiligen Dinge (iepd) aufbewahrt und in der Pro- 
zession von Eleusis nach Athen und zurückgetra- 
gen wurden, zum wichtigsten Kultinstrumentari- 
um der Eleusinischen Mysterien gehörten. Seit 
spätklassischer Zeit dient eine K. oft Demeter als 
Sitz (813); später sind K. an verschiedenen Stellen 
in Eleusis und im Eleusinion von Athen zusammen 
mit anderen Kultsymbolen wie dem «Bakchos» 
(Abschnitt XIL.A), der Plemochoe (Abschnitt 
VI.A), Ahren und Mohn dargestellt (817-819). 
Offensichtlich spielten sie in der zentralen Feier im 
Telesterion eine Rolle (zum Synthema s. 711). 
Auch für andere Demeterkulte sind K. überliefert 
(att. Thesmophorien: 820; Thelpousa und Lykos- 
oura: Paus. 8, 25, 7; 37, 4). 

Aus dem Demeterkult wurde die K. wohl 
schon früh (ältestes Bildzeugnis: 814) in die dio- 
nysischen Mysterien übernommen, in denen das 
Liknon zunächst das zentrale Transportgerät ge- 
wesen war. Wenn etwas darin aufbewahrt werden 
sollte, was nicht gesehen werden durfte, musste ein 
liknon verhüllt werden; wenn das Tuch wegge- 
nommen wurde, sahen sofort alle den Inhalt. Aus 
der K. dagegen mussten die hiera herausgenommen 
und gezeigt werden; dies erlaubt eine sehr viel 
effektivere Geheimhaltung. Allerdings wird die K. 
des Dionysos nicht konsequent verschlossen ge- 
zeigt wie die der Demeter: schon auf der sizili- 
schen Pyxis (814) wird sie gerade geöffnet, wobei 
jedoch profane Blicke durch den Mantel, den eine 
Frau emporhält, abgeschirmt werden sollen. 

Das liknon ist zudem ungeeignet zum Transport 
von Schlangen, die anscheinend nicht nur im 
mythischen, sondern auch im realen Dionysoskult 
eine Rolle spielten (vgl. 815; im Sabazioskult 
Demosth. de corona 260). Vielleicht erklärt sich 
dadurch, warum zu den Darstellungen der helle- 
nistischen cista mystica (816) fast immer Schlangen 
gehören. Die cista mystica, aus der eine Schlange 
hervorkriecht, kann dann auch in Szenen des De- 
meterkultes erscheinen (821), für den Schlangen 
sonst nicht bezeugt sind - in Demetermythen 
kommen Schlangen allerdings vor (zusammenge- 
stellt von Sampaolo 55 Anm. 13) und vor allem das 
Schlangengespann gehört fest zur Ikonographie 
der Göttin (804; s. LIMC IV Demeter). 

Nachdem die cista mystica in den Mysterien der 
Demeter und des Dionysos fest etabliert war, wur- 
de sie in der Kaiserzeit in weitere Mysterienkulte 
übernommen (Isis: 802. 803. 827-829, s. auch 
Malaise 135-143; Bellona: 830) und zum Mys- 
teriensymbol schlechthin (824). Das Amt des 
Kistophoren (cistifer) ist in den Inschriften zu Mys- 
terienkulten eine der am häufigsten genannten 
Funktionen, es konnte sowohl von Männern (830, 
Bellona) wie von Frauen ausgeübt werden (809, 
Dionysos). Offensichtlich konnten in demselben 
Kult unter Umständen sogar mehrere heilige Cis- 
ten verschiedenen Formats verwendet werden, wie 
das Relief 822 zeigt. Andererseits muss auch nicht 
jeder im Kontext einer Mysterienszene abgebilde- 
te Deckelkorb eine cista mystica sein. So ähnelt z.B. 





der sehr flache Korb auf 861a - falls er überhaupt 
einen Deckel besitzt — sehr der cista, die die spät- 
hellenistische sogenannte Marktfrau in New York 
(Simon, E., Augustus [1986] 207 f. Abb. 262; 250 
mit Lit.), wohl eine greise Teilnehmerin an einer 
dionysischen Feier, trägt. Sie mag Opfergaben 
enthalten, ist aber gewiss keine cista mystica. 

Die Cisten der verschiedenen Mysterienkulte 
werden nicht völlig identisch dargestellt. Während 
zu Demeter ursprünglich die verschlossene Ciste 
und zu Dionysos die leicht geöffnete mit der her- 
vorkriechenden Schlange gehört, ist die Ciste der 
Isis oft mit Halbmonden verziert, und eine grosse 
zusammengerollte Schlange liegt auf ihrem De- 
ckel. Wie die Cistentypen des Dionysos und der 
Demeter vermengt werden können (s.0.), gibt es 
aber auch bei Isis aus dem Innern hervorkriechen- 
de Schlangen - sinnvollerweise dann als Uraeus 
charakterisiert - und statt der Schlange auf dem 
Deckel können in der Art der Lararien zwei gros- 
se Schlangen die Ciste flankieren. Ob diese Vermi- 
schung rein ikonographischer Art ist oder Grund- 
lagen in den betreffenden Riten selbst hatte, kann 
hier nicht untersucht werden. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

796. Aristoph. Thesm. 284 f. - «So, Thratta, 
stell den Korb (rhy xtotyy) jetzt hin und gib/ Den 
Opferkuchen für die Góttinnen.» (Übers. L. See- 
ger). 

797. Schol. Aristoph. Lys. 642. — « ... Arrepho- 
ria, weil die Jungfrauen für die Góttin die unsag- 
baren Dinge (rà &ponta) in Körben (£v xioraıc) 
trugen.» 

798. Euphorion fr. 9 Powell. - In den fragmen- 
tarisch erhaltenen Versen ist davon die Rede, dass 
etwas herunterfiel, ferner von einer Lampe (s. Ab- 
schnitt X, Beleuchtungsgeräte), indirekt von 
Athena (I’Anuxamov), von Herse und schliesslich 
heisst es «iepnv &véducato xtotny». Die hiere kiste 
muss also der Korb des Erichthonios und dann 
wohl auch der Arrephoren sein. 

799. (= 832) Demosth. de corona 260. — Das 
überlieferte kittophoros wird häufig zu kistophoros 
verbessert, wobei die Stelle bei Harp. s.v. 
xırropöpog herangezogen wird: «Einige schreiben 
mit c xtcvooópoc. Die sogenannten kistai sollen 
nämlich dem Dionysos und den beiden Göttinnen 
heilig sein.» Grundsätzlich ist beides möglich. Der 
Volutenkrater aus Spina (= 851), der meist auf den 
Sabazioskult bezogen wird, gibt keine Entschei- 
dungshilfe, weil dort weder Efeu noch eine K. zu 
finden sind, jedoch sehr viele Schlangen. 

800. Theokr. 26, 7. ~ «Dann entnahmen der 
kiste sie [Agaue und ihre Gefährtinen] Heiliges, 
mit Händen Geformtes, legten's in stillem Gebet 
auf die frischgeschmückten Altäre.» (Übers. F. P. 
Fritz). 

801. Catullus 64, 259-260. — «Ein Teil [der 
Mänaden] feierte die heimlichen Orgia mit ge- 
wölbten Cisten (cavis cistis).» 
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802. Tib. 1, 7, 47-48. - (Über den Kult des 
Osiris) «und die leichte cista, die um die [in ihr] 
verborgenen heiligen Dinge weiss (occultis conscia 
cista sacris).» 

803. Plut. de Is. et Os. 39. — « Am 19. Tag des 
Monas Athyr (nach vier Tagen der Trauer um 
Osiris), wenn es Nacht wird, geht man zum Meer 
hinunter. Dort bringen die Stolisten und die Pries- 
ter eine heilige Ciste herbei, die ein Kästchen (ki- 
botion) aus Gold enthält, in das sie trinkbares Was- 
ser giessen. Die dem Ritus Beiwohnenden erheben 
dann ein Geschrei und alle rufen, dass Osiris wie- 
dergefunden sei. Dann befeuchten sie mit dem 
Wasser etwas fruchtbare Erde, mischen kostbare 
Aromastoffe und Parfums dazu und formen eine 
Figur in Gestalt eines Halbmondes. » 

804. Apul. imet. a. 6, 2. — (Gebet an Ceres) «Bei 
dieser, deiner Früchte spendenden Rechten flehe 
ich dich an, bei den fróhlichen Erntefeiern, bei den 
verschwiegenen Geheimnissen der Cisten (per taci- 
la secreta cistarum) und den geflügelten Wagen, be- 
spannt mit Schlangen, die dir dienen...» — b. 11, 
11. — (Isis-Prozession) « Von einem anderen wurde 
die Ciste getragen, die die Geheimnisse der erha- 
benen Religion in ihrem Inneren bewahrt und ver- 
birgt.» Es folgt das hydreion (591 b). 

805. Plut. Phoc. 28, 3. — (Als ungünstigesVor- 
zeichen) «In diesen Tagen nahmen die Binden, die 
die Mysteriencisten (r&c uuorixäc xotta) um- 
winden, statt der purpurnen eine gelbliche, lei- 
chenartige Farbe an (xol vexp@des ävhveyxav).» 

806. (= 711) Clem. Al. protr. 2, 21, 2. — («Syn- 
thema» der eleusinischen Mysten) «...ich nahm 
aus der kiste... » 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

807. Messene, Katalog der Kultbeamten der 
Athena Kyparissia. - SEG 41, 341, 1 (vgl. PAAH 
1988 [1991], 62-63; BCH 113, 611-612). — Hellenis- 
tische Zeit. — Kistiokosmoi (Beamte, die für die 
kultischen K. verantwortlich sind). 

808. (= 911) Andania (Messenien), Mysterien- 
vorschriften. - LSCG 65, 29-30. — 92/1 v. Chr. - 
«Die jungfräulichen Kultdienerinnen (xi rapfévor 
at iepat) ...haben in der Prozession die Aufgabe, 
die Wagen zu lenken, auf denen sich die kistai 
befinden, die die heiligen Dinge für die Mysterien 
(xLovac &yobcac leo puotixé) enthalten. » 

809. a. (= 843a) Torrenova bei Rom, Mar- 
morbasis mit Weihinschrift eines dionysischen 
Thiasos für die Priesterin Pompeia Agrippinilla. - 
New York, MMA. — IGUR I 160, I A 25; Voglia- 
no, A., AJA 37 (1933) 215-231; Cumont, F., ibi- 
dem 232-263, bes. 246 £. — Mitte 2. Jh. n. Chr. - 
Unter den Funktionen, die die Mitglieder des 
Thiasos ausübten, sind drei Frauen als Kistaphoroi 
genannt. — b. (= 843b) Apollonia (Sozopol), Ka- 
talog eines bacchischen Thiasos. - IGBulg I? 401, 
17. — Kaiserzeitlich. — c. (= 843c) Kellai, Weihin- 
schrift eines bacchischen Thiasos. — IGBulg III 1, 
1517, 15. — 241—244 n. Chr. — Kistaphoros. - d. Ma- 
kedonien, Fundort unbekannt, Weihung von Au- 


relia Sosipatra, die mehrmals kistaphoros war. — IG 
X 2, 1, 65, 8-9. — 3. Jh. n. Chr. 


BILDZEUGNISSE 

810. Griechische Weihreliefs des 5. und 4. Jhs. 
v. Chr. Auf zahlreichen Exemplaren (z.B. Thes- 
CRA I 1 Prozessionen, gr. 59*. 101*. 108*; 12a 
Opfer, gr. 86*; van Straten, Hiera Abb. 57-59. 65. 
69. 76. 77. 82. 86. 87; LIMC II Artemis 673*. 
974*) werden von den Adoranten sehr grosse, 
runde Behälter, sicher kistai, mitgeführt (meist 
von einer Figur im Hintergrund oder am Ende des 
Zuges auf dem Kopf getragen), in denen man sich 
unblutige Opfergaben oder andere Weihgeschen- 
ke vorstellen muss. Obwohl in diesen Reliefs, auch 
wenn Opfertiere dabei sind, Kana nicht vorkom- 
men, sind die Kistai sicher kein Ersatz für sie. Dar- 
gestellt sind in den Weihreliefs vielmehr Privatleu- 
te, die für die Götter Gaben heranbringen, nicht 
die Prozession, die dem Opfer unmittelbar voraus- 
geht, offenbar selbst dann nicht, wenn neben der 
empfangenden Gottheit der Altar dargestellt ist. 

811.* a. Kelchkrater, att. rf. Adolphseck, 
Schloss Fasanerie AV 77. — ARV? 1346, 1; LIMC 
IV Hephaistos 220; Erechtheus 10* mit Lit. und 
Verweisen. — Letztes Drittel s. Jh. v. Chr. - 
(Erichthoniosmythos). Geschlossene, relativ breite 
und niedere, im oberen Teil mit einem Tuch be- 
deckte K., in der Erichthonios verborgen ist. — b.* 
Pelike, att. rf. London, BM E 372. - ARV? 1218, 
1; LIMC II Athena 480*; IV Erechtheus 36. - 
Letztes Drittel 5. Jh. v. Chr. - Der gleiche Behäl- 
ter mit Erichthonios und den Schlangen geóffnet, 
daneben der abgenommene Deckel. - c. Kelchkra- 
ter, apul. rf. Malibu, Getty Mus. 77.AE.93. - 
LIMC IV Erysichthon II 2*; Simon, Festivals 45 
Taf. 12, 2; 13. - Um 390-80 v. Chr. - Reich ver- 
zierte K. etwas anderen Formats. 

812.° Tonrelief. Reggio Calabria, Mus. Naz. 
61046. Aus Lokroi, Persephone-Heiligtum von 
Contrada Mannella. — Prückner 31-36 Typ 5-11 
Abb. 3; Bianchi, Mysteries Abb. 65; Pugliese Car- 
ratelli, G. (Hsg.), I Greci in Occidente, Kat. Aus- 
stell. Venedig (1996) 701 Nr. 166 VI. - 2. Viertel 
5. Jh. v. Chr. - Eine Frau (Persephone?) auf ei- 
nem Lehnstuhl öffnet eine grosse, flache K., die 
auf einem Tisch steht. In dem Korb sitzt halbauf- 
gerichtet ein Knabe in einem Himation. 

813.° Eine K. dient als Sitz der Demeter: vor 
allem in der eleusinischen Ikonographie des 4. Jhs. 
v. Chr. auf Vasen, Reliefs und auch in der Rund- 
plastik (Metzger, Recherches 33-36; LIMC IV De- 
meter 267*. 279*. 281°. 282*. 283). Zu erken- 
nen ist oft nur ein zylindrischer Sitz, manchmal 
mit einer horizontalen Unterteilung. Das Flecht- 
werk ist deutlich angegeben z.B. auf der Pelike 
ehem. Sandford Graham (LIMC IV Dionysos 524 
= IV Demeter 409; Metzger, Recherches 34 Nr. 2 
Taf. 14, 1; Bianchi, Mysteries Abb. 20). 

814. Pyxis, sizil. polychrom, Palermo, Mus. 
Reg. 2269 (GE 4730). - LCS I 625, 278 Farbtaf. 
Frontispiz; LIMC III Eros 876*, VIII Suppl. Mai- 
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nades 99; Trendall, RFSIS Abb. 440. — 4. Viertel 
4. Jh. v. Chr. - Eine Frau sitzt neben einer gros- 
sen, geóffneten Ciste und holt etwas heraus; mit 
der L. hebt sie ihr Gewand hoch, um Blicke ab- 
zuwehren. Hinter der Ciste eine Stehende mit 
ähnlicher Geste, r. davon ein sitzender Papposilen, 
weitere Frauen und ein Eros. 

815. Frr. eines Homerischen Bechers, Volos, 
Mus. - LIMC VIII Suppl. Mainades 51*; Sinn, 
Becher 143-146 MB 113 Taf. 30, 1. 5. — Spätes 3. 
Jh. v. Chr. - Eine Mänade kniet vor einem halb- 
geöffneten Korb, aus dem mehrere Schlangen her- 
vorzüngeln. 

816. AR Cistophor, Ephesos. — Fleischer, Art- 
Eph Taf. s2b: Kleiner, F./Noe, S., The Early Cis- 
tophoric Coinage (1977) 477 f. Taf. 14, 12; 15, 1-2. - 
Ca. 150-140 v. Chr. - Vs. Im Efeukranz Ciste mit 
halbgeóffnetem Deckel, aus der eine Schlange 
kriecht; Rs. Kócher mit Relief (Zweig) auf der 
Wandung, umgeben von zwei Schlangen. R. ein 
Zweig, an dem eine Wollbinde (Stemma) hingt. 
Statt des Zweiges kann auch eine Hand (des Kult- 
bildes) mit dem Stemma dargestellt sein (Kleiner/ 
Noe 14, 10. 11). Cistophoren von Pergamon und 
anderen kleinasiatischen Städten: Kleiner/Noe 
Taf. 1-38. 

817.* (= 656. 1485) Cisten tragende Karyati- 
den von den Kleinen Propylien in Eleusis. a.* 
Eleusis, Mus.; b. Cambridge, Fitz. Mus. GR 
1.1865. — Hörmann, H., Die inneren Propyläen von 
Eleusis (1932) 66-68. Taf. 50-52; Budde, L./Ni- 
cholls, R., Cat. of Greek and Roman Sculpture in the 
Fitzwilliam Mus. Cambridge (1964) Nr. 81 Taf. 25; 
Mylonas, Eleusis Abb. 56; Kanta, K. G., Eleusis 
(1979) 103 Abb. 47. - Mitte 1. Jh. v. Chr. - Die 
Cisten sind mit Reliefs (u.a. weitere eleusin. Kult- 













813 


symbole: Plemochoe, drei Ähren und Bakchoi) 
verziert und besassen drei Füsse. An Flechtwerk 
erinnert wenig. 

818. Grosser Architravfries von den Kleinen 
Propylien in Eleusis. - Hórmann, a.O. 817, 45 f. 
Taf. 6, 2; Mylonas, Eleusis Abb. 57. — Mitte 1. Jh. 
v. Chr. - In den Metopen Rosetten und Boukra- 
nien mit stemmata, vor den Triglyphen K. mit 
leicht gewölbtem Deckel und Ährenbündel. 

819. Fries mit eleusinischen Symbolen, Eleusis. 
— Hörmann, a.O. 817, 47 Abb. 34. — 1./2. Jh. n. 
Chr. - In der Mitte Bukranion mit sfemma, zu 
beiden Seiten je eine relativ flache kiste auf drei 
hohen Füssen, Ahrenbündel, Phiale und Kanne 
sowie gekreuzte Bakchos-Stábe. 

820. Kalenderfries. Athen, Kleine Metropolis. 
— Deubner 250 Figur 4 Taf. 35; Simon, Festivals 18 
Taf. 3, 1. — 2. Hälfte 1. Jh. v. Chr. - Im Monat 
Pyanopsion repräsentiert eine Frau, die mit beiden 
Händen eine Ciste auf dem Kopf trägt, das Fest 
der Thesmophoria. Sie ist eine thesmophoros, die die 
aus den Megara heraufgeholten Reste (thesioi) der 
geopferten Ferkel und anderer Gaben zum Heilig- 
tum der Demeter bringt. 

821. (= 859 mit Lit.) Aschenurne «Lovatelli» 
und verwandte Denkmäler. - Demeter sitzt auf ei- 
ner Ciste, über die ein flockiges Fell (Widder?) ge- 
legt ist. Um die Ciste ringelt sich eine Schlange, 
deren Kopf im Schoss der Demeter, neben der Fa- 
ckel der Göttin, zum Vorschein kommt. 

822.* (= 749) Altar oder Basis. Capri, Certo- 
sa di S. Giacomo, Mus. Diefenbach. - Sampaolo 
46-57 Abb. 1-11; Draeger, O., Religionem significa- 
re (1994) 138 £. Nr. 9 Taf. 76. — Augusteisch-tibe- 
risch. - Auf allen vier Seiten Embleme des Ceres- 
Kultes: Schwein und Ähren, Tisch mit sehr hoher 
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cista, über der ein Tuch liegt, kalathos mit Früch- 
ten, Fackel und niedere cista auf drei kugelförmi- 
gen Füssen, mit kegelfömigem Deckel, Knauf in 
Form einer Mohnblüte und -kapsel. 

823.* Statuengruppe, Farnesischer Stier. Nea- 
pel, Mus. Naz. 6002. - LIMC HI Dirke 7%; Mo- 
reno, ScultEll 1 372-379 Abb. 478. — R. neben Dir- 
ke steht am Boden eine geschlossene cista, die im 
oberen Teil mit Efeuranken geschmiickt ist. 

824.* (= II 3 c Initiation 819) Stuckrelief aus 
dem Grab des P. Aelius Maximus. Ostia, Isola Sa- 
cra-Nekropole. Ostia, Mus. 10866. - LIMC I An- 
tiope 11°; Matz, F., AJONYZIAKH TEAETH, 
AbhMainz 1963 Nr. 15 (1964) 9 (= 1393) Nr. 15 Taf. 
24; Mielsch, Stuckreliefs 161 K 90 Taf. 75, 1. - 
120/30 n. Chr. — L. der jugendliche Liber Pater 
und die Personifikation des Nysa-Gebirges (Nysis 
Oros), r. die tanzende Antiope und Satur (alle mit 
Namensbeischriften). Zwischen den Gruppen in 
der Mitte am Boden eine cista mit gewölbtem 
Deckel und der Beischrift «Mysteria». Der Satyr 
trägt an einem Henkel einen anderen Behälter 
(situla?), was wohl eher zufällig einen ähnlichen 
Umriss ergibt wie bei der cista. 

825. Dionysische Sarkophage. - Obwohl Frau- 
en als Cistenträgerinnen in Inschriften genannt 
werden, erscheinen sie nicht auf den dionysischen 
Sarkophagen. Auch cistae tragende Silene sind re- 
lativ selten (SarkRel IV ı, 59 f. Figurentyp 101, mit 
weiteren Beispielen ausserhalb der Sarkophagpro- 
duktion), wobei bei den relativ niederen, mit ei- 
nem Tuch bedeckten Exemplaren nicht sicher ist, 
ob es sich nicht um einen offenen Korb handelt. 
Im Bildrepertoire der Sarkophage steht die cista 
mystica meist ziemlich unbeachtet mit halb oder 
ganz geöffnetem Deckel am Boden, eine Schlange 
kriecht heraus (z.B. SarkRel IV ı Taf. 36. 52. 56. 
66. 67. 68. 69. 72. 77). Relativ selten kniet eine 
Frau vor ihr, die gerade den Deckel anhebt; auf 
dem Deckel des Sarkophags Casali in Kopenhagen 
(SarkRel IV 2 185 f. Nr. 75 Taf. 86 mit weiteren 
Beispielen für das Bildschema; Ostergaard, J. S., 
Catalogue Imperial Rome. Ny Carlsberg Glyptotek 
[1996] 96 f. Nr. 42 Abb.) ist die Szene flankiert 
von einer ein Liknon enthüllenden Frau und ei- 
nem Satyr im Gestus des Aposkopein. 

826. AE, Patrai, 2. Jh. n. Chr. - NumComm- 
Paus 73 Taf. Q I-IV. Die Münzen zeigen a. einen 
Mann in einer chlamys, der auf einen Altar zueilt 
und einen runden Behälter im 1. Arm hilt; b. ei- 
nen Mann zwischen einem Altar und dem auf dem 
Boden stehenden Behälter; c. einen von mehreren 
Personen umgebenen Altar, auf dem der Behälter 
steht, oder d. denselben Behälter mit einem koni- 
schen Deckel alleine, umgeben von Efeu und Äh- 
ren oder einem Thyrsos und Trauben. Gemeint ist 
in allen Fällen zweifellos der Behälter, in dem Eu- 
rypylos die Statue des Dionysos Aisymnetes nach 
Patrai bringt (Paus. 7, 19, 6-7 als larnax bezeich- 
net) und der Altar der Artemis Triklaria (zum 
Mythos zuletzt Osanna, M., Santuari e culti 
dell’ Acaia antica [1996] 134-136). 





827.* a. Wandmalerei. Pompeji, VI 16, 7, Ca- 
sa degli amorini dorati. - Tran Tam Tinh, V., Es- 
sai sur le culte d’Isis a Pompei (1964) 130 Nr. 18 Taf. 
15, 2. — 63-79 n. Chr. — Unterhalb der Wandma- 
lerei mit Anubis, Harpokrates, Isis und Osiris 
(Tinh a.O. Taf. 15, 1; LIMC I Anubis 55* = V Isis 
190) eine Zone mit Kultinstrumenten: Sistrum, 
grosse, geflochtene cista mit konischem Deckel, auf 
deren Körper zwei dünne, gekreuzte Stäbe und 
eine Mondsichel zu sehen sind, kleinere cista der- 
selben Form ohne Mondsichel, patera, Schlange 
(uraeus) und situla. — b.* Wandmalerei. Neapel, 
Mus. Naz. 8929. Aus Pompeji, Isis- Tempel, Sacra- 
rium. — Tinh a.O. Taf. 10, 1; LIMC V Isis 77%; 
Alla ricerca d'Iside, a.O. 610, 60 Nr. 1.74; Merkel- 
bach, R., Isis regina — Zeus Sarapis. (1995) 507 Abb. 
26 — 63-79 n. Chr. - Auffindung des Osiris. Císta 
zwischen zwei Schlangen. 

828.* Grabaltar der Cantinea Procla. Rom, 
Mus. Naz. Rom. 158. — Altmann, W., Die römi- 
schen Grabaltäre der Kaiserzeit (1905) 236 Abb. 190. 
1902; Malaise, InvPrel 133 Nr. 70. — 2. Hälfte ı. Jh. 
n. Chr. - Auf der Vorderseite die Verstorbene als 
Isispriesterin mit sistrum und situla, auf den Neben- 
seiten je eine cista mit halb geöffnetem Deckel (mit 
Schuppenmuster), aus der eine Uraeus-Schlange 
hervorkriecht. 

829. a. (= II 3 c Initiation 141*) Isis-Altar. 
Rom, Mus. Cap. 1526. — Malaise, InvPrél 200 Nr. 
373; Helbig4 II Nr. 1189; Lembke, K., Das Iseum 
Campense in Rom (1994) 245 Nr. 49 Taf. 46; Mer- 
kelbach, a.O. 827, 612-614 Abb. 142-144; Iside, 
a.O. 599, 386 INr. V 2 Abb. - Um 150 n. Chr. - 
Auf der Vorderseite unter der Weihinschrift eine 
cista mit Halbmond und Ähren auf der Wandung. 
Auf dem Deckel eine eingerollte Schlange. Rs.: 
urceus, patera, culter. Nebenseiten: Horus mit Füll- 
horn; Anubis mit Kerykeion, Palmzweig und Si- 
tula — b. Rundplastische Porphyr-Ciste. Beneven- 
to, Mus. 1927. - Müller, H. W., Der Isiskult im 
antiken Benevent und Katalog der Skulpturen aus den 
ägyptischen Heiligtümern im Museo del Sannio zu 
Benevent (1969) 106 f. INr. 289 Taf. 32, 2; Malaise, 
InvPrél 304 Nr. 52; Iside, a.O. 599, 665 Nr. XI 3 
Abb. - 2.-3. Jh. n. Chr. - Mondsichel auf dem 
Körper, eingerollte Schlange auf dem Deckel. 

830.* Grabrelief des Lucius Lartius Anthus, ei- 
nes Cistophoren der Bellona. Rom, Mus. Cap. 
2022. - CIL VI 2233; Helbig* II Nr. 1179; Strong, 
BSR 9 (1920) 205 Taf. 26. — 3. Jh. n. Chr. - Uber 
dem Sockel mit der Grabinschrift der Verstorbene 
im Soldatenmantel, mit Lorbeerzweig zum Be- 
sprengen und zwei Amazonenbeilen in den Hän- 
den. Neben ihm am Boden eine grosse Ciste mit 
halbkugelförmigem Deckel. 


Liknon 

Das liknon (Mxvov, vannus, Kornschwinge) ist 
ein relativ grosser, schaufelartiger Korb von läng- 
lichem oder annähernd rundem Grundriss mit 
zwei Henkeln, der an der ‘Rückseite’ eine relativ 
hohe Wandung besitzt, die sich auf den beiden an- 
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schliessenden Langseiten bis zum Bodenniveau 
senkt; die vordere Seite ist völlig offen. Durch 
Schütteln wird darin die Spreu von den - schwe- 
reren — Getreidekörnern getrennt (worfeln) und 
kann am offenen Ende weggeblasen werden (anti- 
ke Darstellung: Berard Taf. 27, 4; moderne: Har- 
rison 299 f. Abb. 7. 8; ebenda 300-310 auch zu an- 
deren antiken Worfel-Geräten, z.B. der Schaufel 
[rröov], und den entsprechenden antiken Quellen. 
Zu einem einfachen, ägyptischen L. s. BSA 10 
[1903/04] 140 Abb. 15). Die Form wurde bei den 
im Kult verwendeten L. exakt beibehalten, nur 
fehlen bei den L. der Mysterienkulte später 
manchmal die beiden Henkel. 

Für das agrarische Gerät liegt eine Verwendung 
im Kult der Demeter nahe, und in der Tat zeigt 
das erste erhaltene Bilddokument (847) eine Pries- 
terin, die an einem Altar mit einem L. hantiert. 
Die Trauernde am linken Rand des Bildfeldes und 
die Pflugdarstellung auf der anderen Aussenseite 
der Schale erlauben es, die Szene im Demeterkult 
anzusiedeln, obwohl weder eine konkrete Hand- 
lung noch ein bestimmtes Fest erschlossen werden 
können; der dargestellte Ritus wird sich ursprüng- 
lich wohl auf die Fruchtbarkeit der Felder bezogen 
haben. Terrakotta-L. mit Kuchen oder Früchten 
im Miniaturformat sind seit dem 6. Jh. im Deme- 
terheiligtum von Akrokorinth bezeugt (844). Ih- 
re realen Vorbilder sind wohl nicht nur zur Auf- 
nahme von Opfergaben, sondern auch in einer 
Prozession (Liknophoroi bei Demeter-Prozession in 
Alexandria: 833) oder einem anderen Ritual ver- 
wendet worden, s. 853 und die hellenistischen Sta- 
tuetten einer Liknophoros (845) und der Göttin 
selbst mit dem L. (846) von der Athener Agora, 
die aber nicht im oder beim Eleusinion gefunden 
wurden; allerdings ist nicht auszuschliessen, dass 
sie von dort her verstreut wurden (zur Streuung 
der für den Kult des Eleusinions relevanten Funde 
s. Agora XXXI 7 Abb. ı). Abgesehen von diesen 
beiden als Nachweis kaum geeigneten Statuetten 
ist der Gebrauch von L. für Eleusis nicht bezeugt, 
als Mysterienutensil erscheint das L. zuerst in dio- 
nysischen Kulten (s.u.). 

Als eine Übertragung auf die Fruchtbarkeit der 
Menschen und das Gedeihen des neu gegründeten 
oikos ist wohl die ebenfalls schon durch attische Va- 
sen des 6. Jhs. bezeugte Verwendung von L. bei 
der Hochzeit zu verstehen (848). Zur Erklärung 
dieser Vasen wird meist der mehrfach, aber erst 
seit dem 2. Jh. n. Chr. überlieferte attische Brauch 
herangezogen, gemäss dem ein Knabe bei Hoch- 
zeiten ein L. voll von Broten herumgetragen ha- 
be (837, s. Verilhac/Vial 354). Die Worte, die er 
dabei sprach, stammen aus einem Mysterienkon- 
text und dürften das L. wohl als ein Instrument 
kultischer Reinigung charakterisieren (s.u.). Sie 
sind zuerst für den Sabazios-Kult überliefert, in 
dem auch das L. bezeugt ist (832. 851). In den kai- 
serzeitlichen und spätantiken Quellen ist diese 
Mysterienfunktion in die Hochzeitsriten über- 
nommen; Nilsson (Opuscula selecta 3 [1960] 172 £. 





248 f.) hielt deshalb die Verwendung des L. bei der 
Hochzeit überhaupt für spät. Er verweist aber 
selbst auf den Brauch der katachysmata (s. Deub- 
ner, L., RAM 121 [1978] 240-254; Vérilhac/Vial 
335-337): Über Braut, Bräutigam und die neu in 
den oikos aufgenommenen Sklaven werden Dat- 
teln, Feigen, Nüsse und Süssigkeiten (tragemata) 
geschüttet, wobei allerdings nirgends überliefert 
ist, worin sie transportiert wurden. In der einzi- 
gen erhaltenen Darstellung auf einer Loutropho- 
ros des Phiale-Malers, Boston (430/425 v. Chr.; 
ARV? 10. 223; Oakley, J., AA [1982] 113-118 Abb. 
1-3; Oakley/Sinos, a.O. 848, Abb. 60; Véril- 
hac/Vial 310 £. Abb. 1a) wird ein flacher, runder 
Korb (Kanoun?) verwendet, aber L., die meist 
Früchte enthalten und leicht auszuschütten sind, 
wären natürlich genauso geeignet gewesen. Man 
könnte die katachysmata spontan als einen Frucht- 
barkeit evozierenden Ritus verstehen, wenn nicht 
die Sklaven einbezogen wären; ihretwegen ist auch 
an eine Reinigungsfunktion gedacht worden, ob- 
wohl bei Hesych. s.v. xataxbouata von einem 
«onuelov ebernpiag», einem Zeichen des Überflus- 
ses die Rede ist. Ein Ausweg, der auch die L. der 
schwarzfigurigen Vasen einbezieht, ergibt sich, 
wenn man die Verbindung von L., Hochzeit und 
Riten, die Fruchtbarkeit und Wohlstand bezwe- 
cken, als alt und nur die Vermengung mit der Ver- 
wendung in den Mysterien als spät ansieht - eine 
Vermengung, die schon im 1. Jh. v. Chr. auf dem 
Kameo des Tryphon (860) zu beobachten ist. We- 
niger plausibel erscheint der Versuch, die L. der 
attischen Vasen als Haushaltsgeräte und Teil der 
Aussteuer der Braut zu interpretieren, auch wenn 
in den schwarzfigurigen Hochzeitszügen vielleicht 
nicht nur kultisch notwendige Dinge, sondern 
auch Eigentum der Braut mitgeführt wird (s. 
Krauskopf, I., AA [1977] 16-24), und der Lexiko- 
graph Pollux (1, 246; 3, 38, 2. Jh. n. Chr.) berich- 
tet, dass die Braut in Athen ein Sieb (koskinon) und 
eine Röstpfanne (ptyon) in ihren neuen Haushalt 
mitbrachte (s. Vérilhac/Vial 352 £.). Ein L. ist aber 
ein sehr spezielles Gerät, das nicht Teil eines nor- 
malen Haushalts gewesen sein dürfte. 

Dagegen hat das L., das in dem Sophokles- 
Fragment (831) der Athena Ergane dargebracht 
wird und auf einer Lekythos des Pan-Malers (850) 
zu sehen ist, nichts mit Fruchtbarkeitsriten zu tun. 
Bei Sophokles ist anschliessend von Schmieden die 
Rede, und das L. wird anders als in allen anderen 
Prozessionen nicht auf dem Kopf getragen. Es ist 
— als besonders schwer herzustellender Korb - ein 
Weihgeschenk von Korbflechtern für die Göttin 
der Handwerker, wie C. Berard überzeugend ge- 
zeigt hat. Wenn demnach ein L. im Kult der 
Athena nicht zu belegen ist, bezeugt dennoch das 
Weihrelief an Artemis aus Delphi (854), dass L. 
auch ausserhalb von Demeter- und Dionysos-Kul- 
ten Verwendung finden konnte. 

Im Dionysos-Kult ist das L. durch eine eher 
unerwartete Art der Benutzung verankert: Es 
konnte als Wiege für Kleinkinder dienen, wie - 
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ohne jede kultische Konnotation - schon der ho- 
merische Hermeshymnos bezeugt. In Delphi ist 
diese Funktion verbunden mit dem danach be- 
nannten Dionysos Liknites, dessen Erweckung al- 
le zwei Jahre von den Thyiaden gefeiert wurde 
(Plut. de Is. et Os. 365 A und orphische Texte, s. 
Nilsson 1, 284 f.; Nilsson 2, 38-45; Turcan 394- 
401). In späthellenistischer und römischer Zeit sind 
Bilder des Kindes im L. häufig (Harrison 295 f. 
Abb. 2-4; Schneider-Herrmann 62 f. Taf. 31, 1; 
Horn 57 f. Abb. 52; LIMC VII Suppl. Mainades 
148*); der Ritus in Delphi ist aber wohl schon im 
6. Jh. v. Chr. auf dem Polos der Siphnier-Karya- 
tide dargestellt, auf dem Frauen sich inmitten ei- 
nes Thiasos mit einem L. beschäftigen (849). Lei- 
der ist nicht mehr zu erkennen, was sich in dem 
L. befand; es könnte eine Maske gewesen sein wie 
auf den attischen Vasen der Hochklassik (852), in 
denen die Maske, die an einem Pfeiler oder einer 
Säule befestigt werden wird, Hauptteil eines zu er- 
richtenden Dionysos-Bildes ist. 

Das L. enthält also gewissermassen den Gott; 
von daher liegt die Übernahme in Mysterienriten 
nahe. Schon zur Zeit der genannten Vasen ist in 
einer Szene des Sabazios-Kultes eine Priesterin mit 
einem verhüllten L. auf dem Kopf dargestellt 
(851); dazu ist das Zeugnis des Demosthenes (832) 
heranzuziehen. Seit dem 4. Jh. v. Chr. wurde das 
L. allmählich zu einem der wichtigsten Geräte der 
Dionysos-Kulte (ältestes Bild eines ein L. tragen- 
den Silens: 855a), so dass in der Kaiserzeit ein in 
einem ländlichen Heiligtum weithin sichtbares L. 
als Symbol des durch Dionysos bewirkten Gedei- 
hens und Überflusses verstanden werden konnte 
(862). Wie dieses sind die meisten L. nicht ver- 
hüllt; in ihnen sind Früchte, Kuchen und oft ein 
Phallos inmitten der Früchte sichtbar. Schlangen 
im L. sind nur in Plutarchs Alexandervita für den 
von Olympias ausgeübten Dionysoskult erwähnt 
(836, zu den Schlangen s. 815). Verhüllte L. wer- 
den wohl immer zu Mysterienszenen gehören: 
Entweder wird das L. mit dem Phallos enthüllt 
(858. 861), oder es wird über den Kopf eines Ein- 
zuweihenden gehalten (863, s. auch 859). Dabei 
spielt dann wohl der Gedanke der Reinigung, der 
in der Servius-Stelle 835 ausführlich erörtert wird, 
eine Rolle; es liegt nahe, einem Gerät, in dem die 
Spreu vom Weizen, also das Gute vom Schlechten 
getrennt wird, eine reinigende Kraft zuzuweisen. 

Zum Demeterkult scheint diese Funktion des 
L. zunächst nicht gehört zu haben, weder literari- 
sche Quellen noch vorhellenistische Bilder sind be- 
kannt. Im Hellenismus begann sich dann — wohl 
mehr in der Ikonographie als im realen Kult - das 
Instrumentarium der verschiedenen Mysterien zu 
vermischen. Die ursprünglich zu Demeter gehö- 
rende kiste wird in den Dionysos-Kult übernom- 
men und mit den dionysischen Schlangen verbun- 
den; als cista mystica kann dieser Behälter dann 
auch wieder in den Demetermysterien erscheinen. 
Das mystische, verhüllte, reinigende L. wird in 
Bilder des Demeterkultes aufgenommen und kann 





deshalb auch in dem Bildzyklus erscheinen, der 
sich am vollständigsten auf der römischen Urne 
Lovatelli (859) erhalten hat. Die Einweihung des 
Herakles muss in Eleusis lokalisiert werden, aber 
die doch recht verbreitete Bilderfolge kann kaum 
die sonst so geheim gehaltenen Kernhandlungen 
des Eleusinischen Kultes darstellen. Einen Ausweg 
hat man darin gesucht, wegen der kathartischen 
Funktion des L. hier nur die Entsühnung des He- 
rakles von der Blutschuld des Kentaurenmordes in 
den Kleinen Mysterien von Agrai zu sehen (beson- 
ders dezidiert Schneider-Herrmann 64 f.), doch 
passt dazu der Höhepunkt, die Begegnung mit 
Demeter, nicht recht. Auf die nicht-eleusinischen 
Details der Szenen (Schlangenciste, verhülltes L.) 
ist schon vielfach hingewiesen worden. Gerade 
weil es sich um eine mythische Einweihung han- 
delt, ist es vielleicht nicht notwendig, nach einem 
realen Kult zu suchen, in dem genau diese Mi- 
schung dionysischer und eleusinischer Elemente 
praktiziert wurde. Da der exakte eleusinische Ri- 
tus nicht dargestellt werden konnte, wird man bei 
der Wiedergabe der Initiation des Herakles das 
Fehlende wahrscheinlich aus dem Repertoire einer 
allgemeinen hellenistischen Mysterienikonogra- 
phie ergänzt haben. In dieser Bilderwelt ist das L. 
eines der wichtigsten Instrumente (s. auch 839 und 
oben zu 860), sodass es schliesslich auch im Isis- 
Kult erscheinen kann (838). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

831. Soph., TrGF IV F 844. — «Geht den Weg, 
ihr, das ganze Handwerkervolk, die ihr euch mit 
ruhig getragenen likna (orarois AMxvoror, oTuréc = 
«stehend», «unbewegt») verehrend an die Tochter 
des Zeus, die wildblickende Ergane, wendet und 
auf dem Amboss mit schwerem Schlag...» - Zur 
herkömmlichen Interpretation: Pearson, A. C., 
The Fragments of Sophocles III (1917) 56 £. fr. 844; 
überzeugende neue Erklärung: Berard 103-112. 

832. (= 799) Demosth. de corona 260. — (Funk- 
tionen des Aischines in den Sabaziosmysterien:) 
«Die alten Weiber gaben dir Ehrentitel wie Vor- 
sänger, Vortänzer, Anführer, Efeuträger (oder 
Cistenträger, s. 799), Liknonträger (Aıxvo@öpog).» 
(Übers. W. Waldvogel). 

833. Kall. h. 6 (an Demeter), 126. - «Wie die 
Liknonträgerinnen mit likna voll Goldes einher- 
ziehn (ai Aıxvopöpor ypucQ Tifa Muva...)» 
(Übers. E. Howald/E. Staiger). 

834. (= 1500) Anth. Pal. 6, 165. — (Phalaikos, 
alexandrinisch:) « .. . und das Körbchen (Mxvov), / 
das auf bebändertem Haar früher so oftmals sie 
trug, / weihte Euanthe dem Bakchos.» (Übers. H. 
Beckby). - Vgl. auch Athen. s, 198e. - «In der dio- 
nysischen Prozession des Ptolemaios Philadelphos 
gingen hinter den Priestern, Priesterinnen und den 
Hierostolistai die Frauen, die die likna trugen.» 

835. Verg. georg. 1, 165 f. — (In einer Aufzäh- 
lung landwirtschaftlicher Geräte) «...und die 
Schwinge der Mysterien des Bacchus (mystica van- 








2.b. KULTINSTRUMENTE/STRUMENTI DI CULTO 281 


nus Iacchî) ...» — Serv. ad loc. erklärt ausführlich: 
«Mystische [Kornschwinge] des Iacchus sagt er 
deswegen, weil die heiligen Riten des Liber Pater 
sich auf die Reinigung der Seele bezogen und die 
Menschen durch seine Mysterien so gereinigt wur- 
den, wie das Getreide durch die Kornschwinge ge- 
reinigt wird. Einige fügen hinzu, dass Liber Pater 
bei den Griechen Liknites genannt wird, vannus 
heisst bei ihnen nämlich liknon. Darin soll er ge- 
legt worden sein, nachdem er aus dem Mutter- 
schoss geboren war. Andere verstehen mystisch so, 
dass sie die Kornschwinge einen weiten Behälter 
aus Korbgeflecht nennen, in dem die Landleute 
wegen seines Fassungvermögens die Erstlings- 
früchte sammelten und Liber und Libera weihten, 
daher heisse sie mystisch. » 

836. Plut. Alex. 2. - «Olympias...führte in 
den dionysischen Umzügen grosse, handzahme 
Schlangen mit, die oft aus dem Efeu und den mys- 
tischen likna (éx t&v pvotixdy AMxvov) heraus- 
krochen und sich um die thyrsoi und Kranze der 
Frauen wanden und so die Männer erschreckten. » 

837. Plut. prov. 1, 16 (= Zen. 3, 98, CPG 82- 
83; 323-324): — «In Athen war es Brauch, dass bei 
den Hochzeiten ein Knabe, dessen beide Eltern am 
Leben waren, ein mit Broten gefülltes liknon he- 
rumtrug und dazu sagte: Ich entkam dem Schlech- 
ten und fand das Bessere (Équyov xoxóv, sbpov 
Aueıvov).» 

838. (= 591. 804b) Apul. met. 11, 10, 6-7. - 
(Isis-Prozession) «ein fünfter trug ein goldenes, 
mit goldenen Zweigen gefülltes liknon.» 

839. Suda s.v. Avxvoqópoc. — «Das liknon ist für 
jede Mysterienweihe (teAerhy) und fiir jedes Op- 
fer geeignet (Enirndeiov).» 

840. Anecd. Bekker I 277. — «Liknophoros: der 
das liknon trägt. Dieses ist das mystische Zeichen 
der von Demeter gegebenen Nahrung... Im liknon 
sind Kuchen und Salz.» 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

841. Chios, lex sacra. - SEG 35 (1985) 923 A 6 
(Horos 3, 1985, 105-111 A 6). - Um 400 v. Chr. - 
«Die Teile der Opfer, die für die Priesterin be- 
stimmt sind, sollen in das liknon gelegt werden (èg 
TO Aixvov évOetvat).» 

842. Delos, rationes pecuniarum. — IG XI 2, 203 
À. 51-52. — 269/8 v. Chr. - «Ein liknon für den 
Preis einer Drachme (?).» 

843. (= 809) Liknophoren: a. Weihinschrift 
eines dionysischen Thiasos für die Priesterin Pom- 
peia Agrippinilla. - Cumont, a.O. 809, 250 f. zu 
den liknaphoroi (wie die kistaphoroi drei Frauen). — 
b. Apollonia (Sozopol), Katalog eines bacchischen 
Thiasos. — IGBulg I? 401, 2. — Kaiserzeitlich. — c. 
Kellai, Weihinschrift eines bacchischen Thiasos. — 
IGBulg HI 1, 1517, 16. — 241-244 n. Chr. 
KULTREALIA | 
. 844.* Terrakottanachbildungen von L. Ko- 
rinth, Mus. C-62-268 u.a. Aus dem Demeterhei- 
ligtum von Akrokorinth. - Brumfield 147 ff. Taf. 


46-52. - 6.-2. Jh. v. Chr. - Miniaturformat. Ei- 
nige L. enthalten Gefässe und kleine L., andere 
Kuchen oder Kórner. 

845.* Kopf einer Terrakotta-Statuette. Athen, 
Agora T 431. - Thompson, D. B., Hesperia 23 
(1954) (= Thompson, H. A. und D. B./Rotroff, S. 
I., Hellenistic Pottery and Terracottas [1987]) 96 f. 
Taf. 22). — Spátes 3. Jh. v. Chr. - Frau mit L. auf 
dem Kopf, in dem ein Ährenkranz und Opferku- 
chen zu sehen sind. 

846.* Terrakotta-Statuette Athen, Agora T 
1547. — Thompson, a.O. 845, 97 Taf. 22. — 4.-3. 
jh. v. Chr. - Thronende Góttin, Polos und Phia- 
le in der Rechten und ein L. (mit Opferkuchen) 
auf dem Schoss haltend. 


BILDZEUGNISSE 

847. (= II 4 b Tanz 284*) Sianaschale, att. sf. 
London, BM 1906.12-15.1. - ABV 90, 7; Ashmole, 
B., JHS 66 (1946) 8-12 Taf. 6; Bérard 2, 102. 106 
Taf. 27, 1; Brijder, Siana I 263 Nr. 290 Taf. 58a—b; 
LIMC IV Demeter 417*. - Um 560 v. Chr. - Hin- 
ter einem brennenden Altar eine Priesterin mit ei- 
nem L., das sie so hält, dass sein Inhalt (Ähren und 
andere, grössere Gegenstände) sichtbar ist. Auf den 
Altar laufen fünf Mädchen und ein nackter, junger 
Mann zu. Links die trauernde Demeter. 

848. Bauchamphora, att. sf. London, BM B 
174. -— ABV 141, 5; Harrison 315 Abb. 13; Bérard 
2, 105 Anm. 43 Taf. 27, 3; Oakley, J. H./Sinos, 
R. H., The Wedding in Ancient Athens (1993) 28 f. 
Abb. 65. — 540-30 v. Chr. — Hochzeitsprozession. 
Brautpaar auf Wagen, begleitet u.a. von drei 
Mädchen, von denen zwei L. und eines einen 
flachen Korb mit Deckel tragen. Körbe werden in 
Hochzeitszügen auf attischen Vasen regelmässig 
dargestellt (s. Krauskopf, I., AA [1977] 14-28), L. 
seltener, aber doch noch relativ oft (Krauskopf 
a.O. 17 f. Nr. 3. 4. 9. 14. 15) im Vergleich mit 
Gefässen wie Dinoi oder Hydrien. Eine Prozes- 
sion von Frauen mit drei Körben, einem L. und 
zwei Fackeln (Deubner, L., AA 1936, 335-343 
Abb. 1-3) wirkt wie ein Auszug aus einem Hoch- 
zeitszug und kann deshalb kaum nur wegen des L. 
als Teil eines Demeterfestes gedeutet werden. 

849. Relief am Polos der Karyatide vom Siph- 
nierschatzhaus. Delphi, Mus. - LIMC VIII Suppl. 
Mainades 98*; Silenoi 202*; Themelis, P. G., in 
Hägg, Iconography 54-72 Abb. 3. 7-9. ~ Um 525 
v. Chr. - In der Mitte der Vorderseite ein dreibei- 
niger (?) Tisch, auf dem ein L. steht, r. davon ein 
Pfahl (?). Links eine Frau mit einem toten Rehkitz 
oder Böckchen in der Linken, r. vom Tisch eben- 
falls eine Frau. Zu beiden Seiten schliesst ein Thia- 
sos von Mänaden und Satyrn an. 

850. Amphora, att. rf. Athen, NM Akr 618. 
Von der Akropolis. - ARV? 553, 31; Graef/Lang- 
lotz II 57 Nr. 618 Taf. 48; Bérard 2, 102-113 Taf. 
26, 1; Simon, Festivals 38 'Taf. 12, 1. - Um 460 v. 
Chr. - Erhalten Kopf und Oberkórper eines 
bekränzten, bärtigen Mannes, der ein L. auf dem 
linken Unterarm trägt. Vor und hinter ihm Reste 
weiterer Prozessionsteilnehmer. 







































































































282 2.b. CULT INSTRUMENTS/INSTRUMENTS DE CULTE 


851. (= 1429) Att. rf. Volutenkrater. Ferrara, 
Mus. Naz. 2897. Aus Spina, T 128 VT. - ARV? 
1052, 25; LIMC III Dionysos 869*; VIII Suppl. 
Kybele 66*; Sabazios 1; Bérard 2, 101 Taf. 26, 2; 
Loucas, I., in Hägg, Iconography 73-83 Abb. 2. — 
440-30 v. Chr. - Orgiastische Prozession vor ei- 
nem Götterpaar (zu dessen Deutung s. LIMC, 
a.O.). Unmittelbar vor den Göttern, neben dem 
Altar, eine weisshaarige Priesterin, die ein mit ei- 
nem Tuch verhülltes L. auf dem Kopf trägt. 

852. (= 541, = Il 5 Kultbilder 216*) Chous, att. 
rf. Athen, NM VS 318 (Slg. Vlasto). - ARV? 1249, 
13; LIMC III Dionysos 29; Lezzi, Eretria 339 Nr. 
215 Taf. 137. 138d; Bérard/Bron 29-44 Abb. 7. - 
425-20 v. Chr. - Auf einem dreibeinigen Tisch ein 
L., in dem zwischen Efeuzweigen und Tänien ei- 
ne Dionysos-Maske liegt. R. und l. je eine Frau, 
mit Kantharos bzw. Korb, darin Trauben und an- 
dere Früchte. Zum nur noch mit Zweigen gefüll- 
ten L. nach Aufhängung der Maske: 1244. 

853. Platte, beidseitig bemalt, apul. rf. Basel, 
Sig. H. A. Cahn 1343. - Cambitoglou, A./ 
Chamay J (Hsg.), Céramique de Grande Grece. La 
Collection des fragments Herbert A. Cahn. Kat. 
Ausstell. Genf (1997) 216-219. - Um 340 v. Chr. 
— Erhalten Unterkórper einer Frau in Peplos, ne- 
ben ihr Kreuzfackel und L. Im unteren Abschnitt 
Schwein. Andere Seite: Mann mit Thymiaterion 
und Fackel, Schaf. 

854. Weihrelief, fr. Delphi, Mus. 1101. 3815. 
8874. - Zagdoun, M.-A., FDelphes IV 6 (1977) 32- 
40 Nr. 8. 9 Abb. 21-24; van Straten, Hiera 294 
R77. - 2. Hälfte 4. Jh. v. Chr. - Inschrift: «Der 
Artemis... weihte Kleumenes...als Dank für ei- 
nen Sieg (?, [ézuv]lxtov).» — Auf die stehende 
Artemis und eine sitzende Góttin zu bewegt sich 
eine Prozession, erhalten eine Frau mit einem L., 
vor ihr ein Tierführer mit einem Schaf, dann ein 
Mann, eine weitere Frau und ein Kind. In der 
oberen Zone weitere Gótter: Nymphen, Agathe 
Tyche (?, mit Füllhorn), Apollon und Hermes. 

855.* Silene mit L. auf dem Kopf. - a.* Glo- 
ckenkrater, apul. Triest, Mus. 395. - Simon, E., 
JdI 76 (1961) 171 Abb. 37; Bérard 1 Taf. 2, 3.- Um 
375 v. Chr. - In einem Thiasos ein Satyr mit Si- 
tula und L. (Früchte, Zweig, Phallos). - Der Ty- 
pus begegnet erst wieder im Hellenismus und wird 
häufig in der Kaiserzeit, s. dazu Bérard 1 mit zahl- 
reichen Beispielen, z.B. b.* Fr. einer Marmorsta- 
tue. Avenches, Mus. 1298. Aus Aventicum. — Bé- 
rard 1 Taf. 1. - 170/90 n. Chr. - Erhalten r. Arm 
und Kopf eines alten Silens mit dem halb durch 
ein Tuch verhüllten L., in dessen vorderem Teil 
verschiedene Früchte zu sehen sind. Unter dem 
Tuch zeichnet sich die Kontur eines Phallos ab. 

856. (= 548 mit Lit.) Balsamarium aus Kameo- 
Glas. — Bacchus(?)-Knabe mit verhülltem Haupt, 
ein L. tragend. 

857. Frauen mit L. auf dem Kopf sind häufig 
auf römischen dionysischen Sarkophagen (SarkRel 
IV 1, 38 £. Figurentyp 47-49, Geyer 83 f.). Sie be- 
gegnen aber auch in anderen, älteren Gattungen 





(z.B. aretinische Reliefbecher aus der Werkstatt 
des Marcus Perennius: Matz, a.O. 824, Taf. 16 (L. 
verhüllt); Bianchi, Mysteries Abb. 83; LIMC II 
Dionysos/Bacchus 173). 

858. a. (= LIMC III Dionysos/Bacchus 195*) 
Wandmalerei. Pompeji, Mysterienvilla, oecus, 
Mittelwand r. von der Bacchus- Ariadne-Gruppe. 
- Kraus, Th./von Matt, L., Lebendiges Pompeji. 
Pompeji und Herculaneum (1973) Farbtaf. 124; - Um 
50 v. Chr. - Eine knieende Frau nimmt ein Pur- 
purtuch von einem L., in dem anscheinend ein 
grosser Phallos liegt. Eine Fliehende in der an- 
schliessenden Ecke der linken Wand (LIMC VIII 
Suppl. Silenoi 14*), deren Mantel sich wie ein Se- 
gel hinter ihr bliht, ist wohl mit der L.-Enthül- 
lung zu verbinden. Andere Szenen: 878. 891. Zur 
gesamten Bilderfolge s. ThesCRA II 3 c Initiation 
71 mit Lit. Zu den Parallelfiguren im Telephos- 
Fries: Bauchhenss-Thiiriedl, Ch., Der Mythos von 
Telephos in der antiken Bildkunst (1971) 64 Faltplan 
2 Platte 7.47: LIMC VII Telephos 1 zu Platte 
47/48. — Ähnlich: b. Campanarelief. Paris, Lou- 
vre (Maiuri, a.O. 878, 153 Abb. 59); Mosaik Dje- 
mila (Nilsson 2 Abb. 35. 36; LIMC I Agnoia 5*; 
III Dionysos/Bacchus 136*). Zu diesen und wei- 
teren Denkmälern mit L.-Enthüllung s. ThesCRA 
II 3 c Initiation 72-75. 77 (Silen enthüllt L.). 

859. (= 821, = II 3 c Initiation 34) Aschenurne 
Lovatelli. Rom, Mus. Naz. Rom. 11301. - LIMC 
IV Herakles 1410; Demeter/Ceres 145*; Sinn, F., 
Stadtrömische Marmorurnen (1987) 88-90 Nr. ı Taf. 
1. — 2. Hálfte 1. Jh. n. Chr., Szene nach hellenisti- 
schem Vorbild. — Myste (Herakles) sitzt mit ver- 
hülltem Haupt auf einem Widderfell. Eine Prieste- 
rin hält ein L. über ihn, dessen Inhalt nicht zu sehen 
ist. - Zur Szenenfolge: ThesCRA II 3 c Initiation 
34-37. - Ähnlich: Campana-Platte Rom, Mus. 
Naz. Rom. 4358. — Helbig* Nr. 2164e; LIMC III 
Demeter/Ceres 147*; ThesCRAT 3 c Initiation 35. 

860.* Sardonyx-Cameo mit Signatur des Try- 
phon. Boston, MFA 99.101. — Furtwängler, AG 
Taf. 57, 13; Vollenweider, Steinschneidekunst 36 f. 
102 Taf. 28, 1. - Mitte 1. Jh. v. Chr. - Mysterien- 
weihe/Hochzeitszug: Eros und Psyche werden mit 
verhiillten Hauptern von einem anderen Eros mit 
Fackel zum Hochzeitsbett geführt. Hinter den bei- 
den ein weiterer Eros, der ein L. mit Früchten 
über sie hält. 

861. Zwei Felder der Stuckdecke des Cubiculum 
D der Villa Farnesina. Rom, Mus. Naz. Rom. 1071 
(b). 1072 (a). — Matz a.O. 824, 8 (= 1392) Nr. 2. 3 
Taf. 8. 10; Bragantini, I./de Vos, M. (Hsg.), Mus- 
NazRom II 1. La decorazione della villa romana della 
Farnesina (1982) 138 f. Taf. 73. 78. — Letztes Viertel 
1. Jh. v. Chr. - a. (2 H 3 c Initiation 77*) Ein Mann 
im Silens-Trikot fasst mit beiden Händen ein Tuch, 
um ein L. zu enthüllen oder zu bedecken, das auf 
einer mit einem Tuch bedeckten Basis (oder einem 
Altar?) steht. Unter dem Tuch zeichnet sich die 
Kontur eines Phallos ab. Von r. nähert sich ein 
Knabe mit verhülltem Kopf und einem Thyrsos in 
der Rechten, über den eine Frau einen unklaren 
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Gegenstand hält. Sie wendet sich zu einer jüngeren 
Gefährtin mit einem Tamburin um, zwischen bei- 
den steht ein sehr flacher Korb (nach der Form zu 
urteilen kaum die cista mystica, eher ein canistrum?). 
- b. Sehr fragmentiert. Links eine Frau, die ein L. 
an den Henkeln hält, während eine andere Figur, 
von der nur die Hände erhalten sind, mit einem 
Tuch hantiert. Ganz r. eine knieende junge Frau, 
deren Mantel nur die Beine bedeckt, vom Typus 
her an die L.-Enthüllerin von 858 erinnernd, vor 
ihr ein unklarer Gegenstand (soweit zu erkennen, 
kein zweites L., eher Korb [?] mit Früchten [?]). 

862.* Relief. München, Glypt. 455. — Fuchs, 
M., Römische Reliefwerke. Glyptothek München. Ka- 
talog der Skulpturen VII (2002) 34-38 Abb. 11. — 1. 
Hälfte 1. Jh. n. Chr. — Ein Bauer treibt eine Kuh 
an einem ländlichen Heiligtum vorbei. Durch ei- 
ne Lücke in dessen Temenosmauer blickt man auf 
ein L. (Früchte, Phallos), das auf zwei übereinan- 
dergesetzten baityloi aufgestellt ist. 

863.* Röm. Wannensarkophag. Lyon, Mus. 
Gallo-rom. 2001-0-311. — SarkRel IV 1, 138 f. Nr. 
38 Taf. 39; Matz, a.O. 824, Taf. 23. — 220/30 n. 
Chr. - Zwei Frauen flankieren ein durch einen 
Mantel verhülltes Mädchen, die rechte hält ein L. 
mit Phallos, das ganz durch ein Tuch bedeckt ist, 
über seinen Kopf, die linke greift nach dem Tuch 
(Enthiillung?). 

L. auch: 561. 


INGRID KRAUSKOPF 


Skaphe 

Das Wort skaphe oder skaphis bezeichnet gros- 
se, ausgehöhlte Behälter aller Art, von Backtrögen 
und Wannen bis hin zu Schiffen und zum Grab. Im 
Kult sind grosse Wannen aus Metall zum Trans- 
port von unblutigen Opfergaben auf Delos (865) 
und vor allem in Athen in der Panathenäenprozes- 
sion bezeugt (864. 866. 874), wo es Aufgabe der 
Metöken war, diese schweren Behälter zu trans- 
portieren. Die gleichen Behälter wurden offen- 
sichtlich auch zum Transport der kleinen Fleisch- 
stücke zum Bankett nach dem Opfer verwendet 
(1198). Die delischen skaphai mit den Opfergaben 
für Brizo (865), waren offensichtlich leichter als die 
attischen, so dass sie von Frauen getragen werden 
konnten. Inventare aus Delos überliefern sowohl 
skaphai aus Holz (869) wie auch aus Metall, z.T mit 
Verzierungen (867. 870-872), einmal wird 
ausdrücklich erwähnt, dass die eine skaphe rund ist. 
Aus Holz könnte man sich auch die skaphai der 
Brizo vorstellen. Es ist nicht auszuschliessen, wenn 
auch nicht wahrscheinlich, dass diese skaphai 
schiffstórmig waren (s. Abschnitt XIILA.3, 
Schiffsmodelle), da mit demselben Begriff, skaphe, 
auch das Schiff bezeichnet wird (z.B. 940). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

864. Phot. s.v. skaphas. - «Die Metöken trugen 
sie [sc. die skaphai] im Festzug der Panathenien, 


die einen solche aus Kupfer, die anderen aus Sil- 
ber, voll von Honigwaben und Opferkuchen, be- 
kleidet mit purpurfarbenen Minteln. So [heisst es 
bei] Menander.» (Übers. aus Berger/Gisler-Huwi- 
ler, PartheDokFries 195 f., dort zahlreiche weitere 
Stellen zum Stichwort «skaphephoroi»). 

865. Semos von Delos, FGrH 396 F 4 (Athen. 
8, 335a-b). - «...wenn also die delischen Frauen 
dieser [der Brizo] opfern, bringen sie ihr Gefässe 
(srdoac) voll aller Köstlichkeiten ausser Fischen, 
weil sie zu ihr unter allem Möglichen auch für die 
Rettung der Schiffe beten.» (Übers. C. Friedrich). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 
Zum Material 

866. Athen, Schatzverzeichnis der Athena, 
Inventare des Hekatompedons. - IG B 342, 24; 
Harris 114. 155 Nr. 229. - 405/4? v. Chr. - 1467, 
5-6; Harris 155 Nr. 228. — 304/3 v. Chr. - 
«...Hundert bronzene skaphai...» 

867. Delos, Inventar. — IDélos 1429 A II 37. — 
Nach 166 v. Chr. — Aus Silber. 

868. Delos, Inventar des Thesmophorions. — 
IDelos 1417 A I 78 (Prêtre, C., Études epigraphiques 
4, 199-238). — 156/5 v. Chr. - Skaphe mit bronze- 
nem Ring. 

869. Delos, Inventare des Heiligtums, IDélos 
104. (26) B 18; 104 (29), 17; IG II/IIP? 1648, 16. — 
Mitte 4. Jh. v. Chr. - Aus Holz. 


Zur Form 

870. Athen, Inventar der Chalkotheke. - IG 
II/IIP 1425 B 349. - 377/6 v. Chr. - Skaphe mit 
Lówenfüssen. 

871. a. Oropos, Inventar des Heiligtums von 
Amphiaraos. — IOropos 325, 16 (IG VII 3498, 16). 
- Um 200 v. Chr. - Skaphion mit Darstellung 
eines Eros. - Aus Silber. - b. Delos, Inventar des 
Sarapieon. — IG XI 4, 1308, 4. - 2 Jh. v. Chr. - 
«...Skaphion monoprosopon (mit einzelner Fi- 
gur) ...» - c. Delos, Inventar des Heiligtums. - 
IDélos 1429 A II 37. — Nach 166 v. Chr. - Skaphion 
mit Figur. 

872. Delos, Inventare des Asklepieions. - IDé- 
los 1414 all 21; 1416 A I 99, 101; 1425 II 10. — Nach 
166 v. Chr. — 1417 B I 105, 109 (Prétre, a.O. 868, 
199—238). — 156/5 v. Chr. - Inventar des Thesmo- 
phorions (linke Stoa). — 1417 A I 95 (Prétre a.O. 
199-238). — 156/5 v. Chr. - Leion (ungemustert). 


BILDZEUGNISSE 

873. a. Kolonnettenkrater, att. rf. Bochum, 
Univ. S 1174. — Gebauer, Pompe 67 f. P 26 Abb. 
26. — Um 510 v. Chr. - Stier mit stemma, neben, 
d.h. im Bild hinter ihm, ein junger Mann, der ei- 
ne S. auf der Schulter trágt. Sie ist über den Rand 
gefüllt mit flachen, kurzen Objekten, die nicht die 
übliche Form von Opferkuchen haben (vielleicht 
Honigwaben?). -— b. Amphora panathenäischer 
Form, att. rf. New York, MMA 20.244. — ARV? 
249, 9; Richter/Hall 49 Nr. 25 Taf. 25. - Ein jun- 
ger Mann mit einem Zweig in der Hand auf der 
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Schulter trägt einen Kessel. Dieser wurde von 
Richter a.O. und Ginouvès, Balaneutikè 57 £. als le- 
bes, den ein Athlet als Siegespreis errungen hat, in- 
terpretiert, was überzeugend schien aufgrund der 
angeführten Parallelen, der Gefassform und der 
Überlegung, dass ein Metöke als Skaphephore als 
Einzelbild ein sehr ungewöhnliches Motiv wäre. 
Nach dem Bekanntwerden des Kraters in Bochum 
muss diese Deutung noch einmal überprüft wer- 
den: Die beiden Gestalten und die Form der ge- 
tragenen Gefässe stimmen überein, und auf dem 
Krater ist der sakrale Kontext durch das stemma ge- 
sichert. 

874. Parthenonfries, Nordseite, Platte 5 und 
Südseite, Platte 38/39 (XXXVID, von beiden nur 
Frr. erhalten, von Nord 5 auch Zeichnungen von 
Carrey und Stuart. Athen, Akropolis Mus. - 
Brommer, F., Der Parthenonfries (1977) 214. Nord- 
seite: 28 f. Abb. 3 Taf. 57, Südseite: 99 Taf. 152, 2 
Fr. ; Berger/Gisler-Huwiler, PartheDokFries 64. 136 
f. Taf. 46. 83. 113. — 447-438 v. Chr. — Hinter den 
Opfertieren (Schafe bzw. Rinder) schreiten jeweils 
drei oder vier junge Männer, die auf einer Schul- 
ter sehr grosse, flache Schalen oder Wannen tragen, 
die sie mit der Hand abstützen. Auf der Zeichnung 
von Stuart (Brommer Abb. 3) scheint der Inhalt 
durch eine unregelmässige, wellige Linie oberhalb 
des Randes angedeutet gewesen zu sein. 

875. Fries von der Cella des Nereiden-Monu- 
ments von Xanthos, Westseite. London, BM. - 
Childs, W./Demargne, P., Le monument des Néréi- 
des. Le décor sculpté. FXanthos 8 (1989) 209 f. Plat- 
te 904/5; Taf. 135 und LXII. - Ende 5.-Anfang 4. 
jh. v. Chr. - Opfer an Altar. Von l. werden ein 
Stier und ein Schaf (oder eine Ziege?) zum Altar 
geführt. Ihnen voraus gehen drei Opferdiener in 
knielangem Chiton, von denen zwei Schalen oder 
Körbe tragen, der vordere Korb sollte ein Kanoun 
sein, beim hinteren kónnte man auch an eine ska- 
phe denken. Deutlicher sind die zwei Behälter un- 
terscheidbar in der Prozession des Architrav-Frie- 
ses: Auf Platte 893 (a.O. Taf. 128 und LV) tragen 
die drei vorderen Figuren einen Korb mit dem 
charakteristischen gewellten Rand, der in verein- 
fachter Form die drei Henkel des Kanoun andeu- 
tet, auf Platte 886 der erste und letzte (a.O. Taf. 
129 und LVI) sehr grosse Schiisseln, die etwa den 
attischen Skaphai entsprechen, die Diener dazwi- 
schen flache Körbe oder Schalen anderen Formats. 


INGRID KRAUSKOPF 


Canistrum ` 

Dem griechischen kanoun entspricht vom 
Wortstamm her das lateinische canistrum, das auch 
in der Tat gebraucht wird, wenn kanoun ins Latei- 
nische übersetzt werden muss, etwa bei der Be- 
schreibung der attischen Kanephorie für Pallas 
Athena (876), oder ein griechischer Begriff für 
canistrum gebraucht wird (483). Dennoch ist das 
canistrum nicht einfach das lateinische Pendant des 
Kanoun. Canistra haben zwar dieselbe Grundform 






wie das Kanoun, aber meist keine Henkel und 
jedenfalls nicht deren im griechischen Kult kano- 
nische Dreizahl. Sie wurden, soweit wir dies 
erkennen können, auch nicht zum Transport der 
wichtigsten Opfer-Utensilien benutzt, sondern 
enthielten im Kult wie im profanen Gebrauch 
Früchte oder Kuchen oder auch Zweige für die ri- 
tuelle Reinigung (878) und wurden von männli- 
chen und weiblichen Opferdienern gleicherweise 
auf dem Kopf getragen (879-881). Ursprünglich 
waren sie wie das Kanoun aus Weidenruten oder 
Rohr geflochtene Körbe, grosse Exemplare wur- 
den wohl immer aus diesen Materialien hergestellt. 
Häufiger sind in der Bildkunst relativ kleine 
Exemplare aus verschiedenen Metallarten, bei de- 
nen man manchmal als Verzierung eine Nachah- 
mung von Flechtarbeit zu erkennen meint. (878). 
Diese canistra aus Metall sind kaum von den noch 
zahlreicheren lances zu unterscheiden, auch die 
Verwendung stimmt weitgehend überein; aller- 
dings dienten lances auch zum Transport anderer 
Dinge (> Lanx). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

876. Ov. met. 2, 711-713. — (Merkur sieht Her- 
se:) «Und es geschah an dem Tag, dass züchtige 
Mädchen die reinen / heil’gen Geräte gemäss dem 
Brauch in bekränzten Körben (coronatis canistris) / 
trugen zur festlichen Burg der Pallas hinan auf 
dem Scheitel.» (Übers. R. Suchier). 

877. Ov. fast. 2, 650-653. — (Opfer für Termi- 
nus:) «...breite/Körbe (lata canistra) hält in der 
Hand, neben ihm stehend, sein Sohn./Früchte 
wirft er nun dreimal hinein in die Glut...» 


(Übers. W. Gerlach/N. Holzberg). 


BILDZEUGNISSE 

878.* (andere Szenen: 858. 891) Wandmale- 
rei. Pompeji, Mysterienvilla, oecus, linke Wand, 
Mittelgruppe. — Maiuri, A., La Villa dei Misteri 
(1931) 134-138 Abb. so Taf. I und L; Farbtaf. III. 
IV; Simon, E., JdI 76 (1961) 120 f. Abb. 7; Kraus, 
Th./von Matt, L., Lebendiges Pompeji. Pompeji und 
Herculaneum (1973) Farbtaf. 121; Riz 56 Nr. 32 Taf. 
39, 1. - Um so v. Chr. — Eine vom Rücken gese- 
hene sitzende Frau und zwei assistierende junge 
Frauen. Die r. giesst aus einer Kanne Wasser über 
einen Zweig, den die sitzende über einen Korb 
hält, die l. hält einen zweiten Korb bereit. Er war 
mit einem Tuch bedeckt, das die Mittelfigur ge- 
rade emporhebt. Sie ist wohl damit beschäftigt, die 
Zweige aus dem einen Korb zu nehmen und be- 
sprengt in den anderen zu legen. Beide Körbe ha- 
ben einen etwas weiter ausladenden Rand als 881 
und sind wohl aus Metall zu denken, das in seiner 
Verzierung Korbgeflecht nachahmt. 

879. (= 10c*) Relieffr. aus der Serie Della 
Valle-Medici (sog. Ara Pietatis). Rom, Mus. Cap., 
Centrale Montemartini 1881 (+ 2830). — Helbig4 II 
Nr. 1751; Fless, Opferdiener 21. 107 Kat. 22 II Taf. 
4; Siebert Instrumenta Kat. I 6a. — Claudisch, 41- 





2.b. KULTINSTRUMENTE/STRUMENTI DI CULTO 285 


54 n. Chr. - Ein junger, lorbeerbekränzter Mann 
in einer Tunica trägt einen flachen Korb auf dem 
Kopf, der mit einem Tuch bedeckt ist, und hält 
ihn zusätzlich mit beiden Händen fest. Erkennbar 
sind unter dem Tuch Früchte (?) und Ähren (?), 
eine Wollbinde hängt herab. 

880. (= 553 mit Lit.) Fr. eines grossen Reliefs 
mit Darstellung eines Opfers. Vatikan, Mus. 
Chiaramonti 1880. — Claudisch. — Erhalten ein mit 
Reliefs verzierter Opfertisch. Eines dieser Reliefs 
zeigt einen Zug von Frauen mit verehrend 
erhobenen Händen, zwischen ihnen ein Mädchen, 
das ein c. auf dem Kopf trägt und mit einer Hand 
festhält. 

881. (= 894) Wandmalerei. Villa di San Mar- 
co. Neapel, Mus. Naz. 8966. Aus Stabiae. — Elia, 
2.0. 894, 104 f. Abb. 6. 7; Riz 57 Nr. 33 Taf. 
19, 2. — 4. pomp. Stil, ca. 50-55 n. Chr. - In- 
nerhalb eines Frieses von 6 Figuren mit Sakralge- 
räten eine junge Frau, die ein c. aus Metall auf 
dem Kopf trägt und mit der r. Hand festhält. In 
der gesenkten L. hält sie eine Kanne. Zum Ty- 
pus vgl. etwa das Bronze-Exemplar aus Hercula- 
neum, Neapel, Mus. Naz. 76531 (Riz 34 Taf. 1, 
1, Mitte 1. Jh. n. Chr.). 

882.* (= 1519) Wandmalerei. Neapel, Mus. 
Naz. 8795. Aus Pompeji VI 9, 6, Casa dei Dioscu- 
ri. - Ward-Perkins, J./Claridge, A., Pompeii A.D. 
79. Treasures from the Nat. Arch. Mus. Naples, Ex- 
hib. Cat. Boston (1978) I 67 (Farbta£); II 182 Nr. 
192; CollNapoli (1989) 162 INr. 281 Farbtaf. 67; Riz 
53 Nr. 16 Taf. 15, 1. - 4. Stil, 65-70 n. Chr. - Auf 
einer Treppe dionysische Attribute: Kymbala, ein 
Lorbeerzweig, ein silberner Krater und ein 
geflochtener Korb, in dem ein silbernes Trinkhorn 
und ein Kantharos sowie ein Thyrsos und eine 
Weinlaubgirlande liegen. 

883. Sarkophagfr. Rom, Mus. Naz. 80712 (ex 
Villa Mattei). — SarkRel III 3 Nr. 437 Taf. 142; Sie- 
bert 306 K 11. — (Antoninisch) 170-180 n. Chr. - 
Kleiner Opferdiener l. neben einem Altar, mit 
beiden Händen einen kleinen Korb mit Früchten 
haltend. - Ahnlich, Korb mit einer Hand gehal- 
ten: Fless, Opferdiener 128 Kat 30 Taf. 3, 2. 


Corbis 

In römischen Prozessionsszenen sind manchmal 
sehr grosse, tiefe Körbe dargestellt, die von zwei 
Opferdienern getragen werden (884-885). Sie ha- 
ben eine dem Kalathos ähnliche Form mit zwei 
Henkeln und einer mehr oder weniger klar abge- 
setzten Standfläche; ihr Inhalt ist nie genau zu er- 
kennen. Offensichtlich dienten sie zum Transport 
von etwas, das in grossen Mengen benötigt wur- 
de (zum Inhalt Rotili, M., L’arco di Traiano a Be- 
nevento [1972] 109; Fless, Opferdiener 21 f.). Im pro- 
fanen Bereich wurden solche Körbe vor allem bei 
der Ernte gebraucht (DA I 2, 1504 s.v. «Corbis»; 
Siebert, Instrumenta 214); der lateinische Begriff 
hierfür dürfte corbis sein. Erntekórbe  (corbes 
messuarii) wurden im Kult von den Vestalinnen 
verwendet (1663). 


KATALOG 
BILDZEUGNISSE 

884. Campanarelief. Rom, Mus. Naz. 72823. - 
Fless, Opferdiener 21 Taf. 5, 2. - Augusteisch. - L. 
ein Stier, der zum Opfer geführt wird, davor ein 
grosser, geflochtener Korb, den ein Opferdiener 
festhält, während ein anderer tief hineingreift. 

885. Trajansbogen von Benevent, kleiner Fries. 
~ Pfanner, M., Der Titusbogen (1983) 87 Beilage 3 
(von dort Figurenzählung übernommen); Fless, 
Opferdiener 21. 108 Kat. 29, II Taf. 5, 1. — 114 n. 
Chr. — Fast an der Spitze eines Triumphzuges, vor 
Musikern und Opfertieren, zwei Tunicati (Figur 
3. 4), die zusammen einen Korb vom selben Typ 
wie 884 tragen, weiter hinten ein zweites Diener- 
paar mit einem Korb (Figur 114. 115). - Ähnliche 
Gruppe: Relief «Casali». — Fless, Opferdiener 111 
Kat. 146 II Taf. 9. 


INGRID KRAUSKOPF 


Lanx 

Lanx ist das häufigste Wort für Schüsseln und 
Platten aus Metall und kann wohl synonym mit 
clarnus, discus, patella, satira, satura (s. Hilgers Nr. 
100. 137. 206. 279. 318) gebraucht werden. Vermut- 
lich bestimmten diese Begriffe eine Form näher 
(890), was aber für uns nicht mehr erkennbar ist. 
Lances dienten im profanen Gebrauch vor allem zum 
Servieren von Speisen (RE XII 2, 1296 s.v. «Lanx») 
und sind deshalb im Original in zahlreichen Sil- 
berschátzen zu finden (s. z.B. Martin-Kilcher, St., 
in Cahn, H. A./Kaufmann-Heinimann, A., Der 
spätrömische Siberschatz von Kaiseraugst [1984] 396- 
398): es gibt dort runde, ovale und viereckige 
Platten und Schüsseln, auf die der Begriff lanx 
zutreffen könnte. In Heiligtümern wurden entspre- 
chende Behälter bisher nicht gefunden, was aber 
sicher auf dem Zufall der Fundüberlieferung beruht, 
denn zahlreiche literarische und archäologische 
Quellen bezeugen die Verwendung von L. im Kult. 
Meist werden Früchte oder Zweige als Opfergaben 
transportiert (890-892. 894), aber auch das Opfer- 
messer (1100) oder ein Weihrauchkästchen (893. 
894) kann auf einem solchen Tablett getragen 
werden. Nach der Tötung der Tiere werden die 
exta und das zum Verzehr bestimmte Fleisch auf L. 
gelegt (886). Sie sind also im Kult wie im profanen 
Gebrauch Transportgeräte für die verschiedensten 
Dinge und nicht auf eine bestimmte sakrale Funk- 
tion festgelegt. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

886. Ov. fast. 1, 453 £. - «Nichts gewinnt durch 
die Rettung der Burg (capitolia) die Gans: Deinen 
Schüsseln (lances) / Gibt ihre Leber gleichwohl, 
Inachus’ Tochter, sie her.» (Übers. W. Gerlach/N. 
Holzberg). vgl. auch 2. 

887. Liv. 40, 59, 7-8. - (Erdbeben während ei- 
nes lectisternium:) «Und die Schüssel, die dem Jupi- 
ter vorgesetzt war, fiel mitsamt der Decke (lanx cum 
integumentis) vom Tisch.» (Übers. H. J. Hillen). 
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888. Vers. georg. 2, 393 f. - «...zollen wir 
demgemäss fromm dem Bacchus mit Liedern der 
Ahnen / Schickliche Ehren, reichen ihm volle 
Schüsseln und Kuchen (lances et liba).» (Übers. D. 
Ebener). 

889. (= 434) 

890. Schol. Pers. 2, 71-72. — Hilgers 147 Nr. 
100. — «Eine satira ist eine Art von clarnus oder 
lanx, voll mit vielen und verschiedenen Arten von 
Früchten, clarnıus kann ein scheibenförmiges Ta- 
blett (discus) oder ein Tisch (mensa) genannt wer- 
den, der gedrängt voll von Opfergaben für Venus 
dargebracht zu werden pflegt.» 


BILDZEUGNISSE 

891. (andere Szenen: 858. 878) Wandmalerei. 
Pompeji, Mysterienvilla, oecus, linke Wand, Figur 
l. von der Mittelgruppe. - Maiuri, a.O. 878, 132 
Abb. 48 Taf. E Farbtaf. II; Simon, a.O. 878, 122 
Abb. 8; Kraus/Matt, a.O. 878, Farbtaf. 120. — 
Um 50 v. Chr. - Eine junge Frau hält in der Lin- 
ken eine flache Metallschüssel mit zwei kleinen 
Griffen, die Opferkuchen enthält, und in der 
Rechten einen Zweig. 

892.Rom, Ara Pacis, Eingangsfront, Opfer des 
Aeneas. — Simon, E., Ara Pacis Augustae (1967) 
Taf. 25; Koeppel, HistRel V 1, 110 f. Abb. 2. — 13- 
9 v. Chr. - Links vom Altar ein Opferdiener in 
einer Tunica, mit mantele auf der 1. Schulter, auf 
der erhobenen I. Hand eine flache Schüssel mit 
Früchten haltend, in der R. eine Kanne. 

893. (= 194. 444) Relieffr. Rom, Mus. Naz. 
489. — Fless, Opferdiener 19. 104 Kat. 7 Taf. 2, 1. — 
Augusteisch. - Ein kleiner Opferdiener mit Kanne, 
hinter ihm ein zweiter, der mit der Linken eine 
Platte halt, auf der eine Pyxis (Weihrauchbehilter) 
steht. In der Rechten hilt er ein einzelnes Weih- 
rauchkorn (?). 

894. (= 881) Wandmalerei. Neapel, Mus. Naz. 
8966. Aus Stabiae, Villa di San Marco. — Elia, O., 
BollArte 32 (1938) 101-103 Abb. 2. 3; Riz 55 Nr. 26 
Taf. 17, 1. — 4. Stil, 50-55 n. Chr. - Innerhalb ei- 
nes Frieses von 6 Figuren mit Sakralgeräten ein 
Junger Mann mit einem rundenTablett mit kleinen 
Früchten (?) in der Linken und einer Kanne in der 
Rechten und eine Frau mit einem etwas grösseren, 
silbernen Tablett, auf dem ein Weihrauchkästchen 
und Zweige zu sehen sind. — Weitere Tabletts und 
Schalen auf pompejanischen Fresken bei Riz 55 f 
Taf. 17. 18 (die Unterscheidung zwischen discus, 
lanx und satura ist nicht nachvollziehbar). 
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VII. Wagen, lraggestelle und Schiffe 


A. Griechisch 


BIBLIOGRAPHIE: Wagen: Ahlberg G., Prothesis and 
Ekphora in Greek Geometric Art (1971) 220—239; Burkert, W., 
«Katagógia-Anagógia and the Goddess of Knossos», in 
Hägg/Marinatos, Early GCP 81-88; Crouwel, J. H., Cha- 


riots and Other Wheeled Vehicles in Iron Age Greece (1992, zu 
Wagen- und Rädertypen); Höckmann, U., Die Bronzen aus 
dem Fürstengrab von Castel San Mariano (1982) 131-141; La- 
xander, H., Individuum und Gemeinschaft im Fest. Untersu- 
chungen zu attischen Darstellungen von Festgeschehen im 6. und 
frühen 5. Jh. v. Chr. (2000) 55-55. 179-189 (Hochzeitszüge). 
112-124. 205 (Ekphoraziige); Lorimer, H. L., «The Coun- 
try Cart of Ancient Greece», JHS 23 (1903) 133-151; Mana- 
kidou, E. P., /Jagacotáosw ue douara (899-595 a1. zt. X.). 
Ilagatnornosis ovqv &xovoypagía tovs (1994); Metzger, 
H., «Ekphora, convoi funébre, cortége de dignitaires en 
Gréce et la périphérie du monde grec», RA (1975) 209-220; 
Mommsen, H., Exekias I. Die Grabtafeln (1997) 40-55 
(Ekphora); Oakley, J./Sinos, R. H., The Wedding in An- 
cient Athens (1993) 26-33; Xagorari, M., Untersuchungen zu 
frühgriechischen Grabsitten. Figürliche plastische Beigaben aus ge- 
schlossenen Grabfunden Attikas und Euböas (1996) 29-31. 55 f. 

Schiffskarren: Boardman, J., «A Greek Vase from 
Egypt», JHS 78 (1958) 4-12; de Spagnolis, M., Il mito ome- 
rico di Dionysos ed i pirati tirreni in un documento da Nuceria 
Alfaterna (2004) 61-66 (raffigurazioni di Dionysos sulla na- 
ve e sul carro navale); Deubner, L., «Dionysos und die An- 
thesterien», JdI 42 (1927) 172-192 (= Deubner ı); Göttli- 
cher, A., Kultschiffe und Schiffskulte im Altertum (1992) 
103-131; Guarducci, M., «Dioniso sul carro navale», Quad- 
Tic 12 (1983) 107-118. 


1. Wagen und Traggestelle 

Die griechischen Wagen lassen sich in zwei 
Gruppen einteilen, einerseits diejenigen, die, von 
Maultieren, Rindern oder — seltener - von Pfer- 
den, aber nie von einem Viergespann gezogen, in 
wechselnder Grösse und Austattung zum Trans- 
port von Menschen, Lasten und wohl auch sakra- 
len Geräten und Götterstatuen dienten und nur 
selten dargestellt sind, andererseits die bei Homer 
von einer Pferde-Biga, später fast immer von ei- 
ner Quadriga gezogenen Streit- oder Rennwagen, 
die — abgesehen von den Wettspielen — in klassi- 
scher Zeit wahrscheinlich nur zu Paraden und ähn- 
lich glanzvollen Auffahrten gebraucht wurden, 
aber den überwiegenden Teil aller Wagendarstel- 
lungen in der Bildkunst ausmachen. Über dieses 
Phänomen und die Frage, wie lange Streitwagen 
in irgendeiner Forn im Krieg verwendet wurden, 
ist in der Forschung seit langem mit sehr un- 
terschiedlicher Akzentsetzung diskutiert worden 
(Lit. zur Kriegführung bei Schollmeyer, P., Anti- 
ke Gespanndenkmäler [2001] 10 Anm. 47, zu Hoch- 
zeits- und anderen Festziigen ibidem 75 f. und 
Oakley/Sinos 29 f.). 


Sprachliche Bezeichnungen 

Das griechische Wort für den « Streitwagen » ist 
harma, bei Homer kann synonym auch ta ochea ge- 
braucht werden (für denselben Wagen z.B. Il. 4, 
366 bzw. 419). Für Sitz- und Lastwagen sind ver- 
schiedene griechische Begriffe überliefert, Höck- 
mann 132 (mit zahlreichen Literatur-Stellen in 
Anm. 685-705) nennt apene (drv), hamaxa 
(&uata), ochos (dxoc), kannathıron (x&vvaßpov) und 
zeugos (Geüyos), wobei letzteres eigentlich Gespann 
bedeutet, aber auch auf den Wagen übertragen 
werden kann. Dazu kommt noch die bei Sappho 
(896) erwähnte satine. Ochos und andere vom sel- 
ben Stamm abgeleitete Wörter scheinen in nach- 
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homerischer Zeit allgemein einen Wagen zu be- 
zeichnen. Bei Soph. Oid. t. 802 f. 808. 812 wird 
der Wagen des Laios abwechselnd apene und ochos 
genannt. Die Spartaner gaben Themistokles den 
schönsten ochos, den es in Sparta gab, als Ehrenge- 
schenk für den Sieg von Salamis (Thuk. 8, 124). 
Eine apene benutzt schon Nausikaa (Hom. Od. 6, 
57. 69. 73 usw.), daneben wird aber auch für das- 
selbe Gefährt hamaxa verwendet (37. 72); Priamos 
fährt auf einem von Pferden gezogenen diphros 
(Hom. Il. 24, 322) oder harma (440) ins Lager der 
Griechen; der von Maultieren gezogene Wagen, 
auf dem die Geschenke für Achill und später die 
Leiche Hektors transportiert werden, wird als ha- 
maxa (150. 179. 189. 263) und später als vierrädri- 
ge apene (324. 447. 590) bezeichnet. 

Mit harmata fahren die Trojaner auch bei Sap- 
pho (896) Hektor und Andromache entgegen, 
während die Frauen satinai, offensichtlich Sitzwa- 
gen, verwenden. Wie das Hochzeitspaar selbst 
fährt, geht aus dem Fragment nicht hervor. Bei 
der ersten Erwähnung eines Brautwagens (895) 
handelt es sich um eine apene. In den frühen lite- 
rarischen Quellen werden Lastwagen und Sitzwa- 
gen für Frauen (apene, hamaxa, satine) von Maul- 
tieren gezogen, Männer benutzen harmata mit 
Pferden. 


Wagentypen 

Der zweirädrige Streit- oder Rennwagen zeich- 
net sich durch einen relativ kleinen Wagenkorb 
aus, der kaum länger ist als die grossen Räder, de- 
ren Speichen von einer zentralen Nabe ausgehen. 
Mehr als zwei Personen können in ihm kaum Platz 
finden. Die Brüstung reicht höchstens bis in Hüft- 
höhe, ist manchmal an den Seiten niederer und 
immer mit Haltegriffen versehen (zu den Varian- 
ten: Crouwel 29-34). Hinten ist der Wagen offen. 
Bei den Gebrauchswagen finden sich je nach dem 
Verwendungszweck die verschiedensten Kon- 
struktionen: Wagen, die ebenfalls kaum länger als 
die Räder sind und nur einen Sitz für eine oder 
maximal zwei Personen nebeneinander bieten, und 
grössere, auf denen noch weitere Personen Platz 
finden, sei es auf dem Boden oder auf einer brei- 
teren Bank. Bevorzugt werden auch bei diesen ge- 
räumigeren Wagen einachsige Typen, die wendi- 
ger als die zweiachsigen sind. Diese zweirädrigen 
Sitzwagen, die ohne die Sitzbank auch als Lastwa- 
gen verwendet werden konnten (s. z.B. Crouwel 
Taf. 27-28), scheinen der beliebteste Wagentyp 
gewesen zu sein. Auffällig oft sind sie mit einem 
altertümlichen Radtypus ausgestattet, den «cross- 
bar»-Rädern, die eine Diametral-Speiche mit zwei 
Querhölzern kombinieren (zu diesen Rädern und 
ihren landschaftlichen Varianten, dem Castione- 
und Mercurago-Typus: Lorimer; Crouwel 85- 
87). Nur wenn mehr Platz benötigt wird, kom- 
men zweiachsige, d.h.. vierridrige Wagen zum 
Einsatz. All dies lässt sich fast nur aus Darstellun- 
gen und kleinen Wagenmodellen entnehmen, da 
originale Wagen - im Gegensatz zu Etrurien - 





kaum erhalten sind. Allerdings ist die Identifizie- 
rung der Wagentypen vor allem in den frühen Bil- 
dern nicht immer leicht, so erscheinen auf geome- 
trischen Vasen z.B. Krieger auf Streitwagen mit 
einem oder zwei Rädern (Crouwel 31 Taf. 7). Ge- 
meint ist wohl immer der einachsige Typus, des- 
sen beide Räder von der Seite gesehen als eines er- 
scheinen oder, nebeneinander angeordnet, den 
Wagen vielleicht stärker von vorne zeigen wollen. 


Leichenwagen 

Insofern ist auch nicht sicher, wie die verschie- 
denen Varianten der Leichenwagen auf geometri- 
schen Vasen zu rekonstruieren sind. Das grössere, 
mit vier Rädern gezeichnete Gefährt (914a) zeigt 
wohl denselben Typus wie das ca. ein Dreiviertel- 
Jahrhundert spätere Modell 915. Leichenwagen 
konnten also nicht nur den Leichnam auf der Kli- 
ne, sondern auch Klagende aufnehmen; selbst bei 
einfachen Wagen war dies anscheinend möglich 
(921). Die einfachere, mit zwei Rädern gezeichne- 
te Variante des geometrischen Ekphora-Wagens 
(914b) ist vielleicht, wie das spätere Beispiel 921 
zeigt, tatsächlich zweirädrig gedacht; jedoch ist 
dies nicht sicher. Da Leichenbegängnisse dazu ten- 
dierten, mit grossem Aufwand begangen zu wer- 
den, muss bei den dafür verwendeten Wagen mit 
reichen Variationsmöglichkeiten in Grösse und 
Ausstattung gerechnet werden - bis hin zum Lei- 
chenwagen Alexanders des Grossen (Diod. 18, 26- 
28; Kurtz/Boardman, Burial 303-305 Abb. 76; 370 
mit Lit.). Darüber hinaus konnten bei der Ekpho- 
ra offensichtlich auch Viergespanne mit harmata 
mitfahren. Lange Wagenzüge wie auf geometri- 
schen Vasen (919) werden später nicht mehr ge- 
zeigt, aber auf der das Leichenbegängnis sehr aus- 
führlich schildernden Pinax-Serie des Exekias 
warten vor dem Leichenwagen mit dem Maultier- 
gespann (Mommsen 47-55 Taf. 14) sechs Pferde- 
gespanne mit ihren Lenkern (Mommsen 40-47 
Taf. 7. 9-13; Laxander 113 f. 193 PS 28 Taf. 45). 
Die Leichenwagen selbst waren jedoch auch beim 
Staatsbegräbnis der im Krieg Gefallenen hamaxai 


(898). 


Hochzeitswagen 

Das Grundmodell der Hochzeitswagen, die drei 
Personen aufnehmen mussten, ist ebenfalls eine ha- 
maxa oder apene: ein Sitzwagen, der mehr oder 
weniger reich geschmückt sein konnte (895. 905. 
919a. 925; vgl. auch 924). Dass der Wunsch nach 
Prachtentfaltung dazu führen konnte, das zweifel- 
los - schon wegen des dazugehörigen Viergespanns 
— repräsentativste Gefährt, das harma, zu benutzen, 
ist nicht ganz auszuschliessen, wird aber wohl 
kaum so häufig gewesen sein, wie es Vasenbilder 
suggerieren (919b), die ein Viergespann sogar in- 
mitten eines bürgerlichen Zuges zeigen, bei dem 
alle anderen Teilnehmer zu Fuss gehen (923). Vor 
allem zwei Gründe sprechen gegen seine Verwen- 
dung: Abgesehen von Göttinnen fahren Frauen 
sonst immer in Sitzwagen (s.u.); zudem ist für den 
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parochos, der das Brautpaar begleiten sollte, auf ei- 
nem Streitwagen kaum Platz. Daher hätten bei der 
Benutzung von Streitwagen auch Rituale abgeän- 
dert werden müssen. Ob diese Schranke niedrig 
genug war, um allein durch den Willen zur Prä- 
sentation eines Statussymbols überwunden zu 
werden, entzieht sich unserer Kenntnis. Wahr- 
scheinlicher ist, dass die Bilder mit den Streitwa- 
gen nicht den real stattfindenden Hochzeitszug 
schildern, sondern «über die blosse Wiedergabe 
der Realität hinaus ein konstruiertes Lebensbild, in 
dem zeichenhafte Bildformeln spezifische gesell- 
schaftliche Werte visualisieren», vorführen wollen 
(Laxander 62, mit ausführlicher Diskussion der 
Problematik). Dagegen war es anscheinend mög- 
lich, dass, wenn der Bräutigam nicht anwesend 
sein konnte, eine Frau, die nympheutria, auf dem 
Wagen mitfuhr, was vor allem durch die Wagen- 
prozession mit den daidala (920a) überliefert ist. 
Als ikonographisches Schema ist die Hochzeits- 
fahrt einer Braut ohne Bräutigam jedoch nicht 
denkbar; die Darstellung einer Ausnahmesitua- 
tion, ohne den im Ritual wichtigsten Akteur, blie- 
be für den Betrachter unverständlich. 


Wagen für Kultteilnehmer und Kultgeräte 

Auch bei den grossen Festprozessionen wurden 
offensichtlich meist hamaxai benutzt, gleichermas- 
sen zum Transport von Prozessionsteilnehmern 
(899. 906. 908. 917. 918) und Kultgeräten (903). 
Hierbei konnten ausser den üblichen zweirädrigen 
wohl auch vierrädrige (tetrakykloi) Wagen einge- 
setzt werden (904. 917), die auch in Inschriften aus 
Heiligtümern erwähnt werden (909). In manchen 
Bildern sind Männer zu sehen, die auf solchen Wa- 
gen stehen (917. 918) — auf diese Weise konnten 
dann mehr Personen befördert werden -, häufiger 
sind Wagen mit Sitzbänken dargestellt. Sitzwagen 
für Männer sind bis jetzt vor allem aus dionysi- 
schem Kontext bekannt (920a. b), was möglicher- 
weise nur in der Überlieferungslage begründet ist 
— es sind besonders viele Bilder von dionysischen 
Festen erhalten -, vielleicht wollte man aber auch 
wirklich bei heiteren Umzügen besonders bequem 
fahren. Frauen — Priesterinnen wie Prozessionsteil- 
nehmerinnen — benutzten offensichtlich immer 
Sitzwagen (896. 897. 899. 900. 916a. 926), die in 
manchen Fällen sehr spezielle Formen haben konn- 
ten wie etwa die spartanischen kannathra (900), die 
man sich vielleicht mit in Tiergestalt geschnitzten 
Seitenteilen vorstellen kann, wie sie etwa an 
Schlitten des 18. und 19. Jahrhunderts zu finden 
sind. Diese aufwendige Gestaltung entsprang aber 
nicht dem Repräsentationsbedürfnis der einzelnen 
Teilnehmerinnen, sondern scheint kultisch erfor- 
derlich gewesen zu sein, da die Polis den teilneh- 
menden Mädchen Wagen zur Verfügung stellte. 
Dass die Tochter des Agesilaos einen solchen Wa- 
gen benutzt, wird sogar als Zeichen der beschei- 
denen Lebensführung überliefert. 

Die Vermutung liegt daher nahe, dass nicht alle 
Teilnehmer an Ritualen so bescheiden waren und 


Angehörige der Oberschicht Kultprozessionen ger- 
ne zur Auffahrt mit ihren Viergespannen benutzt 
hätten, doch gibt es darüber keine Berichte. Als bei 
der grossen Prozession von Athen nach Eleusis die 
Fahrt im Wagen nicht mehr als Hilfe für diejeni- 
gen, die den langen Weg nicht zu Fuss zurücklegen 
konnten, sondern als Prestigefrage empfunden 
wurde, wurden die Wagenfahrten der attischen 
Frauen verboten (899). Wenn die Benutzung von 
harmata durch Männer ebenfalls hätte verboten 
werden müssen, wäre dies in den Quellen zweifel- 
los erwähnt worden. Bei den wenigen überlieferten 
Fällen, in denen Streitwagen in Prozessionen mit- 
fuhren, handelt es sich um Gruppen, die entweder 
im Rahmen der Polis oder speziell bei dem jeweili- 
gen Fest eine Rolle spielten: Im Panathenäenzug 
(922) zogen die Gespanne mit, die am Apobaten- 
Agon teilnahmen (Quellen bei Berger/Gisler- 
Huwiler, PartheDokFries 185 f.; Tracy, S. V./ 
Habicht, Ch., Hesperia 60 [1991] 198-201), in Ere- 
tria in der pompe zum Heiligtum der Artemis Ama- 
rynthia offensichtlich das ganze Heer, darunter 6o 
Streitwagen (901). Dies bot dann natürlich für die 
Gespannbesitzer die Móglichkeit, ihren sozialen 
Status zu demonstrieren (ähnliche Überlegungen 
für Athen: Connor, W. R., JHS 107 [1987] 48). 


Wagen für Götterbilder und Kultobjekte 

In der Bildkunst wird den Göttern fast aus- 
nahmslos das harma als Gefährt zugeordnet. Als 
Peisistratos mit der vorgeblichen Athena in Athen 
einzog, kam deshalb nur ein harma in Frage (Hdt. 
1, 60, 2-5, s. Connor a.O. 42-47); Telemachos 
brachte die Statue des Asklepios auf seinem priva- 
ten harma nach Athen (907). Bei im Kult veran- 
kerten, regelmässig wiederholten Ortsveränderun- 
gen von Kultbildern wurden diese offenbar oft 
getragen, wenn ihre Grösse es zuliess (zum Trans- 
port von Kultstatuen: ThesCRA U s Kultbilder, 
Abschnitt IX; Bettinetti, S., La statua di culto nel- 
la pratica rituale greca [2001] 185—210). Wenn dabei 
mehr als ein Träger benötigt wurde, kamen Trag- 
gestelle zum Einsatz, deren Form offensichtlich 
nicht so festgelegt war wie die der römischen 
—.fercula; jedenfalls wissen wir nichts darüber. 
Aus der Bildkunst ist ein einfaches Gestell für ei- 
ne attische Phallos-Prozession bekannt (931); Hi- 
merios beschreibt eine Tragevorrichtung für das 
Panathenäenschiff (938). Selbst wenn das in die- 
sem Fall nicht richtig sein sollte (s.u.), muss diese 
Vorstellung doch auf irgendein reales Vorbild zu- 
rückgehen. Im Isis-Kult wurden Götterbilder von 
den danach benannten Pastophoren in kleinen 
Schreinen getragen (s. z.B. Merkelbach, a.O. 934, 
674 f. Abb. 215-217); in Ägypten waren Modelle 
von Nilbarken beliebt, die z.T. auf ein eigenes 
Traggestell montiert waren und in die die Götter- 
bilder gesetzt wurden (Boardman 8 Abb. 3; Du- 
nant, F., Le culte d’Isis dans le bassin oriental de la 
Méditerranée 1. EPRO 26 [1973] 212—215). Vielleicht 
unter dem Einfluss griechischer Schiffskarren kann 
ein solches Boot dann auch einmal mit Rädern 
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versehen werden (943bis). Ein grösseres Gebilde 
wird von vier ägyptischen Priestern im Nilmosaik 
von Praeneste getragen. Da der jetzt auf dem 
dunklen Kasten zu schende Kandelaber modern er- 
gänzt ist, ist möglicherweise der Kasten selbst das 
Kultobjekt (Sarg des Osiris?, s. Meyboom, P. G. 
P., The Nile Mosaic of Palestrina, EPRO 121 [1995] 
38 f. 55-60 Abb. 24-26). 

Doch hat es anscheinend bereits sehr früh auch 
Wagen für Götterstatuen gegeben. Auf einem kre- 
tischen Pithos des 9. Jhs. (913) ist der Wagen nur 
angedeutet, soo Jahre später dürfte eine Plattform 
auf «cross-bar»-Rädern unter einer Halbfigur der 
Erdgöttin (?, 927) einen wesentlich grösseren Rea- 
litätsgehalt besitzen. Wahrscheinlich war die Form 
fahrbarer Gestelle den Bedürfnissen angepasst und 
recht variabel. Das Kultbild des Dionysos wird in 
Delos auf einer hamaxa gefahren, für den Phallos 
wird ein phallagogeion genannt (910); auch dieses 
muss wegen der Ableitung vom Verbum agein, 
«führen, ziehen» wohl doch ein Wagen gewesen 
sein, nicht ein Traggestell wie bei den attischen 
Prozessionen (931), dessen Name eher mit pherein, 
«tragen» gebildet sein sollte. Auch für Athen ist 
ein phallagogeion bezeugt (909), das vier Räder hat- 
te. Solche grossen Wagen, tetrakykloi, sind in In- 
schriften aus Heiligtümern mehrfach genannt; al- 
lerdings ist nie klar, wozu sie verwendet wurden 
(IG B 386, 24-26. 113—116; II/III? 1424a II 285; III 
379-80). Harmata dagegen werden kaum erwähnt. 
Ein Wagenlenker der Pallas ist erst spät bezeugt 
(912), die Prozession war sicher wesentlich älter, 
doch lässt sich daraus nicht die Benutzung eines 
harma in früheren Perioden ableiten. 

Wagen mit Baldachinen waren schon im 5. Jh. 
v. Chr. bekannt (924). Hellenistische und kaiser- 
zeitliche Modelle sind zweifellos wesentlich reicher 
gestaltet gewesen (904. 930), doch wird jetzt auch 
das harma hàufiger eingesetzt, auch für Cisten und 
Kalathoi (911. 928), für die andere Wagentypen 
ohne die hohe Brüstung und die kleine Standfläche 
geeigneter wären. Grössere, z.T riesenhafte Arran- 
gements wie die in der von Kallixeinos beschrie- 
benen Prozession (904) bedurften selbstverständ- 
lich soliderer Gefährte mit vier Rädern, doch 
werden dort auch harmata (für Statuen) und sogar 
apenai mitgeführt. Generell ist zu beobachten, dass 
die Verwendung von harmata im Kult im Helle- 
nismus zunimmt. Darunter sind dann auch Wa- 
gen, die nicht von Pferdegespannen, die ursprüng- 
lich den Prestigewert des harma ausgemacht 
hatten, sondern von Menschen gezogen werden 
(929), wie übrigens auch die grossen vierrädrigen 
Wagen in der Prozession des Ptolemaios (904). 
Möglicherweise wurde die Tatsache, dass Men- 
schen sich diesem Dienst unterziehen, als Akt der 
Frömmigkeit gesehen. 


KATALOG 

LITERARISCHE QUELLEN 

^. 895. Hes. asp. 273-274. - «...sie führten ja auf 
beräderten Wagen (apene) /Zu dem Manne ein 





Weib, und laut erschallte das Brautlied.» (Übers. 
Th. von Scheffer). 

896. (2 12 c Rauchopfer 7) Sappho fr. 44 Voigt. 
— Bei der Hochzeit von Hektor und Andromache 
formiert sich ein Zug, bei dem die Frauen in leicht 
fahrende Maultierwagen einsteigen, die hier satinai 
genannt werden (oarivauls] ór’ èutpóyotg... 
aluıövorc), während die Männer Pferde an harma- 
ta spannen (zum Text s. auch Oakley/Sinos 26; 
ThesCRA I 2 c Rauchopfer 7). 

897. a. Hdt. 1, 31. — (Geschichte von Kleobis 
und Biton) « Als man in Argos das Fest der Hera 
feierte, musste die Mutter der Jünglinge in den 
Tempel gefahren werden...Die Stunde drängte, 
und die Jünglinge traten selbst unter das Joch und 
zogen den Wagen (hamaxa), auf dem ihre Mutter 
sass...» (Übers. A. Horneffer). - b. Paus. 2, 20, 
3. — In der Beschreibung eines Reliefs mit Kleobis 
und Biton in Argos wird ebenfalls von einer ha- 
maxa gesprochen. 

898. Thuk. 2, 34, 3. — (Bestattung der Gefalle- 
nen im ersten Jahr des Peloponnesischen Krieges 
nach der Sitte der Vater, natpto vóuw Yp@muevoı) 
«...wenn dann (die Zeit für) die ekphora ist, fah- 
ren sie Särge aus Zypressenholz auf Wagen (hama- 
xa), einen für jede Phyle...» 

899. a. Aristoph. Plut. 1013-1014. — «Und als 
beim grossen Eleusinienfest / Ein Mann nach mir 
— ich sas im Wagen (hamaxa) - schielte...» 
(Übers. L. Seeger). b. Plut. mor. 842a. — Im Be- 
richt über das Verbot dieser Wagenfahrten durch 
Lykurg wird das Wort zeugos gebraucht. 

900. a. Xen. Ages. 8, 7. — Die Tochter des 
Agesilaos fährt nach Amyklai in einem der Polis 
gehörenden kannathron (Ertl roAırıxoü xavvébpov). 
— b. Plut. Ages. 19. - « Auch das kannathron seiner 
Tochter, so berichtet Xenophon, war in keiner 
Weise prächtiger als die der anderen Mädchen. 
Kannathra nennen sie nämlich die hölzernen Wa- 
gen in Gestalt von Greifen und Bockshirschen, in 
welchen bei den Prozessionen die Mädchen gefah- 
ren werden.» (Übers. K. Ziegler). 

901. Strab. 10, 1, 10. — (Uber Etretria) « Wel- 
che Macht sie einst besassen, bezeugt eine Stele, 
die sie im Heiligtum der Artemis Amarynthia auf- 
gestellt hatten. Auf ihr ist geschrieben, dass sie die 
Prozession (pompe) veranstalten mit dreitausend 
Hopliten, sechshundert Reitern und sechzig Streit- 
wagen (harma).» 

902. Paus. 9, 3, 7. — Fest der Grossen Daidala in 
Bóotien (s. hierzu Chaniotis, A., in Kykeon. Studies 
in Hon. of H. S. Versnel [2002] 23-48). Die einzel- 
nen Stádte bringen die daidala, die Holzbilder der 
vermeintlichen Braut des Zeus zum Asopos und 
«setzen es (das jeweilige daidalon) auf einen Wagen 
(hamaxa) und stellen eine Frau als Brautführerin : 
(nympheutria) daneben. Dann losen sie wieder, in 
welcher Reihenfolge sie in der Prozession fahren 
wollen, und dann führen sie die Wagen vom Aso- 
pos zum Gipfel des Kithairon.» Im Gründungsmy- 
thos des Festes hatte Zeus ebenfalls eine hamaxa für 
seine vorgebliche Hochzeitsfahrt benutzt (9, 3, 2). 









































































290 2.b. CULT INSTRUMENTS/INSTRUMENTS DE CULTE 


903. (= 72) Plut. Arist. 21. - (Alljährliche To- 
tenfeier der Plataeer zu Ehren der in der Schlacht 
bei Plataeae Gefallenen) «...ihm folgen Wagen 
(hamaxai) voller Myrtenkränze und Binden (ste- 
phanomata) ...» 

904. Athen. 5, 198c-d (Festzug des Ptolemaios 
Philadelphos). -«...nach diesem kam ein vierräd- 
riger Wagen (tetrakyklos) von vierzehn Ellen Län- 
ge und acht Ellen Breite. Er wurde von 180 Män- 
nern gezogen. Auf diesem stand eine Statue des 
Dionysos von zehn Ellen, die aus einem goldenen 
Becher (karchesion) ein Trankopfer darbrachte... 
Darüber befand sich ein Baldachin, der mit Efeu, 
Weinlaub und dem, was sonst die Erntezeit her- 
vorbringt, bestückt war...»; 2016: « Auf einem an- 
deren [Wagen] wurde ein goldener Phallos von 120 
Ellen Länge mitgeführt, der mit Bildern bemalt 
und mit vergoldeten stemmata umwickelt war. An 
der Spitze hatte er einen goldenen Stern...» 
(Übers. nach C. Friedrich). Es folgen noch viele 
weitere tetrakykloi mit Kult- und Symposiongerä- 
ten und mit Bildern aus dem Dionysos-Mythos, 
Elefanten ziehen harmata, Streitwagen, und Maul- 
tiere apenai (200f). Die goldene Statue Alexanders 
wird auf einem von Elefanten gezogenen Streitwa- 
gen (harma) gefahren (2022), ebenso später die Sta- 
tuen des Philadelphos Ptolemaios (203b). 

905. Suda und Phot. s.v. Zeùyog Aurovixòv À 
Boewxév. - (Zum Brautzug) «...ein Gespann von 
Maultieren oder Rindern schirren sie an, die soge- 
nannte klinis, die einem Zweisitzer gleicht, ...sie 
holen die Braut vom väterlichen Herd und führen 
sie auf den Wagen (hamaxa) ...Sie sitzen zu dritt 
auf dem Wagen, in der Mitte die Braut, auf bei- 
den Seiten der Bräutigam und der parochos... Da 
die hamaxa ochema genannt wurde, wurde der 
dritte, der mitfuhr (6 rapoyobpevoc), parochos ge- 
nannt. » 

906. Suda s.v. tà èx TOV Guay cxapuata 
(«die Spottsprüche von den Wagen»). — «...Am 
Choenfest in Athen verspotteten und beschimpf- 
ten die Teilnehmer des Umzugs (xwudlovrsc) von 
den Wagen herunter die, die ihnen begegneten. 
Dasselbe taten sie später auch beim Lenäenfest. 
Auch die Athenerinnen, die auf Wagen nach Eleu- 
sis zu den Grossen Mysterien fuhren, beschimpf- 
ten einander auf dem Weg. So war es Brauch bei 
ihnen...». Für die Wagen wird immer das Wort 
hamaxa benutzt. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

907. (= Il 5 Kultbilder 534) Bericht über den 
Transport der Asklepios-Statue von Zea nach 
Athen. - IG I/II? 4961 + 4960; Beschi, L., AS- 
Atene 29/30 (1967-68) 381-436; Clinton, K., in 
Hägg, AGCP EpigrEv 17-34 Abb. 1; Bettinetti, 
S., La statua di culto nella pratica rituale greca (2001) 
205-208. — 420/19 v. Chr. - Die Inschrift ist an 
dieser Stelle sehr lückenhaft und im Detail schwer 
zu interpretieren. Telemachos bringt etwas (ver- 
mutlich die Kultstatue oder die Schlange) Zei 
&[puaroc] in das Eleusinion. «harmatos» erscheint 





aufgrund der feststehenden Buchstabenzahl als die 
einzig mögliche Ergänzung. 

908. Eleusis. Baudekret für die Rheitos- 
Brücke. - IG 3 79, 5-14. — 421/0 v. Chr. - Die 
Brücke soll so gebaut werden, dass «die Priesterin- 
nen am sichersten die hiera tragen können. Die 
Breite soll fünf Fuss betragen, damit die Wagen 
(hamaxai) nicht darüber fahren können, es aber den 
zu Fuss Gehenden möglich ist, zu der heiligen 
Feier zu gelangen. » 

909. Athen, Akropolis. — IG II/IIP 673; Nils- 
son, Feste 264 Anm. 2. — 278/7 v. Chr. - In der 
sehr fragmentarischen Inschrift ist von einer phall- 
agogia, dem Dipylon und der Strasse nach Eleusis 
die Rede, dabei wird eine hamaxa tetrakyklos be- 
nutzt. 

910. Delos. — IG XI 144 A 33-36; Nilsson, Fes- 
te 280 f. Bruneau, Cultes 312-319 - In verschiede- 
nen Abrechnungen der hieropoioi werden seit dem 
Ende des 4. Jhs. v. Chr. ein agalma des Dionysos 
und ein phallos erwähnt, die offensichtlich in einer 
Prozession herumgefahren werden. Dazu dienen 
das phallagogeion, d.h. ein Gefährt, auf dem der 
Phallos gefahren wird, und eine hamaxa. Wenn das 
agalma, das Bild des Gottes, und der Phallos iden- 
tisch sein sollten, wie vermutet wird (s. dazu Bru- 
neau mit Diskussion der vorhergehenden Lit.), so 
würden auch phallagogeion und hamaxa synonym 
gebraucht sein. 

911 (= 808) Mysterienvorschriften aus Anda- 
nia, Messenien. — IG V 1, 1390 À 30 (LSCG 65). 
~ 92/1 v. Chr. — Die jungfraulichen Kultdienerin- 
nen haben in der Prozession die Aufgabe, die Wa- 
gen (harmata) zu ziehen, auf denen sich die kistai 
mit den heiligen Dingen fiir die Mysterien 
befinden. 

912. IG II/IIP? 2245, 299; Burkert, W., ZRGG 
22 (1970) 356-368. — Zwischen 260 und 270 n. Chr. 
- Unter den Ämtern der Ephebenorganisation 
wird ein Wagenlenker der Pallas (heniochos Palla- 
dos) genannt, was nahelegt, dass Pallas auf einem 
harma gefahren wird. Burkert verbindet dies mit 
der Erwähnung einer pompe, in der das xoanon der 
Pallas, von den Epheben begleitet, zum Meer ge- 
bracht wird (Burkert 358 Anm. 7; 361; FGrH 328 
F 64 b). 


BILDZEUGNISSE 

913. (= II 5 Kultbilder 583°) Pithos, kretisch 
protogeom. Knossos, Mus. Aus Knossos, Nordne- 
kropole Grab 107.114. — Coldstream, J. N., BICS 
31 (1984) 93-104 Abb. 1. 2 Taf. 8-9; Burkert 81- 
88 Abb. 1. 2; Guggisberg, M., AA (1996) 183 f. 
Abb. 12-13. - 2. Hälfte 9. Jh. v. Chr. - Eine Gót- 
tin mit gesenkten Flügeln, die mit erhobenen Ar- 
men zwei Vögel hält, zwischen grünenden Bäu- 
men. Auf der anderen Vasenseite dieselbe Göttin 
zwischen kahlen Bäumen, die mit gesenkten Ar- 
men die Vögel freilässt. Ihre erhobenen Flügel 
deuten darauf hin, dass sie sich entfernen will. Auf 
beiden Seiten steht die Göttin auf einem Brett, an 
dem Räder angebracht sind, als abgekürzte Dar- 
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stellung eines Wagens. Im Bild sind zwei Schich- 
ten vereint, die des Kultmythos, in dem die 
geflügelte Göttin im Frühjahr ankommt und im 
Herbst die Erde verlässt, und die eines Ritus, in 
dem dies durch Ankunft und Abfahrt eines Kult- 
bildes auf einem Wagen wiederholt wird. 

914. Att. geometr. Ekphora-Szenen. - a. Hals- 
henkelamphora. Athen, NM 803. - Ahlberg 220 
Nr. 53; 223 Abb. s3a-b; Crouwel Taf. 22, 1. — 
760-750 v. Chr. - Ein von zwei Pferden gezoge- 
ner Wagen mit vier sichtbaren Rädern - fast eine 
Plattform auf Rädern - trägt die von Klagenden 
umgebene Kline mit dem Toten, vor der Klage- 
frauen knien. - b. Fusskrater. Athen, NM 990. - 
Ahlberg 220 Nr. 54; 223 Abb. 54-55; Kurtz/ 
Boardman, Burial 60 Taf. $; Simon/Hirmer, Vasen 
Taf. 8. 9; Crouwel Taf. 22, 2. — 750-735 v. Chr. 
- Die Bahre auf einem von zwei Pferden gezoge- 
nen Wagen mit Brüstung und zwei Rädern. Im 
unteren Fries Prozession von Kriegern mit Schild 
auf zweirädrigen Streitwagen. 

915.* Ton-Modell eines Leichenwagens, att. 
Athen, NM 26747. Aus einer Opferrinne in Vari. 
- Kurtz/Boardman, Burial 78 Taf. 16; Crouwel 
Taf. 19, 4; Xagorari 80 Nr. 17 Taf. 14; Huber, I., 
Die Ikonographie der Trauer in der griechischen Kunst 
(2001) 90 Ab. 5; 219 Nr. 70. — 1. Hälfte 7. Jh. v. 
Chr. - Wagen mit dem von Klagenden umgebe- 
nen Totenbett wie 914. 

916. a.® Terrakotta-Friesplatten. Metapont, 
Mus. Naz. Aus Metapont, Tempel C (I). - Crou- 
wel Taf. 34, 1; Mertens-Horn, M., RM 99 (1992) 
45-75. 110-117 Abb. 27-35. 46 Taf. 8-15. - Um 
600 v. Chr. - Prozession nach r.: Maultierge- 
spann, geführt von einem Knaben, der ein (Weih- 
rauch-?) Kästchen mit kleinen Füssen an einem 
Bügelhenkel trägt. Auf dem zweirädrigen Sitzwa- 
gen («cross-bar»-Rad) sitzen zwei Frauen. Ihnen 
folgen drei Frauen zu Fuss mit Blüten in den Hän- 
den. — Identische und ähnliche Friese aus Meta- 
pont, Francavilla und Policoro: Mertens-Horn 
a.O. 51 f.; 73-75. 118 Abb. 36-44. - b. (= 658*) 
Lokrische Reliefs, Crouwel Taf. 34, 2. - Ähnliche 
Szene, nicht erkennbar, ob eine oder zwei Perso- 





916a 


nen im Wagen sitzen. Dem Wagen folgt die Pries- 
terin mit der Schüssel. 

917. (= 85) Ständer, att. sf. Aus dem Malopho- 
ros-Heiligtum in Selinunt. - Gabrici, E., Mon Ant 
32 (1927) 322 f. Taf. 90, 3. - Um 540-30 v. Chr. - 
Prozession in zwei Friesen übereinander. Erhalten 
u.a. ein Teil eines grossen, wohl vierrädrigen Wa- 
gens mit «cross-bar»-Rädern, in dem mindestens 
zwei mit Mänteln bekleidete Personen stehen, ge- 
zogen von einem Zweigespann, begleitet von einer 
Frau mit einem Korb, aus dem Binden hängen. 

918. (= I 1 Prozessionen, gr. 69 mit Lit.) Leka- 
nis, böot. sf. London, BM B 8o. — Scheffer, Ch., 
in Hägg, Iconography 119 f. Abb. 7-8; van Straten, 
Hiera 212 V 107 Abb. 14; Gebauer, Pompe 162 f. 
Pv 140. - Um 540 v. Chr. - Zu einem Altar, hin- 
ter dem Athena steht, zieht eine von einer Kane- 
phoros angeführte Prozession. Ein Stier wird ge- 
führt, dann folgen ein Flötenspieler und fünf 
weitere Männer sowie ein Maultierwagen («cross- 
bar»-Rad), in dem drei Männer stehen und ein 
vierter, nach hinten blickend, sitzt. Den Abschluss 
bildet ein Mann mit einem Stab. 

919. a.* Lekythos, att. sf. New York, MMA 
56.11.1. — Para 66; Crouwel Taf. 38-40; v. Both- 
mer, D., The Amasis Painter and His World (1985) 
182-184 Nr. 47 Abb.; Oakley/Sinos 29 f. Abb. 
68-70. — Um 540 v. Chr. - Hochzeitszug auf dem 
Weg zum Haus des Bráutigams: mehrere Personen 
zu Fuss und zwei von zwei Maultieren gezogene 
Sitzwagen mit «cross-bar»-Rädern, auf dem vor- 
deren das Brautpaar und der Parochos, auf dem 
hinteren vier Männer. Vgl. auch v. Bothmer a.O. 
Abb. 100a. b. — b. Hochzeitszüge mit Viergespann 
auf att. sf. Vasen: 101. 848; Krauskopf, IL, AA 
(1977) 16-28; Oakley/Sinos 28-30; Manakidou 
211-225; Laxander 179-189 Taf. 30-39. 

920. a.* Bauchamphora, att. sf. Baltimore, 
WAG 48.2127. — Para 134, 33bis; Böhr, E., Der 
Schaukelmaler (1982) 34. 87 Nr. 62 Taf. 63; Crou- 
wel Taf. 25, 3. — 525-520 v. Chr. - Ein efeube- 
kränzter Bärtiger im Himation mit Efeuzweigen 
in den Händen geht vor einem galoppierenden 
Maultiergespann her. Auf dem zweirädrigen Sitz- 
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wagen («cross-bar»-Rad) der Lenker und ein zwei- 
ter, nach hinten blickender Mann in festlichen Ge- 
wändern. — b. Skyphos, att. sf. Ehem. Baltimore, 
Robinson Coll. - CVA 1 III He Taf. 22-23; van 
Straten, Hiera 203 V 57; Laxander 162 OZ 32 Taf. 
13, 2-4. - Um 500 v. Chr. - Auf beiden Seiten 
Maultiergespann, geführt von einem efeubekränz- 
ten Mann in kurzem Chiton und Mantel. Im Wa- 
gen («cross-bar»-Rad), halb verdeckt durch das 
hohe Geländer, sitzt Dionysos mit einem grossen 
Rebenzweig mit Trauben. — c. (= II 4 c Musik, gr. 
258*) Eine karikierende Variante eines solchen 
Umzuges: Kabirion-Skyphos. Athen, NM 424. - 
Lorimer 137 Abb. 3; Loucas-Durie, E., in Hägg, 
Iconography 107-115 Abb. 1-2. - Um 400 v. Chr. 

921. Einhenkliger Kantharos. Paris, Cab. Méd. 
355. — ABV 346, 8; Zschietzschmann, W., AM 53 
(1928) 44 Nr. 92 Beil. 15; Kurtz/Boardman, Buri- 
al 145 Taf. 34; Crouwel Taf. 25, 1; Laxander 205 
EZ s Taf. 66. — Spátes 6. Jh. v. Chr. - Zwei 
Maultiere ziehen einen zweirädrigen Wagen 
(«cross-bar»-Rad). Auf dem Boden des Wagen- 
korbes sitzen zwei klagende Frauen, zwischen ih- 
nen steht die Bahre mit dem Leichnam. 

922. Parthenonfries, Nord Platten 11-28, Süd 
Platten 25-35. — Brommer, F., Der Parthenonfries 
(1977) 34-46. 92-97. 221-224 Taf. 66-82. 143-149; 
Berger/Gisler-Huwiler, PartheDokFries 69-86; 
124-131 Taf. 52-65. 105-109. — 447-438 v. Chr. — 
Zwischen den Reitern und dem Hauptteil des Pan- 
athenäenzuges sind insgesamt 22 Viergespanne 





dargestellt, besetzt jeweils mit einem Wagenlen- 
ker und einem auf- oder abspringenden Krieger, 
dem Apobaten. 

923. (= 109*) Pyxis, att. rf. London, BM 
1920.12-21.1. — ARV? 1277, 23; Oakley/Sinos 31 
Abb. 75-78. - Um 430 v. Chr. - Hochzeitszug, 
ausgehend vom Haus der Braut. Alle Teilnehmer 
mit Gefässen, Körben und Fackeln zu Fuss, das 
Brautpaar im harma, das von einem Viergespann 
gezogen wird. 

924. (= 1588°) Chous, att. rf. New York, 
MMA 24.97.34. - LIMC III Dionysos 825*; 
Deubner 104-106 Taf. 11, 2-4; Crouwel Taf. 29, 
3. - Um 430 v. Chr. - Kinder spielen den Hoch- 
zeitszug des Dionysos nach: Der «Gott» mit Thyr- 
sos und Kantharos thront auf einem zweirädrigen 
Sitzwagen, über dem sich ein Baldachin aus Efeu 
spannt. Ein weiterer Knabe, der «parochos», be- 
steigt gerade den Wagen, wendet sich dabei zu- 
rück zur «Braut» und fordert sie auf, ebenfalls ein- 
zusteigen. Dahinter drei Knaben, die einen 
rätselhaften Gegenstand tragen (s. 1588). 

925. Pyxis, att. rf. Athen, NM 1630. — Lori- 
mer 133 f. Abb. 1; Crouwel Taf. 28, 3; Oakley/Si- 
nos 32 Abb. 80. 81. - 370-360 v. Chr. - Hochzeits- 
zug: Das Brautpaar in einem von zwei Pferden 
gezogenen, grossen zweirädrigen Sitzwagen mit 
reich verziertem Wagenkorb. vgl. auch 789b und 
Oakley/Sinos Abb. 79. 

926.° (= 95) Gefäss-Fr., apul. rf. Verschollen. 
- Diehl, Hydria 173 Taf. 48, 2; Crouwel Taf. 43, 
3. — 2. Drittel 4. Jh. v. Chr. - Zwei Maultiere zie- 
hen einen Sitzwagen mit einer Priesterin, die eine 
Hydria auf dem Schoss hält. 

927.* Siegelabdruck. Berlin, Staatl. Mus. TC 
6787. — Burkert 85 Abb. 4. — Vermutlich 4.-3. Jh. 
v. Chr. - Nackter Oberkörper, Kopf und Arme 
einer nach oben blickenden weiblichen Gestalt auf 
einer Plattform, die auf einem «cross-bar»-Rad 
montiert ist. Aufgrund ihrer Haltung wird die Fi- 
gur mit der Statue der Zeus um Regen bittenden 
Ge auf der Athener Akropolis in Verbindung ge- 
bracht (Paus. 1, 24, 3, s. LIMC IV Ge 34). 

928. (= 741*. 742* mit Lit.) Kaiserzeitliche 
Münzen von Alexandria. — Burkert 89 Abb. 5. - 
2. Jh. n. Chr. - Der Kalathos der Demeter auf ei- 
nem harma. 

929. Reliefapplik, Terra sigillata. New York, 
MMA 17.194.870. - LIMC I Anubis 459*; Mer- 
kelbach, a.O. 934, 155 $ 288 Abb. - 2. Hälfte ı. 
Jh. n. Chr. - Auf einem von zwei Männern gezo- 
genen, zweirädrigen Wagen steht in einem gros- 
sen, viereckigen Wagenkorb ein Priester mit Sis- 
trum. Voraus gehen Anubis und Männer mit 
Tierstandarten. 

930.* (2 IL 5 b Kultbilder 594a. b, = LIMC II 
Astarte 36*—40*) AE, Sidon und Tyros, 2.-3. Jh. 
n. Chr. - BMC Phoenicia Taf. 23-24. — Auf einer 
Plattform, über der sich ein viersäuliger Baldachin 
erhebt, entweder Büste der Astarte oder ihre Kult- 
symbole. Unter der Plattform sind zwei grosse 
Räder angegeben. 
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Traggestelle 

931.* (=11 Prozessionen, gr. 82) Schale, att. sf. 
Florenz, Mus. Arch. 3897. - LIMC VIII Silenoi 
120*; Deubner, Feste 136 Taf. 22; Boardman 7 Abb. 
4; Carpenter, Th. H., Dionysian Imagery in Archaic 
Greek Art (1986) 89 Taf. 22. - Um 540 v. Chr. - Auf 
beiden Aussenseiten tragen acht bzw. sechs nackte 
Männer einen Balken oder ein Brett, auf dem eine 
lange, in einem grossen Phallos endende Stange 
schräg aufgerichtet ist. Beim Aufrichten scheinen 
Seile eine Rolle gespielt zu haben, die nun locker 
herabhängen. Von der Phallos-Spitze hängen 
stemmata (vgl. dazu den goldenen Phallos in der 
Prozession des Ptolemaios Philadelphos, 904). Auf 
Seite A sind auch die Spitzen des unteren Bretts als 
Phalloi gebildet Ausser. dem grossen Phallos steht 
aufihm ein vorgebeugter Satyr - eine Statue (?) von 
mehr als doppelter Lebensgrósse -, auf dessen 
Rücken ein kleiner Mann reitet. Auf Seite B steht 
anstelle des Satyrs ein dickbäuchiger Mann mit 
Efeu-Zweigen in den Händen auf dem Tragebrett. 


2. Schiffskarren und Schiffe 

Ein Gefährt besonderer Art sind Schiffe, die 
über Land gezogen oder getragen werden. Auch 
hier werden, soweit es den Quellen zu entnehmen 
ist, keine Zugtiere eingesetzt. Das berühmteste 
dieser Schiffe, das Panathenäen-Schiff (932-933. 
936-940), hatte den einzigen Zweck, den für 
Athena Polias bestimmten Peplos gut sichtbar, als 
Segel aufgespannt, bis zur Akropolis zu transpor- 
tieren. Bezeugt ist ein Schiff für den Transport des 
Peplos erst in einem Scholion zu Aristophanes 
(932), der Brauch ist aber zweifellos älter. Er ist 
auch in der Kaiserzeit noch gepflegt worden, wie 
zahlreiche Zeugnisse berichten (933. 936-940). 
Bewundert wurde allgemein, wie das Schiff mit- 
tels eines verborgenen Mechanismus — wohl mit 
Hilfe von Rädern — über das Land segelte. Von der 
einzigen Darstellung dieses Schiffes auf dem sog. 
Kalenderfries (943) sind nur der Bug und sehr 
deutlich sichtbare Räder erhalten, die an den dio- 
nysischen Schiffskarren (941) erinnern. 

Wesentlich früher sind Schiffe in Dionysos- 
Prozessionen belegt. Auf einem ostgriechischen 
Gefäss des mittleren 6. Jhs. v. Chr., dessen die 
Rekonstruktion aufgrund der geringen Anzahl der 
Fragmente nicht ganz sicher ist, wird ein grosses 
Schiff mitsamt seiner Besatzung (erhalten nur Sa- 
tyrn) getragen (942), auf attischen Vasen um soo 
v. Chr. sitzt Dionysos mit Satyrn in einem 
Schiffskarren (941). Allgemein akzeptiert ist da- 
bei, dass es sich um eine Prozession an einem der 
grossen attischen Dionysosfeste handelt, entweder 
den Anthesterien oder den grossen Dionysien 
(Deubner, Feste 102 ff.; Nilsson, GrRel I? 582 f.; 
Parke, Festivals 109 f.; Simon, Festivals 93 £.). Nur 
in diesen Bildern ist ein echter Schiffskarren, d.h. 
ein Wagen in Schiffsform dargestellt, was sich 
durch einen Vergleich mit den zahlreichen attisch 
sf. Schiffsdarstellungen leicht erkennen lässt. Bug 
und Heck sind realistisch, aber für den kleinen 





Schiffsrumpf viel zu gross wiedergegeben. Die 
Seitenwand ist auf verschiedene Weise stark stili- 
siert und eher die eines Wagens. Die Räder und 
die Schiffsinsassen sowie die den Wagen ziehen- 
den Satyrn passen in ihren Proportionen zu einer 
mässig grossen hamaxa, an die Nachbildungen von 
Bug und Heck angesetzt sind. Ein Detail, das sich 
bei Schiffsdarstellungen nur selten findet, das et- 
was unregelmissig viereckige, netzartig schraffier- 
te Gebilde am Heck, kehrt wieder an dem Schiff 
auf einer att. sf. Amphora, auf der Dionysos mit 
einem Satyrgefolge iibers Meer fahrt (LIMC III 
Dionysos 790*; Simon, Gótter Abb. 276; Morri- 
son/Williams a.O. 941a, Taf. 21e) und unter- 
streicht die Verbindung, die zwischen den 
Schiffskarrenbildern und der Szene auf der Am- 
phora schon lange gesehen wurde; sie stellen das- 
selbe Motiv dar, einmal auf der Ebene des My- 
thos, einmal auf der des Kultes. Offensichtlich 
spielte dabei der rátselhafte Gegenstand eine Rol- 
le. Er findet sich in vóllig anderem Kontext wie- 
der in zwei voneinander unabhängigen Darstel- 
lungen vom Schiff des Odysseus, das am Felsen 
der Sirenen vorbeifährt: auf einem korinthischen 
Aryballos des 2. Viertels des 6. Jhs. v. Chr. 
(LIMC VI Odysseus 151; Morrison/Williams 
a.O. 941, Taf. 12b) und einem ca. 100 Jahre jün- 
geren att. rf. Stamnos (ARV? 289, 1; LIMC VI 
Odysseus 155*); an letzterem ist deutlich zu se- 
hen, dass es sich um ein Tuch handelt, das hier zu 
beiden Seiten des Hecks herabhängt. Nur auf ei- 
ner Seite angebracht ist es bei dem Skyphos 941a 
und an einem um die Zeitenwende zu datieren- 
den Tonmodell aus Gytheion (Basch, L., AntCl 37 
[1968] 136-171 Abb. ı Taf. ı. 2; Göttlicher, A., 
Materialien für ein Corpus der Schiffsmodelle im Al- 
tertum [1978] 80 Nr. 478; Basch, L., Le musée ima- 
ginaire de la marine antique [1987] 428-435 Abb. 
935-943; Morrison, J. S./ Coates, J. F., Greek and 
Roman Oared Warships [1996] 238 Nr. 37). Dieses 
grosse Tuch in der Nähe des Steuerruders, das klar 
zu unterscheiden ist von den an der stylis ange- 
brachten Tüchern mit flaggen-ähnlicher Funktion 
(zu diesen Svoronos, J. N., JIArchNum 16 [1914] 
118-120 A 55-60; B 13. 14), ist für die Wendig- 
keit eines Schiffes eher hinderlich und also kein im 
Kampf verwendbares Zeichen. Basch, der sich 
ausführlich damit beschäftigt hat (a.O. 157-160), 
findet keine wirklich schlüssige Erklärung. Er 
denkt daran, dass das Tuch vielleicht anzeigen sol- 
le, dass das Schiff unter dem Schutz eines Gottes 
stehe. Eines solchen Zeichens bedarf aber gerade 
das Schiff des Gottes selbst kaum. Möglicherwei- 
se sollte mit dem Hissen dieses Tuchs eine fried- 
liche Absicht signalisiert werden, schliesslich han- 
delt es sich in allen Fällen um kriegstüchtige 
Schiffe. Dazu passt dann freilich die Wiedergabe 
eines ähnlichen Tuchs auf phönikischen Münzen 
von Arados und Sidon schlecht (BMC Phoenicia 
Taf. 1, 1; Morrison/Coates a.O. 189 f. Nr. xii b; 
Basch, Le musée a.O. 321 Abschnitt 5 Abb. 681. 
692. 693). Sicher ist nur, dass das Tuch im Ritus 
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des zu Schiff nach Athen kommenden Dionysos 
wichtig war. 

Dionysos kommt nicht nur in Athen, sondern 
auch in Smyrna zu Schiff an: Eine Triere unter 
vollen Segeln wird bei den Anthesterien über die 
Agora getragen (935). Dass von einem vollständi- 
gen Schiff berichtet wird, entspricht den kaiser- 
zeitlichen Schilderungen des Panathenäen-Schiffs, 
doch könnte das Tragen grösserer Schiffe eine lan- 
ge Tradition haben, wie die jonische Amphora 
942 zeigt. Der Schiffskarren ist demnach bis jetzt 
nur durch die attischen Vasenbilder (941) bezeugt. 

Ein zumindest bedingt seetüchtiges Schiff muss 
auch das navigium Isidis gewesen sein, dessen 
Stapellauf in dem gleichnamigen Fest (griech. 
Ploiaphesia) gefeiert wurde, mit dem offiziell die 
Schiffahrt nach den Winterstürmen wieder eröff- 
net wurde (934; zum Fest: Dunand, F., Le culte 
d’Isis dans le bassin oriental de la Méditerranée II, 
EPRO 26 [1973] 223-230). Verbunden war dies mit 
einer grossen Prozession, die Apuleius im 11. Buch 
beschreibt (591. 804b. 838). Ob das Schiff in der 
Prozession mitgeführt wurde oder am Ufer bereit 
stand, ist nicht klar. Dass Apuleius es nicht in der 
Prozession, sondern erst nach deren Ankunft am 
Meer erwähnt, legt eine Aufstellung am Ufer na- 
he. In dem von Kindern nachgespielten Fest in 
einem Fresko in Ostia (944), der bisher einzigen 
Darstellung des Ritus, ist jedoch ein einfacher 
Wagen zu schen; möglicherweise gab es also lo- 
kale Varianten des Ritus. Auf Reliefgefässen aus 
Ägypten (943bis) erscheint ein von Menschen 
gezogenes Boot auf Rädern, in dem einer der ty- 
pischen ägyptischen Götterschreine zu sehen ist; 
ein Isis-Fest wurde vermutet, doch deutet nichts 
daraufhin, dass das Boot das navigium Isidis darstel- 
len soll. Dagegen sollen mit Isis-Motiven verzierte 
Lampen in Schiffsform doch wohl an das navigium 
Isidis erinnern (1368). Eine gewisse Parallele zu 
dem zweiten Aspekt des Festes, der Weihung von 
Erstlingsfrüchten und anderen Opfergaben durch 
Entsendung eines beladenen Bootes, bieten die 
skaphai der Brizo auf Delos (865). Bootsmodelle 
spielten anscheinend auch in anderen Kulten eine 
Rolle (s. Abschnitt XIIL.A.3, Schiffsmodelle). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

932. Schol. Aristoph. Pax 418. — (Zu den gros- 
sen Panathenäen) «Für Athena werden sie jedes 
fünfte Jahr begangen, dann, wenn auch das Schiff 
bei ihnen auf dem Land segelt.» Übers. Berger/ 
Gisler-Huwiler, PartheDokFries 179 Nr. 9. 

933. Paus. 1, 29, 1. - «In der Nähe des Areo- 
pag wird ein Schiff gezeigt, das für die Panathe- 
näen hergestellt wurde.» Übers. Berger/Gisler- 
Huwiler, PartheDokFries 193 Nr. 169. 

934. Apul. met. 11, 5. — (Isis spricht) «Der Tag, 
welcher auf diese Nacht [des dem Frühjahrsaequi- 
noctium nächsten Vollmondes] folgt, ist mir durch 
uralte Gewohnheit geheiligt. Die Winterstürme 
sind vorüber, des Meeres Ungestüm hat sich ge- 





legt; die Schiffahrt beginnt. Meine Priester weihen 
mir ein neugezimmertes Schiff und weihen mir die 
Erstlinge jeglicher Ladung.» — 11, 16. - « Mit keu- 
schem Mund verrichtete sodann der Hohepriester 
ein fórmliches Gebet, reinigte mit brennender Fa- 
ckel, Ei und Schwefel ein kunstvoll gezimmertes, 
ringsum mit wunderbaren ägyptischen Malereien 
geziertes Schiff und weihte und heiligte es der 
Góttin. Im blendenden Segel dieses heiligen Kiels 
stand mit grossen Buchstaben das Gelübde für die 
gesegnete Schiffahrt des neuen Jahres geschrieben. 
Hoch erhob sich der runde, glattbehauene Pinien- 
mast, weit sichtbar durch das herrliche Segel... 
Nun kamen Priester und Laien und trugen um die 
Wette Körbe (vannos) voll Gewürz und ähnliche 
Geschenke herbei und gossen eine Mischung aus 
Milch über die Wellen hin. Als endlich das ganze 
Schiff mit reichlichen Gaben und Sühnopfern an- 
gefüllt war, wurden die Ankertaue gelöst, und ein 
eigener, frischer Wind trieb es in die hohe See hi- 
naus.» (Übers. A. Rode). Vgl. auch Merkelbach, 
R., Isis Regina — Zeus Sarapis (1995) 283 f. $ soı. 

935. a. Philostr. v. soph. 1, 25, 1. — «Sie [die 
Einwohner von Smyrna] verliehen ihm und seinen 
Nachkommen das Recht...an Bord der heiligen 
Triere zu gehen, denn im Monat Anthesterion 
wird eine Triere unter vollen Segeln in einem 
Umzug zur Agora gebracht, und der Priester des 
Dionysos, wie ein Steuermann, steuert sie, wie sie 
aus dem Meer kommt, indem er die Leinen löst.» 
(Übers. nach Göttlicher 107). - b. Aristeid. 17, 5 
p- 2 Keil. -«...eine dem Dionysos heilige Triere 
wird im Kreis über die Agora getragen (p£perau).» 
S. auch Nilsson, Feste 268 Anm. 4. 

936. Philostr. v. soph. 2, 1, 5.- «Und auch jenes 
hörte ich über diese Panathenäen, dass nämlich ein 
Peplos am Schiff befestigt sei, ... zusammen mit 
dem fahrwindgünstigen Segel, und dass das Schiff 
nicht läuft, indem Zugtiere es ziehen, sondern 
indem es von unterirdischen Maschinen [Maschinen 
unter der Oberfläche] gezogen wird...» (Übers. 
Berger/Gisler-Huwiler, PartheDokFries 190 Nr. 
146). 

937. Schol. Aristeid. 13 (Panathenaikos) 197, 8. 
- «Sie machten diesen Peplos zum Segel des 
Schiffes, das mit einem unten angebrachten Lauf- 
werk ausgestattet war...» (Übers. Berger/Gisler- 
Huwiler, PartheDokFries 190 f. Nr. 149). 

938. Him. 3, 12-13. — « Bei dieser Festversamm- 
lung führen die Athener eine heilige Triere im 
Zug mit. ...Die Besatzung des Schiffes sind Pries- 
ter und Priesterinnen... Das Schiff selbst wird 
hochragend und hocherhaben, wie auf irgendwel- 
chen Wogen liegend, von Menschenmengen ge- 
tragen, die mit vielen quer angeordneten Balken 
(?) den Schiffsrumpf unbehindert zum Hügel der 
Pallas hinaufführen...» (Übers. Berger/Gisler- 
Huwiler, PartheDokFries 189 f. Nr. 143). 

939. Phot. s.v. histos kai keraia. - «Der histos 
[Mastbaum] ist ein längliches Holz, das vertikal 
aufgestellt ist, die keraia [Rahe] dagegen horizon- 
tal, sodass (das Bild) des Buchstabens T entsteht. 








Oft wurde der Peplos der Athena auf ein derarti- 
ges Holzgestell aufgespannt, und man führte ihn 
so im Zug mit sich.» (Übers. Berger/Gisler- 
Huwiler, PartheDokFries 192 Nr. 166; vgl. auch 
Nr. 165 [Harp.]; Nr. 170 [Heliod.]). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

940. Athen, Akropolis. — IG II/III? 3198. - 
262/3 oder 266/7 n. Chr. - «Der ehrwürdige 
Agonothet der Grossen Panathenäen und Priester 
Erennios Dexippos...stiftete für die Polis das 
Akrostolion des Panathenäen-Schiffes (Il]ava«®n- 
voit[dog or&]png) und den Sitz (die Sitzstatue?) der 
Göttin.» 


BILDZEUGNISSE 

941. a. (= 400, = 1 1 Prozessionen, gr. 81b*, II 

5 Kultbilder 585) Skyphos, att. sf. Bologna, Mus. 
Arch. Pell. 130. - LIMC III Dionysos 829*; 
Deubner Taf. 11; Deubner 1, 173 Abb. 2; Morri- 
son, W./Williams, R. T., Greek Oared Ships 900- 
332 B.C. (1968) 116 Arch. 103; Guarducci Taf. 2; 
Góttlicher 104 Abb. 59; Johnston, P. F., Ship and 
Boat Models in Ancient Greece (1985) 142 f. Rep. 4; 
Gebauer, Pompe 87-91 Abb. 43. - Um 500 v. Chr. 
- «Schiff» mit Tierkopf als Rammsporn. Wieder- 
gegeben ist nur der oberhalb der Wasserlinie lie- 
gende Teil des Schiffes, nicht der Kiel. Darunter 
sind zwei hintereinander angeordnete Rider zu 
sehen, deren oberer Teil durch die mit Schrig- 
strichen (Andeutung von Rudern?) bemalte 
Schiffswandung verdeckt ist; es waren also wohl 
vier Räder im Innern des Schiffsrumpfes ange- 
bracht. Durch das Heck überschnitten, d.h. auf der 
dem Betrachter abgewandten Seite des Schiffes, ist 
ein grosses, mit Kreuzschraffur ausgefülltes, etwas 
unregelmässiges Viereck zu sehen, das nach hinten 
weit über das Heck hinausragt. Im Schiff sitzt 
Dionysos zwischen Satyrn. Das Gefährt wird von 
zwei Satyın gezogen. Voraus geht eine Prozession 
mit einem Opferrind, weitere Figuren, darunter 
ein Mann mit einem Thymiaterion, folgen. - b. 
Dasselbe Gefährt ohne die begleitende Prozession 
ist auf drei weiteren fr. Skyphoi dargestellt, wo- 
bei das unregelmäsige Viereck vor der 
Schiffswand wiedergegeben ist: LIMC III Diony- 
sos 827°. 828*; Morrison/Williams a.O. 116 
Arch. 101-104; Guarducci Taf. 1. 3; Johnston 141- 
143; Laxander Oz 42 Taf. 12; Gebauer, Pompe 
Abb. 42. Auf dem Fr. in Tübingen (Góttlicher 105 
Abb. 60) scheint vor der Schiffswand ein Stoff (?) 
gespannt zu sein, der mit sich kreuzenden, leicht 
gewellten Linien verziert ist, zwischen denen Blü- 
ten- und Blattornamente angebracht sind. 

942. Frr. einer Halsamphora, ionisch sf. Ox- 
ford, Ashm. Mus. 1924.264. Aus Karnak. - Board- 
man 4-12 Abb. 1. 2 Taf. 1. — 550-540 v. Chr. - Män- 
ner tragen ein Schiff, von dem der Eberkopf am 
Bug erhalten ist. Im Schiffein Satyr, der einen gros- 
sen Phallos hált, und ein Flóte spielender (Satyr?). 

943. (= 1492) Gebilkfries. Athen, an der Kir- 
che der Panagia Gorgoepikoos (Kleine Metropo- 


lis) eingemauert. — LIMC VI Menses 2*; Deubner 
32 f. Taf. 39 Figur 32; Simon, JdI 80 (1965) 112- 
126 Abb. 7; Göttlicher 108-110 Abb. 62. - Spätes 
2./1. Jh. v. Chr. - Kalenderfries, enthält neben 
den Monatspersonifikationen auch Darstellungen 
von Festen. Von dem Schiffskarren des Panatheni- 
enfestes für den Monat Hekatombaion ist nur der 
Bug, unter dem zwei Räder zu sehen sind, und ein 
Teil des Steuerruders erhalten. 

943bis. Frr. von zwei Reliefgefässen, ägyp- 
tisch (Werkstatt Memphis). Athen, Mus. Benaki 
12775. 12776. — Michaud, J.-P., BCH 98 [1974] 587 
Abb. 42. 43; Johnston, a.O. 941, 143 f. Rep. 6.6A 
Abb. - In einem auf vier Räder montierten Boot 
von halbmondförmiger Gestalt (zwei Steuerruder, 
Bug in Tierkopf endend) wird ein hochrechtecki- 
ger Götterschrein transportiert. Vier Personen zie- 
hen das Boot an Seilen, eine weitere, direkt hin- 
ter den Hinterrädern, schiebt. 

944. Wandmalerei. Vatikan, Bibl. Vat. 41017. 
Aus Ostia. - LIMC VI Menses 30; Deubner 1, 
186-188 Abb. 21; Stern, H., JSav (1975) 121-131 
Abb. 1.-3. Jh. n. Chr. - In einem Zyklus, in dem 
die Monate durch von Kindern nachgespielte Fes- 
te dargestellt werden, wird der März durch das 
Fest «Navigium Isidis» repräsentiert. Das Schiff 
schwimmt bereits auf dem Wasser, ein zweirädri- 
ger Wagen mit einem viereckigen, vorne offenen 
Wagenkorb mit einer niedrigen Brüstung wird 
von zwei Knaben weggezogen. 


B. Etruskisch 


BIBLIOGRAPHIE: Amann, P., Die Etruskerin. Ge- 
schlechterverháltnis und. Stellung der Frau im frühen. Etrurien 
(2000) 66-75. 135-138; Bartoloni, G./Grottanelli, C., «I 
carri a due ruote nelle tombe femminili del Lazio e 
dell’Etruria», in Rallo, A. (Hsg.), La donna in Etruria (1989) 
55-58; Bruni, S., «I carri perugini: Nuove proposte di ri- 
costruzione», AnnFaina 9 (2002) 21-47; Carri da guerra e 
principi etruschi. Cat. della mostra Viterbo (1997, Emiliozzi, 
A., Hsg.); Colonna, G., in Carri 15-23; Galeotti, L., «Con- 
siderazioni sul carro a due ruote nell’Etruria e nel Latium 
Vetus», ArchCI 38-40 (1986-88) 94-104; Emiliozzi Moran- 
di, A., «I resti del carro Bernardini nel quadro delle atte- 
stazioni coeve dell’area medio-italica», in La necropoli di 
Praeneste. Atti del II conv. di studi archeologici, Palestrina 1990 
(1992) 108; Höckmann, U., Die Bronzen aus dem Fiirstengrab 
von Castel San Mariano (1982) 26-32. 111-121. 131-156; Lam- 
brechts, R., Essai sur les magistratures des républiques étrusques 
(1959) 126-144. 150-169; Moscati, P., «Un gruppo di urne 
volterrane con rappresentazione del ‘viaggio agli inferi in 
carpentum’», in Etrusca et Italica. Scritti in ricordo di M. Pal- 
lottino Il (1997) 403-425; von Eles, P., Guerriero e sacerdote. 
Autorità e comunità nell’età del ferro a Verrucchio. La tomba del 
trono (2002) 83-119 (Wagen). 249-272 (Wagendarstellungen 
auf dem Thron); Steiner, D., Jenseitsreise und Unterwelt bei 
den Etruskern. Untersuchungen zur Ikonographie und Bedeutung 
(2004) 185-215; Woytowitsch, E., Die Wagen der Bronze- 
und frühen Eisenzeit in Italien (PBF XVII 1, 1978). 


Dank der Sitte, komplette Wagen ins Grab 
mitzugeben, haben sich in Etrurien eine Reihe von 
originalen Wagen erhalten, genauer gesagt, ihre 
Metallteile, aus denen sich die Streitwagen recht 
gut rekonstruieren lassen. Bei den - selteneren - 
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Sitzwagen ergeben sich vor allem bei den Sitzen 
selbst grössere Unsicherheiten (Carri, Höckmann, 
Bruni, von Eles); am wenigsten ist vom Aufbau 
der seltenen vierrädrigen Wagen bekannt. Für die 
Rekonstruktion können die ebenfalls zahlreichen 
bildlichen Darstellungen herangezogen werden, 
die meist aus dem sepulkralen Bereich stammen 
(Katalog der Bilder von Sitzwagen: Höckmann 
141-146). Dargestellt ist dort meist die Reise ins 
Jenseits, die sich nicht auf phantastische Weise, 
sondern nach dem Muster irdischer Prozessionen 
vollzieht und nur durch die begleitenden Dämo- 
nen aus der Lebenswelt herausführt (zur Jenseits- 
reise im Wagen s. Steiner). Neben Zügen zu Fuss 
sind dabei auch Wagenfahrten zahlreich, wobei 
Männer meist einen Streitwagen (Lambrechts; 
ThesCR.A I 1 Prozessionen, etr. 69—89), Frauen ei- 
nen Sitzwagen benutzen; auch mit Planen bezoge- 
ne Reisewagen kommen vor (Moscati). Der Lei- 
chenzug selbst ist ganz selten dargestellt (949), 
dabei sind anscheinend vierrädrige Wagen benutzt 
worden; als Leichenwagen sind wohl auch die sel- 
tenen Vierradwagen in Gräbern (945) zu interpre- 
tieren (die Sitzwagen von Castel San Mariano 
werden nicht mehr, wie von Höckmann [26-32], 
mit vier, sondern nur noch mit zwei Rädern re- 
konstruiert [s. Bruni]). Ausserhalb des sepulkralen 
Bereichs sind vierrädrige Wagen kaum dargestellt 
(zur Urne 948 s.u.); die Wagen auf dem Thron 
von Verrucchio (946) gehören zwar wohl zu einer 
- nicht in allen Details verständlichen — Kultsze- 
ne, sind aber vermutlich durch den Einfluss des 
Hallstattkreises mit seiner Vorliebe für vierrädrige 
Zeremonialwagen (zu diesen Pare, Ch., in Vierräd- 
rige Wagen der Hallstattzeit, RGZM Forschungen zur 
Vor- und Frühgesch. 12 [1987] 189-232) zu erklären 
und nicht der Sphäre der etruskisch-mittelitali- 
schen Kultgewohnheiten zuzuordnen. 

Terrakottafriese archaischer Zeit, die an Tem- 
peln oder anderen Gebäuden angebracht waren, 
stellen vor allem Züge von Streitwagen dar, die 
meist mit einem Lenker und einem Krieger besetzt 
sind; zuweilen schreitet ein Mann mit einem litu- 
us voraus (ThesCRA I 1 Prozessionen, etr. 46-54; 
Torelli, Rango 89-106), manchmal fährt auch eine 
Frau auf dem Wagen (a.O. 54b). Manche Pferde 
sind geflügelt (a.O. 49. 54), was den Realitätsge- 
halt dieser Friese entschieden mindert; die Deu- 
tung wird im Bereich miltärischer Triumphe zu 
suchen sein (Colonna 17; id. in La necropoli di Prae- 
neste. Atti del II Conv. di studi archeologici, Palestri- 
na 1990 [1992] 41 f.). 

Aber auch bei anderen Wagenszenen ist der 
Kontext, in dem die Fahrt stattfindet, nur in allge- 
meinen Ziigen zu erschliessen. Auf hellenistischen 
Sarkophagen und Urnen wird die Fahrt ins Jenseits 
in Form von magistratischen Prozessionen mit Lik- 
toren, Musikanten und anderem Begleitpersonal 
dargestellt, offenbar nach dem Muster öffentlicher 
Rituale der politischen Amtsträger (951). 

Vielfach werden Bilder mit einer oder zwei 
Frauen auf einem Sitzwagen als Hochzeitsfahrten 





interpretiert, wobei die so zusammengefassten 
Darstellungen von sehr unterschiedlichem Gewicht 
sind. Bei dem sowohl in der Form des Bildtrágers 
wie auch in Einzelheiten des Bildes singulären 
Sardonyx in Boston (Sinos Abb. 11, ThesCRA I1 
Prozessionen, etr. 17) zieht ein Pferde-Viergespann 
einen Sitzwagen (!), auf dem ein Paar sitzt. Auf der 
verschollenen Urne 948 ist die «Braut» mit ihren 
Dienerinnen ganz aus dem Bildzentrum gerückt 
und merkwürdig klein gegenüber gegenüber dem 
Wagenlenker und den Zugtieren - selbst der Vo- 
gel über den Zügeln ist grösser —, was dem Gan- 
zen einen etwas unheimlichen Charakter verleiht 
und zusammen mit dem Trauerzug der anderen 
Seite (zu diesem Cristofani, M., StEtr 39 [1971] 76 
Abb. 11) doch eher an eine Jenseitsfahrt denken 
lässt. Jedenfalls spricht nichts für einen Hochzeits- 
zug. Bedeutender sind die Friesplatten von Murlo 
(947) und der «Ehepaarsarkophag» in Boston 
(950), die eng zusammengehören, denn sie zeigen 
im Abstand von zwei Jahrhunderten dieselbe Iko- 
nographie, was nur durch einen Bezug auf kon- 
stante etruskische Rituale zu erklären ist. Auf der 
Hauptseite des Sarkophags ist das Ehepaar stehend 
in einer Verbindung gezeigt, die wie eine Mi- 
schung aus dem griechischen Gestus des Fassens am 
Handgelenk (cheir’ epi karpo, s. Oakley/Sinos, a.O. 
Bibl. VIL.A, 32). und der dextrarum iunctio der 
römischen Hochzeitssarkophage wirkt (Koch/ 
Sichtermann, RömSark 97-106; zum Motiv der 
dextrarum iunctio s. LIMC V 490 f. 496-498 s.v. 
Homonoia/Concordia). Ungriechisch ist, dass 
hinter beiden die Zeichen ihrer hohen sozialen 
Stellung herbeigetragen werden (s. 588). Auf den 
Nebenseiten fahren Mann und Frau auf eigenen 
Wagen, durch Begleitfiguren mit lituus bzw. Son- 
nenschirm ausgezeichnet. Dass im Wagen der Frau 
— statt Bräutigam und parochos, wie in Griechen- 
land - eine Gefährtin sitzt, die den Sonnenschirm 
hält, könnte als etruskischer Brauch interpretiert 
werden. Anders als in Griechenland träfen dann bei 
der Hochzeitsfahrt zwei gleichberechtigte Züge 
zusammen. 

In Murlo gibt es nur einen Zug, den der Frau. 
Sowenig wie man auf dem Bostoner Sarkophag 
den Zug des Mannes isoliert als Teil einer Hoch- 
zeitsprozession erklären würde, ist diese Festlegung 
hier beim Zug einer Frau möglich. Die Parallele zu 
den Friesen aus Süditalien zeigt eine andere Deu- 
tungsmöglichkeit: Eine vornehme Frau ist unter- 
wegs zu einer Veranstaltung vermutlich kultischen 
Charakters. Anders als bei den griechischen Friesen 
wird ihr Rang durch die bereits auf dem Bostoner 
Sarkophag erwähnten «Insignien» betont. In Mur- 
lo kommt ein Hocker dazu (Gantz, a.O. 947, 35 
£). Hocker und Sonnenschirm benutzt auch die 
Frau, die in der Tomba della Scimmia den Vorfüh- 
rungen der Gaukler bei den Leichenspielen zu- 
schaut (Macintosh, a.O. 947, Taf. 14; Torelli, Ran- 
go 65 Abb. 54; Amann Taf. 32b); ein Mann in 
ahnlicher Situation sitzt in der Tomba dei Gioco- 
lieri (Steingräber, EtrWmal Taf. 86; Amann Taf. 
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28b) auf einem Klappstuhl. Hocker (diphros) und 
Sonnenschirm wurden auch den Kanephoren der 
Panathenäenprozession hinterhergetragen (Quellen 
bei Berger/Gisler-Huwiler, PartheDokFries 194 f. 
Nr 185-188), sie wurden als fiir den Kult unwesent- 
lich kaum dargestellt (vgl. aber in dionysischem 
Kontext Simon, E., AntK 6 [1963] Taf. 3, 3; 7, 4. 
5; LIMC III Chorillos 2*). Anders als in Griechen- 
land wird in Etrurien der Rang auch der Frau bei 
öffentlichen Auftritten durch entsprechende Zei- 
chen betont. Der Wagen ist eines dieser Zeichen. 
Im Gegensatz zu der sehr restriktiven Handhabung 
der Erlaubnis zur Wagenbenutzung in Rom (Bar- 
toloni/Grottanneli 63-67 mit Lit.), besassen etrus- 
kische Frauen dieses Recht anscheinend sehr viel 
häufiger. Wohin die Frauen in den zahlreichen 
Wagenfahrt-Darstellungen fahren und ob sie auch 
priesterliche Funktionen besassen, geht aus den Bil- 
dern nicht hervor. 


KATALOG 

945. Vierridrige Wagen. - a. Vatikan, Mus. 
Greg. Etr. Aus Cerveteri, Tomba Regolini Galas- 
si. - Woytowitsch 38 £. Nr. 31; Carri 320 Nr. 102 
mit Lit.; Colonna, G./Di Paolo, E., in Etrusca et 
Italica. Scritti in ricordo di M. Pallottino I (1997) 160. 
- b. Rom, Villa Giulia. Aus Veji, Necropoli di 
Monte Michele Grab 5. — Boitani, F., StEtr 51 
(1983) 547 £.; Carri 325 Nr. 152 mit Lit. 2. — Bei- 
de 2. Viertel 7. Jh. v. Chr. 

946. (= I 1 Prozessionen, etr. 90, mit ausführ- 
licher Beschreibung) Thron aus Holz mit Relief- 
verzierung. Aus Verucchio, Lippi Grab 89/1972. - 
Torelli, Rango 52-73 Abb. 43-45. 50; von Eles 
250-254 Abb. 120-123; 259-264. — Anfang 7. Jh. 
v. Chr. - Auf das in der Mitte dargestellte Heilig- 
tum fahren zwei vierrädrige, von zwei Pferden ge- 
zogene Wagen zu. Darauf jeweils der Wagenlen- 
ker, eine Figur auf einem Thron (l. ein Mann, r. 
eine Frau) und zwei weitere Personen, die sich mit 
einem unklaren Gegenstand beschäftigen. 

947. (= I 1 Prozessionen, etr. 159) Terrakotta- 
Friesplatten. Murlo, Antiquarium, z.B. 112596- 
112611. — Gantz, T. N., RM 81 (1974) 1-14 Taf. 1- 
7; Macintosh, J., RM 81 (1974) 30. 32 Abb. 1; 
Höckmann 142 E 3; Rathje, A., in Rallo, A. 
(Hsg.), Le donne in Etruria (1989) 79-81; Sinos, R. 
H., in De Puma, R. D./Small, J. P. (Hsg.), Mur- 
lo and the Etruscans (1994) 100-117 Abb. 11.1-2.; 
Torelli, Rango 93 f. Abb. 69; Haynes, S., Etruscan 
Civilization (2000) 121 f. Abb. 103; Amann 135 f. 
Taf. 18. - Anfang 6. Jh. v. Chr. - Prozession nach 
l. Zweirädriger, von zwei Pferden gezogener 
Wagen mit niederer Brüstung, auf dem eine Frau 
mit über den Kopf gezogenem Mantel und eine 
weitere Figur sitzen, die einen Sonnenschirm hält. 
Die Pferde werden am Zügel geführt von zwei 
Personen (Männern?), die längliche Gegenstände 
(Messer und Spiess?) in der R. halten. Dem Wa- 
gen folgen zwei Mädchen, die Fächer und Situlen 
(2) in den Händen und Ciste bzw. Hocker auf dem 
Kopf tragen. 


948. (= I 1 Prozessionen, etr. 16) Tuffurne in 
Hausform. Verschollen. - Höckmann 28 Abb. 16, 
1-5; 143 E 7 - 2. Hälfte 6. Jh. v. Chr. - Von zwei 
Maultieren (?) gezogener, vierrädriger Wagen, da- 
rauf sitzend der Wagenlenker (sehr gross), dann ei- 
ne Frau (sehr klein) auf einem Thron, hinter ihr 
stehend zwei Dienerinnen. Auf der anderen Lang- 
seite Zug von Frauen, die alle die r. Hand erho- 
ben haben. 

949. (= I 1 Prozessionen, etr. 19*) Reliefcippus, 
Fr., chiusinisch. Berlin, Staatl. Mus. Sk 1227. - 
Rumpf, A., KatSkulptBerl I (1928) 22 E 30 Taf. 20 
(gute Abb.); Jannot, Chiusi 68 C II 3 Abb. 225; 
Höckmann 143 E 8. - Um soo v. Chr. — Nur der 
untere Teil des Reliefs erhalten: Zwei Männer zie- 
hen einen vierrädrigen Wagen mit «cross-bar »- 
Rädern (reduzierte Darstellung des Mercurago- 
Typus?) nach r., den Frauen und ein weiterer 
Mann begleiten. Was auf dem Wagen liegt, ist- 
nicht mehr zu erkennen. Da es sich um ein Grab- 
denkmal handelt, liegt es nahe, das Gefährt als Lei- 
chenwagen zu deuten. 

950.* (zur Hauptseite: 588) Sarkophag, Bos- 
ton, MFA 1975.799. Aus Vulci. - Brunn, H., Kl. 
Schriften I (1898) 214-218 Abb. 52; Herbig, EtrSark 
13 f. Nr. 5 Taf. 40; Comstock/Vermeule, Sculpt- 
Boston 247-248 Nr. 384; Gantz, 2.0. 947, Taf. 6, 
2; Macintosh, a.O. 947, Taf. 6, 2; Torelli, Rango 
63-65 Abb. 51-53; Haynes, a.O. 947, 287-289. — 
Mitte 4. Jh. v. Chr. - Auf der einen Schmalseite 
zweirädriger Sitzwagen mit «cross-bar»-Rädern, 
von zwei Maultieren gezogen, darauf, auf einer 
Sitzbank mit Lehne zwei Frauen, die eine hält ei- 
nen Sonnenschirm. Vor ihnen, niedriger, auf dem 
Wagenboden sitzend, der Lenker. Im Hintergrund 
eine Todesdämonin. Auf der anderen Schmalseite 
ein Mann auf einem von einer Pferdebiga gezoge- 
nen Streitwagen, begleitet von einem Diener mit 
lituus-Trompete. 

951. Alabasterurnen. Volterra, Mus. Guarnac- 
ci 168 (a = LIMC VIII Vanth 39*) und 169 (b). - 
Lambrechts 164 f. Nr. 28 Taf. 31; Laviosa, C., 
Scultura tardo-etrusca di Volterra (1964) 150 Nr. 31 
Taf. 95 (b); CUE Urne volterrane 2.1 (1977) 162. 
164. Nr. 222. 223 Abb.; Tassi Scandone, E., Ver- 
ghe, scuri e fasci littori in Etruria. Contributo allo 
studio degli Insignia Imperii (2001) 159 f. Nr. 3.2 Taf. 
2c (a); Steiner 367 U 223. 226. - 2. Jh. v. Chr. - 
Ein togatus auf einem von einer Quadriga gezoge- 
nen Wagen, der mehr dem römischen currus als 
den älteren etruskischen Streitwagen mit dreiteili- 
ger Brüstung ähnelt (zu ihnen: Carri); Wagenkorb 
mit Relief eines schreitenden Greifen verziert. Vor 
dem Gespann zwei Hornbläser und zwei Träger 
von Rutenbündeln, auf a. zusätzlich ein Kithara- 
und ein Flötenspieler. Hinter dem Wagen zwei 
Diener mit Schreibtäfelchen bzw. Reisesack. Im 
Hintergrund, durch die Pferde halb verdeckt, ei- 
ne Dämonin mit Fackel (a) oder ein Reiter (b), 
beide wenden sich dem Verstorbenen auf dem Wa- 
gen zu. — Zu den «Beamtenaufzügen» s. Lam- 
brechts; Tassi Scandone 48—70 und passim; Steiner. 
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C. Römisch 


BIBLIOGRAPHIE: Wagen: Abaecherli, A. L., «Fercu- 
la, Carpenta and Tensae in the Roman Procession», Boll- 
StMed 6 (1935-36) 1-28; Bartoloni, G./Grotanelli, C., in 
Rallo, A. (Hsg.), Le Donne in Etruria (1989) bes. 63-68; Bö- 
mer, F., RE XXI (1952) 1878-1994 s.v. «Pompa»; NPauly 
10 (2001) 684 s.v. « Quadriga»; Ehlers, W., RE VII A 1 (1939) 
493-511 s.v. «Triumphus»; Fless, F., ThesCRA I 1 Prozes- 
sionen, róm., Abschnitt I; Künzl, E., Der rómische Triumph 
(1988) bes. 68-69. 85-108; Ronke, J., Magistratische Reprä- 
sentation im römischen Relief (1987) bes. 124-125. 181-197. 
221-255; Schäfer, Th., «Römisches Relief mit Tensa», Bull- 
MusHong 96 (2002) 31-49; Szidat, S. G., Teile eines histori- 
schen Frieses in der Casa de Pilatos in Sevilla mit einem Exkurs 
zur Tensa (1997); Versnel, H. S., Triumphus (1970). 

Ferculum: Abaecherli a.O. 1-5; Mau, A., RE VI 2 (1909) 
2206-2207 s.v. «Ferculum»; Paris, P., DA II 2 (1896) 1040- 
1041 s.v. «Ferculum»; Pfanner, M., Der Titusbogen (1983) 


72-73. 


1. Wagen 

Die Wagen der Römer waren in erster Linie 
zweckmässige, robuste Transportmittel für Waren 
und Personen in Krieg und Frieden. Bei der Ent- 
wicklung der gängigen römischen Wagentypen 
wie carpentum, currus, plaustrum, plostellum oder 
petorritum flossen Anregungen aus Etrurien, Lati- 
um und dem Keltenland ein. Gewöhnlich wurden 
zwei bis vier Esel, Maulesel, Pferde oder Ochsen 
vorgespannt (NPauly 6 [1999] 1097-1106 s.v. 
«Landtransport»). Für den gehobenen Reisekom- 
fort und den Gebrauch im Kult konnten die Wa- 
gen aus edleren Materialen gefertigt und aufwen- 
diger dekoriert sein. Darüberhinaus setzte man sie, 
wie auch die rein rituell verwendete tensa, in Pro- 
zessionen ein. Die wichtigsten waren die pompa cir- 
censis an den öffentlichen Spielen, die pompa trium- 
phalis des siegreich einziehenden Feldherrn und die 
pompa funebris für hochgestellte Verstorbene (Bö- 
mer 1978-1985; Ehlers; Fless 47-51; Versnel 94- 
131). In den Wagen wurden sowohl Götterbilder 
und -attribute als auch Priester, Magistrate und 
privilegierte Personen, sowie Kriegsbeute und Ge- 
fangene zum Zielort transportiert. Anders als in 
Etrurien und Latium scheint der Wagen im römi- 
schen Bestattungswesen keine herausragende Rol- 
le zu spielen (s. VII.B). In der Kunst finden sich 
seit archaischer Zeit Darstellungen von Wagen- 
fahrten in religiósem Kontext. 


Beutewagen 

Die Kriegsbeute wird im Triumph auf Gestel- 
len (ferculum) und Wagen vorgeführt. In den 
grossen Zügen der spáten Republik werden Hun- 
derte von Wagen benötigt, um alle erbeuteten 
Kostbarkeiten, Waffen, Götterbilder, Statuen und 
Gemälde zur Schau zu stellen (957b-d). Die in 
den griechischen Quellen erwähnten Begriffe 
hamaxa (= plaustrum) und zeugos meinen zwei- 
spinnige Gebrauchswagen (957c. d). Das harma 
(= currus) des Perseus (957c) hingegen ist ein 
schneller Reisewagen, wohl reich verziert (957b), 
in dem der besiegte König einst selbst paradiert 
haben mag. 


Im Triumph mussten sich auch die besiegten 
Gegner zu Fuss, im Wagen und vielleicht auf 
Gestellen zur Schau stellen (957; Künzl 141-149; 
vgl. 962). Die Triumphberichte schweigen über 
Gefangene in Wagen, aber ein später Kommentar 
überliefert, dass die Könige im essedum, die Königin 
im pilentum, und die königliche Familie im petorri- 
tum mitzogen (952). Eine Vorstellung von Ge- 
fangenenwagen geben kaiserzeitliche Reliefs (Ron- 
ke 124-125). Campanaplatten (953) zeigen einen 
flachen nagelbeschlagenen Wagenkasten auf Spei- 
chenrädern. Die Wagen der männlichen Barbaren 
werden von Pferden, die der weiblichen von Maul- 
eseln gezogen. Auf dem Fries von Benevent (962) 
werden die Barbaren auf den flachen Speichenwa- 
gen ebenfalls von Pferden gezogen, die Barbaren auf 
den höheren Scheibenradwagen hingegen von 
Ochsen. Die Speichenwagen sind nicht eindeutig zu 
benennen, die einachsigen Frauenwagen wurden 
vielleicht — carpentum genannt. Scheibenräder sind 
charakteristisch für das — plaustrum, um ein solches 
handelt es sich auch bei dem Mauleselwagen, der auf 
einem Sarkophag eine Barbarin trägt (954). Den 
Bildzeugnissen nach scheint für gefangene Barbaren 
eine geschlechtsspezifische Zuordnung von Zugtie- 
ren gegolten zu haben: Maulesel und Esel für Frau- 
en, Pferde und Ochsen vorzugsweise für Männer 
(953. 954. 962). Das Privileg rómischer Matronen 
und Priesterinnen, im — pilentum fahren zu dürfen, 
wurde anscheinend auch auf gefangene Barbaren- 
fürstinnen übertragen (952). 


KATALOG 

952. Hor. epist. 2, 1, 192. — Im (nachgestellten) 
Triumph (im Theater) esseda festinant, pilenta, 
petorrita. — Porph. bemerkt hierzu, dass in den 
esseda genannten gallischen Wagen (vehicula) die 
besiegten Kónige (RE VI 1 [1907] 687-689 s.v. 
«Essedum»), in den pilenta (> pilentum) die gefan- 
gene Königin und in den petorrita — urspr. kelti- 
sche, vierrádrige Wagen (RE XIX 1 [1937] 1163- 
1164 s.v. «Petorritum») — die kónigliche Familie 
gezogen würden. 

953. (= I 1 Prozessionen, rôm. 52*) Campana- 
platte, Berlin Staatl. Mus. TC 244. - Augusteisch 
- In Ketten gelegte Barbarinnen auf zweispänni- 
gem Mauleselkarren mit Führer und Tabulaträger. 
Zu dieser und weiteren verwandten Platten mit 
Barbaren auf Pferdekarren s. Abaecherli 6-7 Taf. 
V Ill 1-3. 5; Gabelmann, H., JdI 96 (1981) 453-456 
Abb. 13-16. 

954. Feldherrnsarkophag Vatikan, Belvedere 
942. — Abaecherli 6-7 Taf. V 3. 4; Ronke Nr. 184. 
— Antoninisch. — Schmalseiten: Im Triumph tra- 
gen Männer ein —ferculum mit Gefangenen; ein 
Maultiergepann zieht Gefangene mit Kind auf ein- 
fachem Karren mit Scheibenrädern. 


Carpentum 

Das c. ist ein komfortabler, einachsiger Reisewa- 
gen, der von zwei Mauleseln gezogen wird (= ape- 
ne). In Rom durften seit dem frühen 4. Jh. v. Chr. 
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nur noch Matronen und Priesterinnen an Werk- 
und Festtagen im c. fahren (Liv. 5, 25; Abaecherli 
5-7 Taf. 2. 4; Bartoloni/Grotanelli 63-68; Ronke 
125; Szidat 40-42; — pilentum). Im kaiserzeitlichen 
Rom bekamen auch Frauen des kaiserlichen Hauses 
dieses Privileg zugesprochen. Seit Agrippina Mai- 
or erhielten einige kaiserliche Frauen auch postum 
ein c., das zu ihren Ehren in der pompa circensis 
mitgeführt wurde. Aus diesem Anlass geprägte 
Sesterzen zeigen einen einheitlichen, hochgebauten 
Wagen, dessen Seiten eine reichverzierte Doppel- 
tür verschliesst. Eckkaryatiden tragen einen 
gewölbten Baldachin mit Giebelakroteren (BMC 
Emp I 159 Taf. 30, 4-6). Ob das C. die Asche der 
Verstorbenen trägt, ist strittig (s. Szidat 42 Anm. 
111 zu luv. 8, 146 f.). Ferner werden res sacrae (Tac. 
ann. 12, 42; Prud. peristeph. 10, 154 ff.), vielleicht 
auch Gefangene darin transportiert (— Beutewa- 
gen; Abaecherli 5-6). Die Verankerung des C. in 
der Pompa zeigt sich zuletzt bei Isid. (orig. 20, 12, 
3), der es als carrum pompaticum auszeichnet. 


Currus 

Der normale c. (= harma) ist ein von zwei oder 
vier Pferden gezogener, leichter zweirädriger 
Renn- oder Streitwagen mit einer vorne runden, 
hinten offenen Brüstung, in dem man stehend 
fährt (Szidat 28). Im Ritus wird er als Vierspänner 
sehr früh nur noch vom Triumphator als — currus 
triumphalis benutzt. Der die ludi Romani leitende 
Magistrat führt entsprechend die pompa circensis in 
einer Biga an. Dion. Hal. ant. 5, 57 berichtet, dass 
bei den Spielen im Jahr 500 einer der Consuln vom 
«heiligen Wagen» (hieron harma) fiel und verstarb. 
Über das Recht des Prätors, in den ludi Apollina- 
res die Biga zu benutzen, wird gestritten (Versnel 
130-131); das in Zeichnungen überlieferte spätkai- 
serzeitliche sog. Relief Maffei zeigt im Circus Ma- 
ximus in einer Biga einen als Spielegeber gedeute- 
ten Wagenlenker, der von einem Sklaven bekränzt 
und von Zuschauern begrüsst wird (s. Ronke Nr. 
148 Abb. 155). Darstellungen von Magistraten bei 
der Ausfahrt oder in der Prozession nehmen im 
Laufe der Kaiserzeit zu (s. Fless 133; Ronke 236- 
255). Auch Götter fahren im C.: Auf archaischen 
Tempelfriesen (s. Abschnitt VII.B; Sommella 
Mura, A., PP 32 [1977] 62-128), republikanischen 
Münzen, seltener Cisten oder Reliefs sieht man sie 
in der Biga oder der Quadriga. Victoria lenkt 
häufig den —currus triumphalis (s. Hölscher, T., 
Victoria Romana [1967] 80-92). Auf spätrepublika- 
nischen und frühkaiserzeitlichen Friesen scheinen 
Victoria, Venus und Mars persönlich im c. an der 
pompa circensis teilzunehmen (Ronke Nr. 4. 11. 37 
= Fless 40). Es ist möglich, dass bei dieser Prozes- 
sion tatsächlich Götterstatuen nicht nur auf — fer- 
cula, sondern auch auf Wagen mitgeführt wurden 
(s. Tert. spect. 7, 2; Szidat 92-94). 


Currus elephantorum 
In der Pompe des Ptolemaios Philadelphos 
wurde ein goldenes Bild Alexanders auf einem 


Elefantenwagen mitgeführt (904). Im ı. Jh. v. 
Chr. taucht dieser Wagentyp in Rom mit ver- 
wandtem Sinngehalt als Triumphwagen des Pom- 
peius (Plin. nat. 8, 2, 4; — currus triumphalis) und 
womöglich auch als Consecrationswagen des ver- 
göttlichten Julius Caesar auf (Szidat 28-30 zu Cass. 
Dio 43, 23, 6; 56, 34, 2). Sicher belegt ist diese 
postume Ehrung für Augustus und Livia (958). 
Bis in das 3. Jh. erhielten vergöttlichte Mitglieder 
des Kaiserhauses einen c.e. fiir die pompa circensis 
(Abaecherli 10; Szidat 58). In cinem harma elephan- 
tikon fuhr bei der pompa funebris des Pertinax die 
goldene Statue des Kaisers (Cass. Dio 75, 4, 1; Fless 
87). Einen Eindruck von diesen Wagen vermitteln 
die aus Anlass dieser hohen Ehren seit Augustus 
herausgegebenen Miinzen (965bis; Abaecherli 10 
Taf. VI 2. 3. 8. 9 VII 7-9; BMC Emp 175 Nr. 432 
f£). Zwei bis vier Elefanten ziehen einen einachsi- 
gen Speichenwagen, auf dem die szeptertragenden 
Sitzstatuen der Divi und Divae von allen Seiten 
sichtbar thronen. Diese Konstruktion fügt sich gut 
zu der offenen Bauweise eines zweirádrigen currus. 
Ab dem 2. Jh. werden die Statuen durch einen 
leichten Baldachinaufbau geschützt, die Wagen- 
kästen grösser und auch mit vier Rädern darge- 
stellt (Abaecherli 10-11 Taf. 6, 2. 8, 4; Szidat 58; 
Fless, 35. 90*). Die alte Bezeichnung scheint man 
aber für diese Wagen beibehalten zu haben. 


Currus triumphalis 

Der von den etruskischen Königen eingeführte 
c.t. (955) wird auch nach 509 v. Chr. von den re- 
publikanischen Imperatoren für den triumphalen 
Einzug in Rom verwendet. Stehend lenken sie ei- 
nen von vier Pferden an einer langen Deichsel ge- 
zogenen —» currus, der gravitátisch auf hohen Spei- 
chenrádern abrollt. Schimmel werden nach einem 
Versuch im frühen 4. Jh. erst in der späten Repu- 
blik zu bevorzugten Zugtieren, da sie lange Zeit 
den Göttern alleine zustanden (956). Seit dieser 
Zeit verwenden auch manche Triumphatoren wie 
Pompeius, Severus Alexander und Diocletian die 
Elefantenquadriga (Plin. nat. 8, 2, 4; SHA Alex. 
57, 4; Lact. mort. pers. 16, 6; ferner SHA Gord. 27, 
9). Aurelian liess 274 für seinen Triumph Hirsche 
anspannen, die er dann auf dem Kapitol opferte 
(SHA Aurelian. 33, 3). Unter dem als turmartig be- 
schriebenen hohen c.t. hängt ein apotropäischer 
Phallos, auch Lorbeerzweige, Glocken und Peit- 
schen sind an ihm befestigt (Cass. Dio 6, 21; Künzl 
68-69; Versnel 56). Die Wagen selbst waren seit 
dem frühen 2. Jh. v. Chr. reich verziert (957), aus 
Elfenbein (957b) und mit Edelsteinen (957d) be- 
setzt. Zu diesen Berichten stellen sich bildliche 
Darstellungen. Seit dem frühen 1. Jh. zeigen Mün- 
zen, Reliefs und Karrenmodelle schlichte oder ran- 
kenverzierte Wagen (Hölscher, T., Victoria Roma- 
na [1967] 80-92 Taf. 8; Künzl 45-46. 89-90 Abb. 
22 b; Szidat 63 Abb. 21-23). 

Kaiserzeitliche Münzen und Reliefs zeigen als 
Schmuck des Wagens am häufigsten eine heraldi- 
sche Gruppe aus zwei Victorien, die einen Schild 
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hochhalten. Die Siegesgöttin ist sinnfällig, der 
Schild verweist ferner auf den clipeus virtutis, der 
Augustus verliehen und zusammen mit einer 
Victoriastatue in der Curie aufgestellt wurde (960. 
962. 963b-965; BMC Emp I 134. 136 Nr. 103. 
113-115; Hölscher a.O. 6-17. 102-112). Auf dem 
Silberbecher von Boscoreale steht eine weitere Fi- 
gur hinter der Victoria (965), und auf dem Tra- 
jansbogen von Benevent kommen noch ein Bar- 
bar (?) und ein Triton (?) hinzu (962), den man 
auf einem Relief aus Hadrumetum deutlicher er- 
kennen kann (963). Der c. des Marc Aurel besitzt 
einen zweiten Fries mit Göttern (964). Von dieser 
Gruppe weicht der c.t. des Titus mit seinem 
Girlandenfries über Adlern deutlich ab (961). Un- 
klar bleibt, wie eng sich diese Bilder an realen 
Vorbildern orientieren, und ob sich unter diesen 
ein Ranken-, ein Victorien- oder ein Girlanden- 
wagen fand. Dass diese Wagen lange Zeit über- 
dauern konnten, zeigt Nero, der seinen Adventus 
mit dem c.t. des Augustus feierte (959). Triumph- 
wagen wurden demnach für längere Zeit verwahrt 
und untergestellt. Ihre Vergänglichkeit zeigt sich 
bei Caesars gallischem Triumph, als auf dem Weg 
durch das Velabrum die Achse bricht. Caesar muss 
einen Ersatzwagen nehmen (Cass. Dio 43, 21, 1; 
Suet. Iul. 37). Für Elefanten- und Hirschgespanne 
benötigte man auf jeden Fall eigene Wagenkon- 
struktionen. Der Triumphwagen wird zunehmend 
zu einem permanenten sieghaften Attribut des 
Kaisers. Triumphe finden nur selten statt, dafür 
wird der c.t. im häufiger gefeierten Adventus ein- 
gesetzt (959), der das Erscheinungsbild und die 
Funktion des Triumphes in Teilen übernimmt 
(Fless 80*. 93). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

955. Plut. Rom. 16, 5-8. - Dionysios schreibt 
zu Unrecht, dass schon Romulus im Wagen tri- 
umphiert habe, denn es heisst, dass als erster Tar- 
quinius Demaratus in dieser Form triumphiert ha- 
be, anderen zufolge sei es Poblicola gewesen. Und 
zudem zeigen die Statuen Romulus zu Fuss mit 
den Tropaia (spolia opima); s. Versnel 78. 83. 

956. Liv. 5, 23. - Bei seinem Triumph über 
Veji 396 v. Chr. spannt Camillus als erster Schim- 
mel an. Eigentlich sind diese den Göttern vorbe- 
halten. Deshalb fand er nach Plut. Cam. 7 keine 
Nachahmer. 

957. a. App. Lib. 66. — In seinem punischen 
Triumph 201 v. Chr. führt Scipio Africanus auf ei- 
nem reich verzierten Wagen (harma). — b. Diod. 
31, 8, 9-12. — Aemilius Paullus triumphiert 167 v. 
Chr. drei Tage über Makedonien in einem Elfen- 
beinwagen (harma). Vor ihm ziehen mehr als 1500 
Wagen (hamaxai) mit Kriegsgerat, 500 Wagen (ha- 
maxai) mit Gótterbildern, Statuen, goldenen Schil- 
den und Gemälden sowie ein elfenbeinerer Wagen 
(harma) mit Gold- und Juwelenschmuck. - c. Plut. 
Aem. 32, 2-34, 8. — Aemilius Paullus triumphiert 
in einem prächtig geschmückten Wagen. Vor ihm 





sieht man 250 Wagen (zeuge) mit Statuen und Ge- 
mälden, zahlreiche Wagen (hamaxai) mit edlen 
Waffen und den Wagen (harma) mit Perseus’ 
Waffen und Insignien. - d. App. Mithr. 116—117. — 
Pompeius triumphiert 61 v. Chr. auf einem mit 
Edelsteinen besetzten Wagen über Asien. Auf Wa- 
gen (zeuge und hamaxai) wird die Beute präsentiert. 

958. Suet. Claud. 11, 2. — Szidat 29. - Zu den 
göttlichen Ehren für Livia und Augustus zählt der 
in der pompa circensis mitgeführte c. elephantorum, 
Cass. Dio 56, 34, 2 nennt ihn harma pompikon. 

959. Suet. Nero 25, 1-2. — 66 n. Chr. zieht Ne- 
ro auf dem c. triumphalis des Augustus in Rom ein, 
d.h. für seinen 'triumphalen' Adventus benutzt er 
einen 95 (!) Jahre alten Wagen. 


BILDZEUGNISSE 

960. (= 11 Prozessionen, röm. 75) Friesplatte 
aus Marmor. Cordoba, Privatbesitz. - Szidat 11- 
12; Trunk, M., Die «Casa de Pilatos» in Sevilla 
(2002) 253 Taf. 70b. - Claudisch. - Minerva führt 
die Quadriga nach r., der Triumphator (Kopf er- 
gänzt) hält Lorbeerzweig und Adlerszepter. Auf 
der Brüstung ist die den clipeus haltende Victoria 
mit einer zweiten symmetrisch zu ergänzen; s. 962 
zum zugehörigen Fries. 

961. (= I 1 Prozessionen, róm. 78) Nórdliches 
Durchgangsrelief des Titusbogens, Rom. - LTUR 
I 109-111 s.v. Arcus Titi; Koeppel, HistRel VI 49- 
52. 59-60 Nr. 9 Abb. 14; Kiinzl 22 Abb. 9; Pfan- 
ner, M., Der Titus-Bogen (1983) 44-50. 65-71 Taf. 
4. 45. 48. 50. — 81-96 n. Chr. — Titus fährt in der 
Quadriga beim jüdischen Triumph nach l., auf 
dem C. zwei Adler mit Blitzen in den Fängen, da- 
rüber ein Fries aus Girlanden und Tänien zwischen 
Balustern. 

962. (= 11 Prozessionen, röm. 79) Fries vom 
Trajansbogen, Benevent. — Hassel, F. J., Der 
Trajansbogen in Benevent (1966) bes. Taf. 20. 21; 
Pfanner, M., Der Titus-Bogen (1983) 86-87 Beil. 
3; Rotili, M., L’Arco di Traiano a Benevento (1972) 
Taf. 144-149. - 114 n. Chr. - Der Triumphzug 
bewegt sich von der porta triumphalis, die der c. 
Trajans gerade passiert hat, nach r. zum Iuppiter- 
Tempel. Auf dem Wagenkasten ein Barbar (3), 
eine Victoria, die einen Schild (?) hochhält, da- 
runter ein Triton (?). Vor diesem im Zug fünf 
einachsige Zweispänner mit je zwei männlichen 
Gefangenen. Zwei Wagen mit Scheibenrädern, 
davon einer überdacht, werden von Ochsen gezo- 
gen. Drei Wagen mit Speichenrädern werden von 
Pferden gezogen. 

963. a.* Marmorrelief. Sousse, Mus. Arch. 
M.XIX.Ro.189. Aus Hadrumetum. - De Chai- 
semartin, N., Les sculptures romaines de Sousse et des 
sites environnants (1987) 49—51 INr. 43 Taf. — 2. Jh. 
n. Chr. - Triumphator (Trajan?) mit Szepter im 
c. nach L, r. kauert ein gefangener Barbar. Auf 
dem Wagenkasten ein Triton mit Ruderblatt, der 
in ein Horn bläst. - b. (= I 1 Prozessionen, róm. 
46) Marmorrelief aus Palestrina, Palestrina Mus. 
Naz. 6520. — Musso, L., BollArte 72 (1987) 1-46 








2.b. KULTINSTRUMENTE/STRUMENTI DI CULTO 301 


Abb. 2. 19. 21. — Trajanisch. — Trajan in Quadri- 
ga im Triumph nebst Staatssklaven und Liktoren. 
Der c. ist mit einer Victoria, corona und Palmzweig 
in Händen, verziert. Lówenkopfnabe. 

964. (= I 1 Prozessionen, röm. 130) Marmor- 
relief von Triumphmonument in Rom. Rom, 
Mus. Cap. 808. — Künzl 89. 92-93 Abb. 53; Koep- 
pel, HistRel IV 9 ff. so ff. Nr. 24. - Nach dem ger- 
manischen Triumph 176 n. Chr. - Marc Aurel 
fáhrt im c.t. nach r., auf dem currus im oberem Re- 
gister Neptun, Juno/Roma, Minerva, im unteren 
zwei Victorien mit Schild. 

965. (= I 1 Prozessionen, róm. 47, = 1 2 a Op- 
fer, róm. 206) Silberbecher. Paris, Louvre Bj 2367 
(MNE 956). Aus Boscoreale. - Künzl 86. 87. 92. 
163 Abb. 51. — 12-37 n. Chr. - Triumphator Ti- 
berius auf Quadriga nach r. Auf dem Wagenkas- 
ten hält eine Victoria einen Schild hoch, dahinter 
weibliche Figur. 

965bis.* AE Sesterz, Rom, Tiberius, 34-37 n. 
Chr. - BMC Emp I 134, 102; 138, 125 Taf. 24, 9; 
25, 2; Abaecherli 10. - Rs. Elefanten vor flachem 
verzierten Karren mit Sitzstatue des Divus Augus- 
tus. — Neronische Serie mit Elefantenwagen des 
Divus Augustus und Divus Claudius: BMC Emp 
I 201, 7. 8 Taf. 38, 4. 5; Abaecherli Taf. VI 8. 9. 


Pilentum 

Literarische Quellen beschreiben das p. als ei- 
nen vierrädrigen, oft iiberdachten Sitzwagen, der 
dem gemächlichen, komfortablen Personentrans- 
port diente (RE XX 2 [1950] 1324-1326 s.v. «Pi- 
lentum»). Das p. war zunächst blau, dann rot ge- 
strichen (Serv. Aen. 8, 666; Isid. orig. 20, 12, 4). 
In Rom durften allein Matronen und Priesterin- 
nen, darunter die Vestalinnen, ganztags mit 
Wagen durch die Stadt fahren. Liv. (s, 25, 8-9) 
zufolge nahmen sie an den rituellen Feiern und 
Spielen, d.h. an den Prozessionen, im p. teil 
(> carpentum; Bartoloni/Grotanelli 63-68). Diese 
Vorrechte hatten sie sich während des Krieges mit 
Veji im frühen 4. Jh. erstritten und im frühen 2. 
Jh. v. Chr. nach einem zeitweiligen Verbot be- 
hauptet. In den p. führten sie sacra mit (Verg. Aen. 
8, 666), die in dem oben offenen Wagen lagen. Als 
aber ein Junge diese während einer pompa circensis 
erspäht hatte, wurde zur Abwehr von Unheil ver- 
fügt, die sacra nur noch in geschlossenen p. zu 
transportieren (Macr. Sat. 16, 15). Für spätere Zei- 
ten ist überliefert (952), dass gefangene Königin- 
nen am Triumph im p. teilnahmen. 


Plaustrum 

Das allgemein für Wagen verwendete p. (= ha- 
maxa) bezeichnet im engeren Sinne einen einach- 
sigen Lastwagen für landwirtschaftliche Zwecke 
(RE XX 2 [1950] 2551-2556 s.v. «Plaustrum»). Die 
charakteristischen Scheibenräder sind fest mit der 
Achse verbunden. Für Gebrauch im Kult finden 
sich wenige Belege. Auf dem Trajansbogen in Be- 
nevent (962) und einem Sarkophag (954) werden 
beim Triumph die Gefangenen im p. vorgeführt. 


Ochsen ziehen z.T überdachte p. mit Männern, 
und Maulesel p. mit Frauen und Kindern (> Beu- 
tewagen). Für das abgeleitete plaustellum oder 
plostellum findet sich bei Augustin (civ. 7, 21) der 
Nachweis, dass es bei Festen des Liber Verwen- 
dung fand. In dem kleinen Wagen wurde ein Phal- 
los zu Strassenkreuzungen (compita) und in die 
Städte gefahren, in Lavinium auch über den Markt 
und von der «ehrbarsten Matrone» bekränzt. 


Tensa 

In der t. werden bei der pompa circensis Attribu- 
te bzw. Symbole von Göttern und vergöttlichten 
Kaisern in den Circus Maximus gebracht (966; 
Abaecherli 7-11; Szidat 24-93; Versnel 96-98). Die 
Verwendung ist ausschliesslich für diese Prozession 
belegt. Kinder, deren beide Eltern noch leben, len- 
ken die Pferdequadriga der jeweiligen t. zu Fuss 
nach genauen Verhaltensvorgaben. Die Quellen 
bezeichnen allerdings nur die Spielegeber als 
Wagenführer (967), und in Bildwerken sind nur 
erwachsene Wagenbegleiter zu sehen (968; Ronke 
Nr. 186. 187). Nach den jeweiligen Spielen und 
Feiern wird die ti. anscheinend zum Kapitol in 
einen als aedes tensarum beschriebenen sakralen 
Schutzbau zurückgefahren. Neben ihrer rituellen 
Verwendung legen auch die kostbaren Materialien 
eine solche Unterbringung nahe (966; Szidat 25). 
Die t. ist einachsig und hat Speichenräder, der Auf- 
bau variiert. Die älteste Darstellung findet sich auf 
spätrepublikanischen Münzen, die einen quadrati- 
schen Wagenkasten mit Bildfeld und Akroterion 
zeigen. Blitzbündel, Pfau und Eule verweisen mit 
den zugehörigen Götterporträts auf die kapitolini- 
sche Trias (969a). Auf späteren Münzen und Re- 
liefs ist die t. von einem Dach mit tempelartigem 
Frontgiebel bekrònt (968. 969b), der hiufig cine 
Quadriga als Akroter trägt. Dieser Typus läuft bis 
in die Spätantike durch. Front- und Nebenseiten 
sind mit Göttern, Kränzen und Lorbeerbäumen, 
sowie mythologischen Gruppen figürlich verziert 
(Fless 41-43; 968. 969b; Abaecherli 7-8 Taf. VI; 
Ronke Nr. 186. 187; Szidat 31-33 Abb. 11-18. 20). 
Iuppiter ist als wichtigster Gott der pompa circensis 
häufig abgebildet, aber die vielzähligen Kombina- 
tionen, in denen er mit weiteren Göttern, Heroen 
und Symbolen auftaucht, erschweren die Zuwei- 
sung der jeweiligen t. Schriftlich überliefert sind t. 
von luppiter und Minerva, und auch für den 
vergóttlichten Julius Caesar (Szidat 25-26; Suet. 
Caes. 76, 1). Auf einem Staatsrelief claudischer Zeit 
ist die t. des Divus Augustus zu erkennen (968). 
Weitere t. von ihm oder seinen vergöttlichten 
Nachfolgern sind vielleicht auf Münzen und Me- 
daillons abgebildet. Diese Serien liessen die Kaiser 
zu wichtigen Anlässen wie Siegen, Saecularfeiern 
und Regierungsjubiläen prägen (969). 


LITERARISCHE QUELLEN 

966. Paul. Festi soo, 501 L. — In der f. werden 
die exuviae deorum bei den ludi circenses zum pulvi- 
nar in den Circus befördert. Sie besteht aus Silber 
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und Ebenholz. — Exuvise erwähnen auch Val. 
Max. 1, 1, 16; Lact. inst. 2, 16, 16. Serv. Aen. 1, 
17 nennt sie simulacra. 

967. Cic. har. 11, 23. — Abaecherli 7; Szidat 26- 
27. Nur der puer patrimus et matrimus darf bei den 
ludi die t. führen (tenere). — Ducere wird hingegen 
bei den spielegebenden Magistraten und Kaisern 
verwendet (Liv. s, 41, 2; Suet. Vesp. 5, 7; Tert. 
coron. 13, 1). 


BILDZEUGNISSE 

968.* Friesplatte aus Marmor. Budapest, Mus. 
Beaux-Arts 2000.24. À. — Schafer 31-49 Abb. 7. 10. 
12-16. — Claudisch. - Quadriga nach l mit 
einachsiger tensa, gefolgt von zwei Togati. Ge- 
schlossener Wagenkasten mit Ecksäulen und pal- 
mettenverziertem Giebel, bekrönt von Adler und 
Palmetten. Auf der Front vor Eichengirlande Aene- 
as, der mit Anchises und Ascanius die sacra aus Tro- 
ja rettet, r. die lavinische Sau; auf der Flanke Romu- 
lus mit den spolia opima (955). Aeneas und Romulus 
sind zentrale Figuren für die augusteische Herr- 
schaftsideologie, es ist daher sicherlich die tensa des 
Divus Augustus dargestellt (Scháfer 44-46). Das 
Relief ist Teil eines grossen Frieses, der einen trium- 
phus (960), eine pompa circensis und die Seeschlacht 
von Actium im Beisein von Apollo darstellt (Schä- 
fer 46-49 Abb. 8. 9. 11.19; Trunk, M., Die «Casa de 
Pilatos» in Sevilla [2002] 250-254 Taf. 68-71). 

969. a. AR Denar, Rom, Gens Rubria, 87 v. 
Chr. - Crawford, RRC 348/1-3 Taf. 45. 18-20; 
Abaecherli 7 Taf. V 6; Szidat 36. 38 mit Anm. 103. 
- Vs. Iuppiter, Iuno, Minerva im Profil. Rs. Qua- 
drigen vor t. mit Victoria/Quadriga als Akroter. 
Unter Trajan als nummi restituti aufgelegt, aber t. 
nur noch mit Blitzbündel. - b. AE Medaillon, 
Rom, Antoninus Pius, 148 n. Chr. - Gnecchi, Me- 
daglioni II 22, 117 Taf. 56, 1; Szidat 32. 50-52 Abb. 
19. - Rs.: Mit Palmen und Girlanden geschmiick- 
te t. mit Viergespann, Schriftzug ROM auf der 
Front, Lupa Romana auf der Seite, figürliches 
Mittelakroter (Roma?). Wohl zur 900-Jahr-Feier 
geprägt, s. Szidat 60. 


SVEN TH. SCHIPPOREIT 


2. Traggestelle 
Ferculum 

In religiösen Prozessionen wurden in Rom wie 
offenbar im ganzen Römischen Reich tragbare 
Bahren, fercula, verwendet, um bedeutungsvolle 
Gegenstände, Bildwerke und Personen zu trans- 
portieren und zugleich zur Schau zu stellen. Der 
Begriff f. als solcher hat eine weitere Bedeutung 
und meint Geräte zum Tragen in verschiedenen 
Formen, Tabletts, Gestelle usw., in sakralen wie 
profanen Kontexten, daneben sogar die getrage- 
nen Gegenstände selbst (ThLL VI ı s.v. «Fer- 
culum»). Für das f. als Prozessionsbahre, f. pompa- 
ticum (Hier. epist. 3, 6), hebt eine spätantike 
Definition die Eigenschaft als tragbares Podest 
(pulpitum) hervor (970). 





Die bildlichen Darstellungen lassen erkennen, 
dass es sich um einen flachen, in der Regel recht- 
eckigen Kasten, wohl aus Holz, fast durchweg mit 
vier Tragestangen handelt. An den Seitenwänden 
sind sie oft mit kassettenartigen Feldern mit Gir- 
landen, Bukranien, Gorgoneia oder Seetieren ge- 
schmückt (Pfanner 72); in einzelnen Fällen sind 
über den Standflächen hohe offene Aufbauten in 
Form eines Kastens (973b) oder eines Hauses auf- 
gesetzt, das zusätzlich mit Binden, Laub und auf- 
gehängten Gefässen geschmückt sein kann (982). 
Die Tragestangen sind gewöhnlich durch den Kas- 
ten durchgeführt (bes. 976b) und stets in Verlän- 
gerung der Längsseiten, d.h. in Gehrichtung, an- 
gebracht. Als Träger fungieren zumeist vier, 
seltener acht junge Männer in kurzer Tunica, sa- 
krale ministri bzw. beim Triumphzug niedere Sol- 
daten. Sie tragen das f. mit den Stangen auf der 
Schulter über einem kleinen Kissen (bes. 976b), 
selten ohne Stangen direkt auf der Schulter (983) 
Daneben finden sich kleinere f., die von zwei Trä- 
gern mit gesenkten Armen an je zwei Tragestan- 
gen gefasst werden (975). Manche f. haben etwa 
kniehohe Beine, um sie in statischen Phasen des 
Rituals darauf abzusetzen (980. 981. 983); 
häufiger verfügen die Träger zu diesem Zweck 
über einen kurzen Stützstock, teilweise mit kon- 
kavem Auflager am oberen Ende (982). Wegen 
der oft vielfältigen und schweren Belastung war 
die Bewegung der f. in den Prozessionen notorisch 
langsam und schwankend (Cic. off. 1). 

Zweifellos folgte man damit dem Vorbild grie- 
chischer Prozessionen, sowohl traditioneller Ritua- 
le, in denen Götterbilder und heilige Gegenstände 
mitgeführt wurden, als auch insbesondere den auf- 
wendigen singuliren Festzügen hellenistischer 
Herrscher, die durch vielfältige Schaustücke spek- 
takuläre Wirkung erzielten. Darstellung auf dem 
Nil-Mosaik von Praeneste, das eine Kopie eines 
hellenistischen Gemäldes darstellt (Meyboom, P. 
G. P., The Nile Mosaic of Palestrina [1995] 55-60 
Abb. 24-26; Andreae, B., Antike Bildmosaiken 
[2003] 79-108 Abb. S. 103). 

Die häufigsten und ältesten Nachrichten über f. 
betreffen den Triumphzug. Romulus soll angeb- 
lich nach dem Sieg gegen Caecina die Rüstung des 
besiegten gegnerischen Feldherrn an einem f. auf- 
gehängt und zum Kapitol hinaufgetragen haben 
(971a); damit ist hier offenbar ein tragbarer 
Stamm mit Querholz als Gerüst für ein tropaeum 
gemeint. Spätestens seit dem 4.-3. Jh. v. Chr 
führte die Ausgestaltung des Triumphzugs im Sinn 
einer wirkungsvollen Schaustellung von Kriegs- 
ruhm zum vielfachen Einsatz von f. im oben be- 
nannten Sinn, die oft beträchtliche Grösse erreicht 
haben müssen. Die Mehrzahl der spektakulären 
Schaustücke, die die Schriftquellen für Triumph- 
züge der Republik und der Kaiserzeit bezeugen, 
muss auf solchen Tragbahren vorgeführt worden 
sein: vor allem verschiedenartigste Beute, ferner 
Modelle von eroberten Städten und einzelnen be- 
rühmten Gebäuden, bildliche Personifikationen 
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der betreffenden Länder, Flüsse und Völker, Bild- 
nisfiguren sowohl des siegreichen Feldherrn als 
auch getöteter gegnerischer Heerführer, dazu aus- 
gewählte lebende Gefangene (Ehlers, W., RE VI 
A 1 [1939] 502-503 s.v. « Triumphus»; Zinserling., 
G., «Studien zu den Historiendarstellungen der 
römischen Republik», WZJena 9 [1959-1960] 403- 
432; Östenberg, I., Staging the World [2003]. Locus 
classicus für die Kaiserzeit ist Ios. bell. Iud. 7, 132- 
152). Bildliche Darstellungen der Kaiserzeit bestä- 
tigen und erweitern dies Spektrum: Von einer 
offenbar besonders ausführlichen Dokumentation 
eines Feldzugs mit Schaustücken stammt ein Frag- 
ment eines flach geritzten Reliefs in Cherchel mit 
einem f., auf dem ein Modell einer Brücke mit 
dem ausziehenden Heer darüber getragen wird, 
dazu die Erklärung auf einer Schrifttafel, dass es 
sich um die Milvische Brücke und einen Feldzug, 
wahrscheinlich des Caracalla, gegen Germanien 
handelt (977); da dieser Auszug in den Krieg 
kaum als einziges Motiv sinnvoll ist, wird es sich 
um einen Teil einer vielfältigen Vorführung von 
Dokumenten des siegreichen Feldzugs handeln. 
Erbeutete Metallgefässe und eine (Schatz-?) Truhe, 
ferner dem Kaiser dargebrachte Goldkränze wer- 
den am Trajans-Bogen von Benevent gezeigt 
(975, s. auch 469). Beim Triumph des Titus wer- 
den die aufsehenerregenden erbeuteten Tempelge- 
räte aus Jerusalem vorgeführt, der Tisch für die 
Brote und zwei Trompeten sowie der siebenarmi- 
ge Leuchter; dieser wird auf einem offenbar eigens 
angefertigten zweistöckigen Prunk-f. von sechs- 
eckiger Form getragen; weiterhin erscheint am 
kleinen Fries des Titus-Bogens ein f. mit der Fi- 
gur des gelagerten Jordan (974b). Ein tropaeum 
mit offenbar lebenden kauernden Gefangenen ist 
bereits im Triumphzug des Augustus am Fries des 
Apollo-Tempels in circo dargestellt (973a, s. auch 
976c; dazu Sen. dial. 7, 25, 4). Daneben ist an- 
scheinend auch das Mitführen eines Götterbildes 
auf einem Viergespann bezeugt (976a, dazu los. 
Bell. Iud. 7, 136). 

Stärker auf die eigenen Gottheiten ausgerichtet 
war die pompa circensis, die vor allem Stiftern aus 
der sozialen Mittelklasse Gelegenheit zur öffentli- 
chen Repräsentation bot. Hier wurden alle Gott- 
heiten und viele Heroen in Form von Statuen 
bzw. Statuetten und zusätzlich deren Attribute 
und Gaben für die Menschen mitgetragen (972; 
weitere Zeugnisse bei Abaecherli, a.O. 3). Dass da- 
für f. verwendet wurden, bestátigen die Bildwer- 
ke, beginnend mit einem Fries, vielleicht von ei- 
nem Grabbau aus der Zeit um 100 v. Chr., auf 
dem zwei Träger mit Tragstange erhalten sind 
(Scott Ryberg, Rites 36 Abb. 19a. Schäfer, Th., 
Imperii insignia [1989] 381-382). Deutlich zeigt ein 
Fries vom Grabbau eines Augustalen in Chieti Sta- 
tuen von Iuppiter und Iuno auf f. in der Zirkus- 
Prozession, entgegen der Realität des Ritus zum 
Betrachter des Reliefs gewandt (978; s. auch 980). 
Wie aufwendig solche Götterbilder sein konnten, 
bezeugt ein Sarkophagdeckel des 3. Jh. n. Chr., 


auf dem nicht nur eine bewegte Figur der Victo- 
ria, sondern Mater Magna thronend in einer Figu- 
rengruppe mit Löwen auf einem f. getragen wird 
(979). Caesar erhielt 45 v. Chr. die Ehre, dass sein 
Bildnis wie die der Götter in der pompa mitgeführt 
werden sollte (Suet. Iul. 76, 1), sicher auf einem 
J.; für die Kaiserzeit ist diese Praxis nicht bezeugt, 
aber gut möglich. Darüber hinaus ist die Überlie- 
ferung eines schlechten Vorzeichens für Caesar, 
dass ein Knabe im Gewand der Victoria, der bei 
einer pompa mitgetragen wurde, von seinem f. fiel, 
ein Zeugnis dafür, dass auch lebende Personen die 
Götter repräsentieren konnten (Obseg. 70). 
Schliesslich macht ein Grabrelief aus Pompeii mit 
Gladiatorenspielen und einer pompa deutlich, dass 
die Spielgeber offenbar auch bildliche Repräsen- 
tanten ihres Berufs (Metallhandwerk?) auf einem 
f. vorführen konnten (978a, vgl. auch 982). 

Auch in den Prozessionen zu anderen Götter- 
festen waren f. offenbar weit verbreitet. Pompeja- 
nische Wandgemälde zeigen hier ein weites Spek- 
trum von transportierten Gegenständen: in einer 
Kultprozession für Kybele wird das Bild der thro- 
nenden Göttin mit Löwen zu ihren Füssen präsen- 
tiert (981, vgl. 979); in einem Festzug der Schrei- 
ner erscheint ein f. mit einer vielfigurigen Szene 
von Werkstattarbeiten, offenbar mit den göttli- 
chen Patronen Minerva und Daidalos (982); eine 
Prozession vor einem Tempel der Venus ist sogar 
mit vier f. ausgestattet, auf denen ein sakraler (?) 
Baum mit Schlange, ein Modell eines Tempels so- 
wie Kranz, Zweige und Tänien vorgeführt wer- 
den (983). F. waren Allzweckgeräte zum demons- 
trativen kultischen Transport. 

Besonders eindrucksvoll war der Gebrauch von 
f. in der traditionellen römischen Prozession der 
Grabrituale, der pompa funebris. Der/die Verstor- 
bene wurde, zusätzlich zu dem Sarg mit dem 
Leichnam, als realistisch gebildeter Scheinleib auf 
einem f. von seinem Haus über das Forum zum 
Grab getragen (972bis. Zum Problem s. Drerup, 
H., «Totenmaske und Ahnenbild bei der Rö- 
mern», RM 87 [1980] 81-129). Ein Grabrelief aus 
Amiternum zeigt einen Leichenzug mit einem f., 
von acht Männern getragen; darauf das Bett 
(lectus) mit der Figur des Verstorbenen, seitlich ge- 
lagert mit aufgestütztem Kopf; dahinter, an einem 
Gestell ausgespannt, ein Tuch mit Mond und Ge- 
stirnen, als Hinweis auf das Fortleben nach dem 
Tod; unter dem Bett vielleicht der Sarg (984). 
Ebenfalls auf f., die z.T. offenbar die Form von 
Betten haben konnten, wurden offenbar Zeugnis- 
se des Ruhms des Verstorbenen, wie Beutewaffen 
und Symbole eroberter Stádte, sowie Weihrauch 
und andere Grabgeschenke für den Toten im Lei- 
chenzug mitgetragen (Mau, A., RE III 1 [1897] 
351-352 s.v. « Bestattung»; vgl. Stat. Theb. 6, 126). 

Allgemein wurden f. vor allem als Geräte zum 
Vorführen von anderen, bedeutenderen Objekten 
angesehen. Darum haben sie selbst eher geringe sa- 
krale Signifikanz und wurden nicht als solche un- 
ter den bedeutungsvollen Symbolen der pietas dar- 
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gestellt (s.o. Abschnitt I.C). Doch in den szeni- 
schen Darstellungen der aufwendigen öffentlichen 
Prozessionen stellen die Gruppen der f. mit ihren 
Schaustücken spektakuläre Höhepunkte der rituel- 
len Inszenierung dar. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

970. Ps.-Acro in Hor. s. 2, 6, 104. — «Fercula 
sind auch Podeste (pulpita), auf denen Gótterbilder 
getragen werden und Gefässe, die mit Speisen an- 
gefüllt in Körben (canistra) gestellt werden.» 

971. a. Liv. 1, 10, 5. - (Romulus) «hängte die 
Rüstung des erschlagenen Anführers der Feinde an 
ein dafür passend angefertigtes ferculum und trug 
sie zum Kapitol hinauf.» — b. Plin. paneg. 17, 2. — 
«Mir scheint, ich sähe bereits die fercula, beladen 
mit den gewaltigen Schreckenstaten der Barba- 
ren.» Gemeint sind wohl bildliche Dokumentatio- 
nen gegnerischer Kriegshandlungen. 

972. Dion. Hal. ant. 7, 72, 13. - Am Schluss 
(der pompa circensis) zogen die Bilder aller Götter, 
auf Schultern getragen...» (folgt eine lange Auf- 
zählung). Gemeint sind sicher fercula als Tragge- 
stelle. Vgl. Suet. Iul. 76, 1. - Caesar akzeptierte als 
Ehrung «tensa und fercula bei der pompa circensis», 
offenbar in Analogie zu der Art, wie Götterbilder 
präsentiert wurden. 

972bis. Plut. Aem 39, 4. - Iberer, Ligurer und 
Makedonen trugen das Bett (Aéyoc) mit dem Ver- 
storbenen zum Grab. 


BILDZEUGNISSE 

973. (= 7*. 1116) Tempel des Apollo in circo, 
Innenfries. Rom, Mus. Cap., Centrale Monte- 
martini 2776-2778. — Scott Ryberg, Rites 144-146 
Abb. 78b-c; Simon, E., in Helbig* Nr. 1670; La 
Rocca, E., Amazzonomachia (1985) 94-95; Koep- 
pel, HistRel VI 17-21 Abb. 1. 5. - Um 30-17 v. 
Chr. - a. Triumphzug des Octavian-Augustus, 
darin (linksläufig) f. mit tropaeum und zwei sitzen- 
den Gefangenen, auf Stöcken abgesetzt, dabei acht 
Träger. - b. (rechtsläufig) f. mit Schweinskopf, 
Broten usw. in offenem rechteckigen Schaukasten, 
von vier ministri getragen; davor Reste einer wei- 
teren ferculum-Gruppe. 

974. Titus-Bogen. Roma. - Nach 81 n. Chr. - 
a. Durchgangs-Relief. - Scott Ryberg, Rites 146- 
147 Abb. 79b; Pfanner, M., Der Titusbogen (1983) 
72-73 Taf. 54-63. - Ausschnitt aus Triumphzug 
des Titus, Transport eines rechteckigen f. mit dem 
Tisch für die Schaubrote und gekreuzten Trompe- 
ten sowie eines sechseckigen f. mit dem siebenar- 
migen Leuchter, beide mit 8 Trägern. - b. Um- 
laufender Fries: Scott Ryberg a.O. 147-148 Abb. 
80a. Pfanner a.O. 84 Taf. 85-87. Triumphzug, da- 
rin ferculum mit rundplastischer Personifikation des 
gelagerten Flusses Jordan, auf vier Stangen abge- 
setzt, dabei vier Trager. 

975. (= 13b. 1119b) Trajans-Bogen Benevent, 
umlaufender Fries. — Scott Ryberg, Rites 150-154 
Abb. 82 c-d; Rotili, M., L’arco di Traiano a Bene- 


vento (1972) Taf. 125-128. - Triumphzug Traians, 
darin sechs fercula mit je vier Trägern, darauf 
Goldkränze als Geschenke für den Kaiser sowie er- 
beutete Gefässe und ein Kasten. 

976. a. Relief-Fr. mit Ausschnitt aus Triumph- 
zug. Vatikan 1936. Vollständigere Zeichnung 
Windsor Castle, Royal Library. — Spannagel, M., 
« Wiedergefundene Antiken. Zu vier Dal Pozzo- 
Zeichnungen in Windsor Castle», AA (1979) 360- 
375; Koeppel, HistRel II 24-25. — Flavisch. - Res- 
te eines ferculum mit Pferden eines Góttergespanns 
darauf, dabei zwei Träger. - b. Relief-Fr., mit 
Ausschnitt aus Triumphzug. Rom, Mus. Naz. 
Rom. o. Nr. - Koeppel, HistRel II 49-50. — Wohl 
Zeit des Domitian, 81-96 n. Chr. - Kopf eines 
Trágers mit f., hoher Kasten, Tragestange auf Kis- 
sen, auf f. Waffen. — c. Relief-Fr. mit Triumph- 
zug. Rom, Mus. Naz. Rom. 8640. - Simon, E., 
in Helbig* III (1969) Nr. 2357; De Lachenal, L., 
MusNazRom I 5 (1983) 195-198; Koeppel, HistRel 
IV 85-86. - 202 n. Chr. - Vier Trager mit fercu- 
lum, darauf tropaeum und Gefangene. 

977. Fr. eines Ritz-Reliefs mit Szene aus Tri- 
umphzug. Cherchel, Mus. - Torelli, Typology 
124-125; Inschr.: CIL VIII 9356 = 20941; ILS 686 
cum add. — Wohl 213 n. Chr. - Ausschnitt aus Tri- 
umph-Prozession, f. mit Modell der Milvischen 
Brücke, darauf ausziehendes Heer; Inschrifttafel 
PONS MVLV(ius) EXPEDITIO IMPERATO- 
RIS IN GERMANIAM. 

978. a. Grabrelief mit pompa circensis und Gla- 
diatoren-Spielen. Neapel, Mus. Naz. 350 (6704). 
Aus Pompeji. - Maiuri, B., RendLinc 8. ser. 2 (19477) 
491—510; Scott Ryberg, Rites 101-102 Abb. sob; 
Felletti Maj, B. M., La tradizione italica nell'arte 
romana (1977) 341-343. — Frühe Kaiserzeit. — In Zir- 
kus-Prozession ferculum mit sitzenden Figuren, als 
Handwerker gedeutet. — b. Fries mit popa circen- 
sis, von der Exedra eines Grabbaues eines Triumvir 
Augustalis, aus S. Vittorino di Amiterno. Chieti, 
Mus. Naz. 4424 a-d. - LIMC VIII Zeus/Iuppiter 
237*; La Regina, A., StudMisc 10 (1966) 39-53; 
Felletti Maj a.O. 356-359; Ronke, J., Magistratische 
Repräsentation im römischen Relief (1987) 78-80 Kat. 
4. - Mitte 1. Jh.n. Chr. - Pompa circensis, dabei zwei 
f., auf denen Statuen von Iuppiter und Iuno (zu 
ergänzen Minerva) getragen werden. Dagegen sind 
im vorderen Teil des Zuges Victoria und Mars (?) 
als reale Figuren auf Wagen dargestellt. 

979. (= II 5 Kultbilder 626) Sarkophag-Deckel 
mit pompa circensis. Rom, San Lorenzo f. le mura. 
— Ronke, a.O. 978, 111 f. Kat. 183 Abb. 191-193. 
- 3. Jh. n. Chr. - Rs. der Inschrifttabula Aufzug 
mit Statuen der Victoria und Kybele auf fercula. 

980. (= I 1 Prozessionen, rôm. 36*) Terracotta- 
Relief (sog. Campana-Relief) mit Szene wohl aus 
pompa circensis. Paris, Louvre S.817 (Cp 4324). - 
v. Rohden/Winnefeld 134-135 Taf. 136. — Vier 
Träger mit f., darauf Biga mit Lenker (Victoria?). 

981. (- II 5 Kultbilder 592*, = LIMC VII 
Suppl. Kybele 73*) Wandgemälde mit Prozession 
für Kybele. Pompeji IX 7, 1. — Fróhlich, Lararien 
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332-333, F 63 Taf. 59, 2. - 74-79 n. Chr. - Zu Be- 
ginn der Prozession, bei einem Altar mit zwei 
Kandelabern, haben vier ministri, darunter einer 
bärtig, ein f. mit einer Statue der Kybele abge- 
setzt. Die Göttin sitzt auf einem Thron mit hoher 
Lehne, zu ihren Füssen zwei kleine Löwen. 

982. (= II 5 Kultbilder 591*) Wandgemälde mit 
Szene aus kultischer Prozession der Schreiner. 
Neapel, Mus. Naz. 8991. Aus Pompeji VI 7, 8-11. 
— Frohlich, Lararien 319-320, F 38 Taf. 57, 1. - Ca. 
50-79 n. Chr. - Vier Träger mit f. Darauf in haus- 
förmigem offenen Aufbau figürliche Darstellung 
von Szenen in Schreinerwerkstatt, gerahmt von 
Daidalos, der seinen Neffen erschlagen hat (?), und 
Minerva mit Schild (?). 

983. Wandgemälde mit Prozession für Venus. 
Pompeji VII 9, 47. - Helbig, Wandgemälde 1479; 
HBr Taf. 234; Scott Ryberg, Rites 169-170; Fröh- 
lich, Lararien 149. — Ca. 50-79 n. Chr. - Im Zen- 
trum Tempel mit Kultbild der Venus, davor Her- 
cules und junge Frau. Zu beiden Seiten 
Prozession, darin: kleines f., von zwei Trigern 
niedrig getragen, mit Baum, darum Schlange; 
grosses f., von vier Trägern ohne Tragestangen auf 
Schulter getragen, mit Modell eines Tempels; 
brettartiges längliches f., von sechs Trägern ohne 
Stangen auf Schultern getragen, mit undeutlichen 
Gegenständen, gefolgt von Opferstier; kleines f., 
von zwei Trägern niedrig getragen, mit Kranz, 
Zweigen und Taenien. 

984.* Grabrelief mit Leichenzug. L’Aquila, 
Mus. Naz. 95. Aus Amiternum. — Franchi, L., 
StudMisc 10 (1966) 23-32. — Mitte 1. Jh. v. Chr. - 
Im Zentrum des Leichenzugs f. mit acht Trägern, 
darauf Bett mit gelagerter Figur des Verstorbenen, 
dahinter ausgebreitetes Tuch mit Mond und Ster- 
nen, unter dem Bett Sarg (?). 


TONIO HÖLSCHER 


VIII. Geräte und Gefässe zur Tötung 
des Opfertieres und zur Zerteilung 
des Fleisches 


A. Griechisch 


BIBLIOGRAPHIE: Axt und Hammer: Dietrich, B. C., 
«The Instrument of Sacrifice», in Hägg/Marinatos, Early- 
GCP 35-40; Durand, Sacrifice 103-109; Kron, U., « Frau- 
enfeste in Demeterheiligtümern», Abschnitt «Äxte und 
Beile», AA (1992) 639 f.; Simon, Ch. G., The Archaic Vo- 
tive Offerings and Cults of Ionia (Diss. Berkeley 1986) 399- 
409 (double axes). Zur Doppelaxt im 2. Jahrtausend v. Chr.: 
Mavriyannaki, C., «La double hache dans le monde hellé- 
nique à l'áge de bronze», RA (1983) 195-228. 

Machaira: Berthiaume, Mageiros; Bonnechére, P., «La 
machaira était dissimulée dans le kanoun. Quelques interroga- 
tions», REA 101 (1999) 21-35; Gebauer, Pompe 332-341. 450- 
458. 467-470. 513 £.; Kron (s.0.) 640-643 (Machairen); Rei- 
nach, S., DA I 2, 1582-1587 s.v. «culter»; Schmitt, H. O., 
Die Angriffswaffen aus dem Heiligtum von Kalapodi (unverôff. 
Diss. Heidelberg 1985); van Straten, Hiera 103-109. 115-118. 
.  Spliageion: Casabona, Vocabulaire 180; Ekroth, G., The 
Sacrificial Rituals of Greek Hero-cults in the Archaic to Early 
Hellenistic Periods. Kernos Suppl. 12 (2002) 242-247. 


In den meisten Prozessionsbildern scheinen die 
Opfertiere ohne irgendeine Fesselung mitzulaufen. 
Dieser Eindruck ist beabsichtigt; es soll der An- 
schein erweckt werden, dass sie freiwillig zum Al- 
tar zógen und ihrer Opferung dadurch gewisser- 
massen zustimmten. Nur selten wird gezeigt, wie 
sie im realen Zug festgehalten werden konnten, 
Rinder z.B. durch ein um die Hörner geschlunge- 
nes Seil; solche Seile sind sogar in Inschriften er- 
wähnt (1134). Zum Antreiben dürfte im allgemei- 
nen ein Stab, das kentron, benutzt worden sein. 
Der bei Homer (986) erwähnte bouplex, mit dem 
der Thrakerkönig Lykurgos die Ammen des Dio- 
nysos angreift, ist dagegen wohl eher eine Axt, da 
Lykurgos in Bildern des Angriffs auf die Ammen 
und in Darstellungen einer anderen Mythenvari- 
ante, in der er seine Familie tötet, mit einer Dop- 
pelaxt, selten auch mit einer einfachen Axt auftritt 
(LIMC VI Lykourgos I 3*. 12*-14*. 18. 20*. 21. 
26*—28*. 30*-45. 51*—71*. 73—74*. 76-81; s. 
auch Kerényi, K., Dionysos. Urbild des unzerstórba- 
ren Lebens [1994] 117). Dass das Führen der Opfer- 
tiere durchaus als Bestandteil des Opferrituals 
empfunden wurde, zeigt der Prozess an den Dipo- 
lieia (Axt 988), bei dem unter den gegenseitig die 
Schuld weiterreichenden Parteien auch Kentriadai, 
mit dem kentron ausgestattete Treiber, genannt 
sind (allgemein zum Fest der Dipolieia: Deubner, 
Feste 158-174; Burkert, HN 153-161; Parke, Festi- 
vals 162-167; Simon, Festivals 8-12; Durand, Sa- 
crifice 43-87; van Straten, Hiera 51 f.). 

Auch am Altar sollte noch einmal Freiwillig- 
keit demonstriert werden, kleinere Tiere sollten 
sich bei der Besprengung mit Wasser schiitteln, 
Rinder den Kopf neigen, was z.B. dadurch er- 
reicht werden konnte, dass man den Tieren eine 
Schiissel mit Wasser hinstellte (1037. 1037bis). 
Damit bot das Tier zugleich den Nacken ftir den 
Schlag mit der Axt, der es betäubte oder bereits 
tötete. Erst dann konnte die Halsschlagader mit 
dem Messer durchtrennt werden, damit das im Ri- 
tual notwendige Blut floss. Bei kleineren Tieren 
konnte der erste Teil der Tötung entfallen. 


1. Geräte 
Axt und Hammer 

Zum Schlag auf den Nacken oder - seltener — 
die Stirn, wurde nach Aussage der Quellen fast 
immer eine Axt benutzt; nur Herakles nimmt da- 
zu seine Keule (987a). Ausserhalb des Opferritu- 
als konnten kleinere Tiere auch mit Holzscheiten 
oder Stäben erschlagen werden (Hom. Od. 14, 
425: oxiCn Spuöc). Der Opferhammer war wohl 
bekannt, wurde aber anscheinend als barbarisches 
Gerät empfunden. Bezeichnenderweise ist er nur 
beim verhinderten Opfer des Bousiris (998) dar- 
gestellt und in einem campanischen Vasenbild 
(999), in dem das Opfertier und die mitgeführten 
Geräte Jagd und anschliessendes Mahl assoziieren. 
Hämmer in Heiligtumsinventaren können wohl 
Werkzeuge verschiedenster Art sein (IG XI 2, 199 
B 89), werden aber manchmal auch im Zusam- 
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menhang mit anderen Geräten zur Fleischbearbei- 
tung genannt (1010). 

Axt und Messer waren also beim vornehmsten 
Opfer, bei Rindern, in gleicher Weise notwendig. 
Das bei allen Opfern benötigte Messer steht im Ri- 
tual im Mittelpunkt (s.u. zu machaira), der Hieb 
mit der Axt wird — ganz im Gegensatz zur ròmi- 
schen Kunst - im griechischen Bereich viel seltener 
(994.995) dargestellt als die Tötung mit dem Mes- 
ser und ist in der klassischen Kunst bis jetzt über- 
haupt nicht belegt. Im Prozess wegen der Bupho- 
nia bei dem altertümlichen Fest der Dipolieia wird 
in Athen nach einer Quelle das Messer verurteilt, 
nach einer anderen die Axt freigesprochen (988). 
Letzteres resultiert allerdings nicht aus einer Abwä- 
gung der Schuld der beiden Instrumente; die Axt 
wird nicht schuldig gesprochen, weil das Rind 
durch das Fressen der für Zeus bestimmten Opfer- 
gaben selbst gefrevelt und den Tod verdient hatte. 

Die Axt spielt bezeichnenderweise in beiden 
Überlieferungsvarianten eine Rolle. Während das 
Messer in derjenigen, die mit ihrem Freispruch 
endet, nicht erwähnt wird, kommt die Axt auch in 
der Fassung vor, die von Verurteilung des Messers 
handelt; sie ist hier also der wichtigere Gegenstand. 
Bei Homer (985) wird der Hieb mit der Axt 
ebenfalls geschildert, ebenso später noch in epi- 
schem Zusammenhang (987) und bei altertümli- 
chen Ritualen (989. 990). Hierbei wird immer das 
Wort pelekys verwendet, axine und skeparnos be- 
zeichnen dagegen offensichtlich bei handwerkli- 
chen Tätigkeiten verwendete Äxte. Der sehr selte- 
ne Begriff kybelis schwankt zwischen «Axt» und 
«Messer» (Hesych. s.v. nußnAıs; LS] s.v. ufalen, 
xvByAtC). 

Tenedos hat kontinuierlich die Doppelaxt auf 
seinen Miinzen gepragt (996) und auch anderwei- 
tig als wappenartiges Zeichen verwendet (Cook, 
Zeus II 658 £. Abb. 595-597). Uber den Ursprung 
und die Bedeutung der sprichwörtlichen Axt von 
Tenedos hat man schon in der Antike nachgedacht, 
ohne zu plausiblen Erklärungen zu kommen (Lit. 
bei Head, HN? 551; Dietrich 37). Sie ist sicher nicht 
nur das bei dem seltsamen Opfer des neugeborenen 
Kalbes (989) verwendete Gerät (die Verbindung 
des Kalbsopfers mit den Münzen ist modern, etwa 
bei Nilsson, Feste 308; Dietrich 37), sondern scheint 
als Kultmal aufgestellt gewesen zu sein (996). Ein 
Bezug zu Dionysos ist nicht zu übersehen, aber nur 
sehr unscharf fassbar. In Kleinasien gehört die dann 
als labrys bezeichnete Doppelaxt als Attribut auch 
zu einer Reihe anderer Götter (zu all dem ausführ- 
lich Cook 2.0. 543-676; Zeus von Labraunda: 
Fleischer, ArtEph 310-315. 326; LIMC VIII Zeus [in 
peripheria or.] 61-77). 

Die naheliegende Vermutung, dass hier neben 
orientalischen Einflüssen eine diffuse Erinnerung an 
die Bedeutung der Doppelaxt in der minoischen 
und mykenischen Religion eine Rolle spielte (s. 
dazu Mavriyannaki), wird unterstützt durch Funde 
von Doppeläxten des späteren 2. Jahrtausends mit 
Weihinschriften des 6.-4. Jh. v. Chr. (991). Der 


Charakter des geheimnisvoll Urtümlichen haftete 
wohl nur der Doppelaxt an. Bei «normalen» 
Opfern wurden wohl zunehmend auch Axte von 
einschneidigem Typus verwendet, wie die reich- 
verzierte Votivaxt 992 zeigt. Bei den in Tempelin- 
ventaren erwähnten pelekeis (IG XI 2, 199 B 89 und 
unten) ist nicht zu erkennen, ob es sich um Doppel- 
oder einfache Äxte handelt. Zudem sind wohl die 
wenigsten dieser Äxte bei der Tötung der Tiere 
verwendet worden. Einige sind zusammen mit 
mehreren Messern in Inventaren zu finden, die Ge- 
räte und Gefässe für Bankette auflisten (z.B. 1129. 
1131. 1132; IG XI 2, 154 A 48), andere wurden 
beim Bauen verwendet (z.B. IG IL 244, 51; 
1666 A 96). Wozu ein sphyropelekys, eine « Ham- 
mer-Axt» benutzt wurde, geht aus der Inschrift IG 
B 386 III 7, nicht hervor. Ein pelekion, eine kleine 
Axt, wurde zusammen mit Schiffszubehör in einer 
Halle des Samothrakeion in Delos aufbewahrt 
(IDélos 1403 Bb II 4; 412 a 28; 1417 A1164; 1423 Ba 
II 15). Bei anderen pelekia (IG II/III* 14242 III 392 
und 1425 B I 398) kann man sich fragen, ob es sich 
dabei vielleicht um Miniaturäxte handeln könnte, 
wie sie aus verschiedenen Heiligtümern bekannt 
sind (Simon 399-402). Unter den wenigen realen 
Funden aus Heiligtümern (Simon 402 f.) sind ein- 
schneidige (2.0. Nr. 40-422) und Doppeläxte (a.O. 
Nr. 36-39) in gleicher Weise erhalten, wobei man- 
che (z.B. das Exemplar aus der Phidias- Werkstatt 
in Olympia, a.O. Nr. 38) Handwerksgeräte sein 
dürften; dies kommt auch bei Funden in Gela und 
Kyrene in Frage (Kron 639). Aufgrund der Fund- 
umstände ist dagegen bei der Doppelaxt aus dem 
Südwesthang-Heiligtum in Troja (993) eine sakra- 
le Verwendung anzunehmen. Dort wurden ver- 
mutlich Kybele und die Götter von Samothrake 
verehrt (Rose, Ch. B., Studia Troica 8 [1998] 87-90). 


KATALOG 
Axt 
LITERARISCHE QUELLEN 

985. (folgt auf 57= 750) Hom. Od. 3, 448-450. 
-«...trat sogleich des Nestor mutiger Sohn Thra- 
symedes / Nah hin und schlug zu; das Beil zerteil- 
te des Nackens / Sehnen und löste des Rindes 
Kraft.» (Übers. R. Hampe). 

986. (= 1494) Hom. Il. 6, 132. — «Der (Lykur- 
gos) verscheuchte des schwärmenden Gottes Dio- 
nysos Ammen / Einst auf Nysas heiligem Berg, sie 
alle zusammen / Warfen die Thyrsosstäbe zu Bo- 
den, vom Mörder Lykurgos / Mit dem bouplex ge- 
schlagen...» (Übers. nach R. Hampe). 

987. Apoll. Rhod. 1, 427-430. — (Herakles und 
Ankaios übernehmen es, die Opferrinder zu tóten) 
«Dieser nun schlug (dem Rind) mit der Keule 
(BorxcA«) mitten aufs Haupt, es brach auf der Stel- 
le zusammen... Ankaios aber schlug mit seiner 
ehernen Axt auf den breiten Nacken des anderen 
und trennte die starken Sehnen durch...» — b. 
Schol. z.St. - «Bourbrog (Rinderschläger) ist der, 
der die Rinder, die geopfert werden, mit der Axt 
in den Nacken schlägt.» 
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988. a. Paus. 1, 24, 4. — (Ritus der bouphonia 
an den Dipolieia). Wenn der für das Opfer vorbe- 
reitete Ochse von dem für Zeus auf dem Altar dar- 
gebrachten Getreide frist, dann «rufen sie einen 
von den Priestern, den bouphonos (Rindertöter, 
boutypos bei Porph., 988b), der ihn tötet und dann 
die Axt wegwirft — so ist es nämlich Brauch — und 
flieht. Da sie den Mann, der die Tat vollbracht hat, 
[angeblich] nicht kennen, bringen sie die Axt 
vor Gericht.» 1, 28, 10 wird von dem Prozess be- 
richtet, in dem die Axt freigesprochen wird. - b. 
Porph. abst. 2, 28-31 (p. 158, 11-160, 22) erzählt 
die Geschichte, einschliesslich des mythischen Ai- 
tion, sehr viel ausführlicher. Dabei spielen Axt 
und Messer eine Rolle, und nachdem im Prozess 
die Schuld an der Tótung des Ochsen vom einem 
zum anderen weitergegeben wird, beginnend mit 
den Jungfrauen, die das Wasser mitbrachten (hy- 
drophoroi parthenoi), das beim Schleifen der Axt und 
des Messers benötigt wurde, bis hin zum Messer, 
das den Ochsen endgültig tötete, wird das Messer 
schliesslich verurteilt und ins Meer geworfen. 

989. Ail. nat. 12, 34. — Auf Tenedos wird dem 
Dionysos Anthroporrhaistes (Menschenzerstórer) 
ein neugeborenes Kalb geopfert. «Der es aber mit 
der Axt erschlagen hat, wird mit Steinen bewor- 
fen...und flieht bis an das Meer.» 

990. Athen. 10, 456c-d. — Simonides nennt in 
einem Rätsel einen Rinder tótenden Diener des 
Dionysos (bouphonos therapon). Dafür werden ver- 
schiedene Erklärungen referiert, u.a. « Wieder an- 
dere sagen, dass in Iulis das dem Dionysos geop- 
ferte Rind von einem der jungen Leute mit einer 
Axt erschlagen wurde. Wenn das Fest kurz bevor- 
stand, wurde die Axt in eine Schmiede gege- 
ben...» (Übers. C. Friedrich). 


REALIA 

991. a. Doppelaxt aus Bronze. Athen, NM X 
17439. Aus Arkadien. - Kalligas, P. G., in Zr/jAq. 
Touog eis urhunv N. Kovroi&ovrog (1980) 351-357 
Taf. 157%. - Doppelaxt der späthelladischen Epo- 
che mit Weihinschrift der 2. Hälfte des 6. Jhs. v. 
Chr. - b. Weitere Doppeläxte derselben Periode 
mit Inschriften des 4. Jhs. v. Chr. - Kalligas 353- 
355 Taf. 1578. Y. 

992. (=12d Weihgeschenke, gr. 181*) Bronze- 
Axt. London, BM 252. - Simon, GGriech 42 Abb. 
36; Kron 639 f. Anm. 166 — Um $00 v. Chr. — Weih- 
gabe des Schlächters (artamos) Kyniskos an Hera. 

993. Doppelaxt aus Eisen. Troja 93/181-13. 
Aus Troja, zusammen mit Votiven und anderen, 
unterschiedlichen Kulten zuzurechnenden Gegen- 
ständen (u.a. Terrakotta-Statuetten der Kybele) 
unter dem Fussboden des Nordgebäudes im Hei- 
ligtum am Südwesthang. - Rose, Ch. B., Studia 
Troica 4 (1994) 78 f. Abb. s. — Wohl aus einem 
Vorgängerbau des nach 188 v. Chr. errichteten Ge- 
bäudes. — Mit Stiel erhalten. 


BILDZEUGNISSE 
994. (= I 2 a Opfer, gr. 484*) Alabastron, kor. 
Berlin, Staatl. Mus. V.L 3419. — van Straten, Hiera 


220 V 148 Abb. 113; Himmelmann, Tieropfer 16-20 
Abb. 7; Gebauer, Pompe 274 SV 16 Abb. 151. — 
Ende 7. Jh. v. Chr. - Bártiger Mann in kurzem 
Chiton schwingt eine Doppelaxt über dem Nacken 
eines sich herabbeugenden Stiers. 

995. (= 777 mit Lit., = I 2 a Opfer, etr. 51*) 
Caeretaner Hydria, ostgriechisch. Kopenhagen, 
Nat. Mus. 13567. — van Straten, Hiera V120 Abb. 
114. — Um 520 v. Chr. - Ein Rind wird zum 
Altar geführt, davor ein Mann in einem knielan- 
gen Gewand mit einer Doppelaxt, die er direkt 
über den Hinterkopf des Rindes hält (Augenblick 
des Zuschlagens?); dahinter Mann mit Lebes 
(sphageion). 

996. a*. AR und AE, Tenedos, 2. Hälfte 6.-2. 
jh. v. Chr. - BMC Troas etc. 91-94 Taf. 17; 
Cook, Zeus II 654-658 Abb. 583-596; Franke/Hir- 
mer, GrMünze? 143 f. Taf. 197, 697. — Tenedos 
prägt auf der Rs., von wenigen Ausnahmen abge- 
sehen, konstant eine Doppelaxt. Zu Seiten des 
Schaftes können verschiedene Gegenstände er- 
scheinen, z.B. Trauben, Thyrsos, Kantharos, Am- 
phora, Thymiaterion, Dreifuss, Leier und Zikade. 
- b. Imhoof-Blumer, F., ZfN 20 (1897) 274 Taf. 
10, 8; Head, HN? 550; Cook a.O. Abb. 589-590. 
— Auf einem der ältesten Rs.- Typen steht die Axt 
auf drei Stufen und wird von zwei Stützen auf- 
recht gehalten. Es handelt sich offensichtlich um 
den sprichwórtlichen tenedios pelekys. 

997. «Kalenderfries» (s. 943). — Deubner, Fes- 
le 253 Taf. 39 Figur 28; Simon, Festivals Taf. 2, 2. 
- Für den Monat Skirophorion wird das Fest der 
Dipolieia dargestellt in Gestalt eines nur mit einem 
Lendenschurz und Stiefeln bekleideten Mannes, 
des bouphonos, der eine Doppelaxt über den Kopf 
des Ochsen hält. 


Hammer 
BILDZEUGNISSE 

998. (= 65. 538) Pelike, att. rf. Athen, NM 
9683. — ARV? 554, 92; Durand, Sacrifice 107 f. 
Abb. 26d; van Straten, Hiera V 341 Abb. 49. - 
Um 470 v. Chr. - A: Herakles hat einen Aithio- 
pier an den Beinen gepackt und schwingt ihn ge- 
gen zwei weitere auf der anderen Seite des Altars, 
von denen einer Bousiris sein muss; der stehende 
schwingt mit beiden Armen einen grossen Holz- 
hammer über dem Kopf. Hinter dem am Boden 
knieenden fällt ein Kanoun und das in ihm ent- 
haltene Messer zu Boden, der auf B unmittelbar 
anschliessende, fliehende Aithiopier hält eine Mes- 
sertasche. 

999.° Oinochoe, campan. rf. Ehem. S. Agata 
dei Goti, Coll. Rainone. — LCS 254, 188; Dow, 
S./Gill, D. H., AJA 69 (1965) 108 Abb. 4. - 3. 
Viertel 4. Jh. v. Chr. - Drei junge Männer ge- 
hen nach r., der erste trägt einen Eber auf den 
Schultern, der zweite einen Hammer, ein Messer 
und Bratspiesse, der dritte ein Tablett und ein 
Reisigbiindel. 


INGRID KRAUSKOPF 
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Machaira (sphagis, kopis) 

Das Wort machaira leitet sich sehr wahrschein- 
lich vom Wortstamm mach- («Hand» oder 
«Faust») ab und bezeichnet ein «in der Hand ge- 
haltenes Instrument». Machaira ist in den literari- 
schen Quellen seit Homer Oberbegriff für die ver- 
schiedensten Formen und Grössen von Messern. 
Die homerischen Helden verwenden eine machaira 
nicht nur zum Schlachten ihrer Opfertiere (1000), 
sondern tragen sie stets bei sich und benutzen sie 
für die unterschiedlichsten Zwecke. So verwendet 
etwa Patroklos eine machaira, um seinem im 
Kampf verwundeten Gefährten einen Pfeil aus der 
Wunde zu schneiden (Hom. Il. 11, 844-846). 

In klassischer Zeit (1001; Aristoph. Thesm. 
692-695) und auch später (Paus. 4, 17, 1) war ma- 
chaira die häufigste Bezeichnung sowohl für 
Schlachtmesser wie auch für Messer zum Zerlegen 
und Kleinschneiden von Fleisch (Pind. O. 1, 491; 
Aristoph. equ. 488 f.; Eur. Cycl. 403; Pollux 10, 89 
zu Pherekrates, PCG VII F 87). Bei Euripides 
finden sich zusätzlich die genaueren Bezeichnun- 
gen sphagis (1002), abgeleitet von griech. sphat- 
tein/sphazein = schlachten und kopis (von griech. 
koptein — schlagen, 1002. 1003. 1005, s. auch 
1010) für grosse, schwere Messer, die sich zum 
kräftigen Zuschlagen eignen. Für das Messer zum 
Häuten von Tieren ist der Begriff doris belegt 
(1005; Kallim. ait. 3, 1, 11). Das Wort stammt ety- 
mologisch von dord = abgezogene Haut bzw. von 
dero = häuten. 

Die Delphike machaira, das Messer der delphi- 
schen Priester, war seit der klassischen Zeit nach 
einem Paroimion (CPG 393) sprichwörtlich be- 
rühmt: es stand für priesterliche Habgier und für 
Habsucht allgemein, wie sich in einer grossen An- 
zahl von Quellen widerspiegelt (van der Kolf, M. 
C., RE XIV 1 [1928] 135 s.v. «Machaireus»). 

Die Begriffe machaira und kopis sind auch Be- 
zeichnungen fiir eine bestimmte Form von An- 
griffswaffen bei den Persern, ihren Verbiindeten 
und in klassischer Zeit auch bei der griechischen 
Reiterei (Aischyl. Pers. 58; Xen. an. 1, 8, 4; Xen. 
equ. 12, 11). Es handelt sich um grosse Hiebschwer- 
ter einer charakteristischen, auch auf attischen Va- 
senbildern belegten Form. 





In den Tempelinventaren der Athener Akropo- 
lis aus dem 5.-4. Jh. v. Chr. erscheinen mehrere 
machairai. Mit grosser Wahrscheinlichkeit handelt 
es sich bei den meisten, die zusammen mit aus- 
schliesslich kultisch verwendeten Gegenständen ge- 
nannt werden, um Messer für kultische Zwecke, 
jedoch ist auch ein Arztmesser bezeugt (IG II/IIP 
14242, 340-341; Harris V Nr. 209). Die zusammen 
mit Axten genannten m. in Inventaren, die vor al- 
lem Bankettgeschirr aufzahlen (s.u. Bankett), wer- 
den wohl zum grésseren Teil zum Zerlegen des 
Opfertieres und der Fleischportionen gedient ha- 
ben, denkbar ist aber auch eine Funktion als Be- 
steck zum weiteren Zerkleinern des Fleisches beim 
Gelage. Neben machairai, die einschliesslich Griff 
ganz aus Eisen bestanden (olosideros) (1006), gab es 
solche mit hélzernem Griff mit elfenbeinernen 
Futteralen (1007). Daneben finden sich in den 
Tempelinventaren xiphomachairai (Schwertmesser) 
(1008) und machairai hippikai (« Reitermesser»). Bei 
den xiphomachairai wird es sich um Hiebmesser zum 
Zerlegen von Opfertieren handeln, bei den machai- 
rai hippikai sehr wahrscheinlich um die oben ge- 
nannten Hiebschwerter der griechischen Reiterei. 
Originale Messer sind zahlreich erhalten, je- 
doch ist die Publikationslage bei den Metallfunden 
aus griechischen Heiligtümern bis heute ausseror- 
dentlich schlecht. Eine Typologie kultisch ver- 
wendeter Messer ist deshalb noch nicht möglich. 
Die wenigen publizierten Exemplare aus verschie- 
denen griechischen Heiligtümern zeigen jedoch 
von der geometrischen bis zur klassischen Zeit ei- 
ne grosse Vielfalt an Formen und Grössen. Eine 
grobe Unterteilung ist möglich in Messer mit ge- 
krümmter und mit gerader Klinge, beide Formen 
gibt es in den verschiedensten Grössen. In Kalapo- 
di haben die Exemplare mit gekrümmter Klinge 
eine Klingenlinge zwischen 8 cm (mit Griff ca. 16 
cm), und ca. 25 cm (mit Griff ca. 35-40 cm). Die 
Klinge wird zur Spitze hin schmaler; die Schnei- 
defläche befindet sich an der Innenseite der Krüm- 
mung (1011a). Solche Messer trugen die Opfer- 
schlächter in Prozessionsdarstellungen auf attischen 
Vasen in Messertaschen bei sich (998. 1017. 1036). 
Aufgrund ihrer Form erscheinen sie als besonders 
geeignet, um Opfertieren den Hals durchzuschnei- 
den. Aus Kalapodi kommen einige Klingen, die 
die Schneidefläche an der Aussenseite der Krüm- 
mung besitzen (1011b). Bei diesen handelt es sich 
um Geräte zum Abschaben von Fleischresten von 
der Tierhaut nach der Häutung der Opfertiere 
(noch heute werden bei der maschinellen Ausfüh- 
rung des Vorgangs grosse Klingen dieser Form 
verwandt). Die Häute und Felle der Opfertiere 
waren wertvolle Objekte, die in der Regel, wie ın 
vielen leges sacrae belegt ist, den Priestern zufielen 
oder verkauft wurden. 
Den grössten Anteil unter den bekannten Ori- 
ginalfunden aus geometrischer bis archaischer Zeit 
bilden Messer mit geradem Klingenrücken und 
parallel verlaufender oder sich leicht verbreiternder 
Klinge in verschiedenen Grössen. Diese Form ist 
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auch in den attischen Vasendarstellungen vielfach 
belegt. Aus Philia stammen mehrere kleine Exem- 
plare aus geometrischen Fundkomplexen, z.B. ein 
Messer, bei dem sich die Klinge leicht verbreitert 
und an der Spitze bogenförmig zuläuft (1012a). 
Seine Länge ist auf ca. 20 cm zu rekonstruieren. In 
Form und Grösse lässt es sich mit der Darstellung 
eines Schlachtmessers auf einem spätarchaischen 
Vasenbild vergleichen (1018). Ein anderes Exem- 
plar aus Philia ist um einiges grösser. Bei einer 
Klingenbreite von 3,2 cm lässt es sich auf eine Ge- 
samtlänge von 30 cm rekonstruieren (1012b). Es 
erinnert an die Darstellungen von Messern auf geo- 
metrischen Vasen, auf denen diese von den Krie- 
gern neben dem Schwert an der Hüfte getragen 
werden (1016). Daneben finden sich in den Heilig- 
tümern kleine Messerexemplare (1012c), die an 
unsere heutigen Besteckmesser erinnern; vielleicht 
wurden sie beim Festschmaus von den Festteilneh- 
mern zum Zerkleinern des Fleisches benutzt. 

In bemerkenswert grosser Zahl wurden in Ka- 
lapodi, aber auch in Philia grosse «Hiebmesser » mit 
geradem Rücken und einer breiten Klinge gefun- 
den, die eine starke Schwellung im vorderen Teil 
aufweisen (1012d). Diese Messer erinnern mit ih- 
rer Länge von teilweise über 40 cm an Schwerter 
(allerdings mit einer einschneidigen Klinge). Sol- 
che Messer wurden zum Zerlegen von Tieren ver- 
wendet, man holte zum Hieb über den Kopf damit 
aus (1022). Auf zahlreichen attischen Vasenbildern 
erscheinen Hiebmesser derselben Form als « barba- 
risch» konnotierte Waffe, meist von Persern, Gi- 
ganten oder Amazonen geführt. Es kónnte sich bei 
den grossen Hiebmessern, die sich in Heiligtümern 
finden, daher auch um geweihte Waffen handeln. 

Mit der Interpretation von Messern in Heilig- 
tümern hángt auch die in der Forschung kontro- 
vers diskutierte Frage zusammen, ob Messer gene- 
rell als Waffen angesehen werden können oder gar 
müssen. Sehr häufig sind in Gräbern Messer als 
Grabbeigaben zu finden. In der Literatur werden 
Gräber aufgrund dieses Umstandes häufig als Krie- 
gergräber interpretiert (s. dazu Bräuning, A., Un- 
tersuchung zur Darstellung und Ausstattung des Krie- 
gers im Grabbrauch Griechenlands zwischen dem 10. 
und 8. Jh. v. Chr. [1995] 26-30. 42 f. 50-52. 59 £.). 
Dagegen spricht der Umstand, dass sie auch in 
Frauengräbern vorkommen, z.T. neben anderen 
«Küchengeräten» wie Obeloi, etwa in geometri- 
schen Gräbern in Argos und Lefkandi. Dies zeigt, 
dass Messer nicht ausschliesslich als Bestandteil der 
Ausrüstung von Kriegern zu interpretieren sind. 

Sie können allerdings durchaus auch zur 
Kriegerausstattung gehören. Geometrische Vasen 
zeigen vielfach Szenen, in denen Krieger neben 
ihrem Schwert einen länglichen Gegenstand 
tragen; offensichtlich sind dies frühe Darstellungen 
der machairai. Tieropferszenen lassen sich für die 
geometrische Zeit zwar nicht zweifelsfrei nachwei- 
sen, möglicherweise zeigt aber ein Grabkrater in 
New York die Verwendung der machaira beim 
Opfer (1016). 


Auch später, im 6. und 5. Jh. v. Chr., als Sze- 
nen aus dem gesamten Opferablauf auf attischen 
Vasen häufiger sind, ist die Schlachtung von Tie- 
ren selbst nur selten abgebildet. Da sie nicht gänz- 
lich fehlt, kann jedoch von einem Darstellungs- 
tabu, das gelegentlich vermutet wurde, keine Rede 
sein. Eher deutet dieser Umstand auf ein geringes 
Interesse der Vasenmaler und der Käufer am Vor- 
gang des Schlachtens. Dargestellt wurde, was die 
potentiellen Käufer bevorzugten: Szenen von äs- 
thetischem Reiz und solche, die den gemein- 
schaftsstiftenden Aspekt des gesamten Opferfestes 
hervorhoben; dieser kam vor allem in Prozessions- 
und Gelagedarstellungen zum Ausdruck. Auch bei 
den der Tötung unmittelbar vorausgehenden Ri- 
tualen wird bereits ein Messer zum Abschneiden 
der Stirnhaare benötigt (1000. 1026). Es scheint 
dasselbe gewesen zu sein. mit dem später getötet 
wurde. Die wenigen Opferdarstellungen stellen 
kein einheitliches Schlachtmesser dar. Tiere ver- 
schiedener Grösse: Rind, Widder und Schwein, 
werden auf verschiedene Art und Weise und mit 
verschiedenen Messern geschlachtet, je nach den 
praktischen Erfordernissen. Einen Sonderfall bil- 
det die sphagia, das reine Blutopfer, welches bei 
Toten-, Eid- und Reinigungsopfern, aber auch be- 
sonders vor kritischen militärischen Aktionen 
stattfand: Die Tötung des Tieres geschieht hier 
stets mit dem Schwert des Kriegers (1021). 

Die Schlachtung eines Rindes zeigen zwei atti- 
sche Vasendarstellungen (1018. 1033). In beiden 
setzen die Vasenmaler eindrucksvoll die Kraftan- 
strengung in Szene, die das Opfern eines Stieres 
erforderte. Im einen Fall wird das Messer in die 
Kehle des Tieres gestossen, im anderen Falle zum 
Schnitt angesetzt. Die Tötungsweise für mittel- 
grosse Tiere, also Schafe und Ziegen, zeigt das be- 
kannte Motiv der stiertötenden Nike (die nur auf- 
grund ihrer göttlichen Stärke in der Lage ist, nach 
dieser Methode einen Stier zu töten, 1025): Das 
Tier wird von der opfernden Person durch Fest- 
klemmen zwischen den Beinen oder Niederdrü- 
cken mit dem Knie fixiert; sie beugt sich vor, 
zieht mit der linken Hand den Kopf des Tieres zu- 
rück und stösst mit der anderen den Dolch in die 
Kehle des Tieres. Eine stark fragmentierte und 
bisher stets falsch gedeutete att. rf. Pelike (1023) 
zeigt ebenfalls diesen Vorgang: der noch zu erken- 
nende bärtige Mann (Ikarios?) beugt sich vor und 
hält zwischen seinen gebeugten Beinen ein nicht 
mehr zu erkennendes Tier fixiert, dessen Kopf er 
vermutlich mit beiden Händen festhält. Ihm ge- 
genüber steht eine weitere Figur, die das Messer 
zum Stoss erhoben hat und wohl im Begriff ist, 
es in die Kehle des Tieres zu stossen. Kleine Tie- 
re wurden von einem Helfer oder dem Opfern- 
den selbst hoch- und festgehalten und mit einem 
Schnitt in den Hals getötet (1019. 1027). So 
unterschiedlich die Schlachtmethoden sind, so 
verschieden sind die verwendeten Instrumente. 
Bei den sphagiai benutzen die Krieger ihr 
Schwert; für grosse Tiere werden je nach Stich 
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oder Schnitt grosse zwei- oder einschneidige Mes- 
ser verwendet; für mittelgrosse bis kleine Tiere 
zeigen die Vasenbilder Messer mittlerer Grösse 
mit gerader oder gekrümmter Klinge, stumpf 
oder spitz zulaufend. 

Zur Öffnung des Tierleibes nach der Tötung 
benutzen die Opferschlächter auf den Vasen ca. 
unterarmlange Messer mit einer gebogenen 
Schneideseite (1024. 1034). Beim anschliessenden 
Zerlegen zeigen die Vasenbilder eine relativ 
einheitliche Ikonographie der Hiebmesser (1022): 
Alle besitzen eine bogenförmig gekrümmte 
Schneideseite mit einer charakteristischen Schwel- 
lung im vorderen Teil und einen annähernd 
geraden Klingenrücken. Unterschiede bestehen 
lediglich in der Grösse (unterarm- bis armlang) 
und in der Breite der Klinge. Gerade solche lan- 
gen Messer halten aber auch Priester in Grabre- 
liefs in der Hand; offensichtlich werden sie da- 
durch als solche charakterisiert (1028, Mantis 
a.O. 109 f.; Kron 641). 

Messertaschen, die in der Opferprozession von 
dem mageiros mitgefiihrt werden, der zugleich 
auch als einer der Tierführer fungieren kann, sind 
auf mehreren Vasenbildern zu finden (998. 1017. 
1036). Die Vielzahl der Messer, von denen nur 
die Griffe, meist differenziert dargestellt, aus der 
Tasche herausschauen, verdeutlicht, dass es sich 
um Messer verschiedener Grösse und für verschie- 
dene Zwecke handelt. Die Ikonographie der 
Messer in den Tieropferdarstellungen bestätigt das 
Bild, welches die Messerfunde aus den Heiligtü- 
mern bieten: Im antiken Opfergeschehen fand 
eine grosse Formen- und Grössenvielfalt an 
Messern Verwendung. Einen einzigen, genau 
definierbaren Typus des griechischen Opfermes- 
sers hat es nicht gegeben. 

Dennoch wurde das Messer, mit dem die Tie- 
re getötet wurden, von den im weiteren Verlauf 
der Schlachtung benötigten Messern unterschie- 
den. Es musste — jedenfalls für einen gewissen 
Zeitraum — im Kanoun liegen (1001. 1002) und 
mit diesem um den Altar getragen werden (753; 
ausführliche Diskussion der Problematik bei Bon- 
nechére). Auf Darstellungen des Opfers des Bou- 
siris (998) sind die Messer in der Messertasche des 
mageiros vollständig, während das Opfermesser ge- 
rade aus dem Kanoun herausfällt; es war also nicht 
in der Messertasche enthalten. Angesichts der Viel- 
zahl der in der Prozession transportierten Messer 
kann der Transport im Kanoun kaum den Zweck 
gehabt haben, das Opfermesser zu verbergen; 
offenbar handelt es sich vielmehr um eine rituelle 
Sonderbehandlung, die dieses spezifische Messer 
erst zu einem Gerät macht, mit dem getötet wer- 
den darf. Darin unterscheidet sich das Messer des 
Blutopfers von der Axt, die anscheinend keiner 
« Weihung» bedurfte. Das Opfermesser kann dann 
unter besonderen Umständen auch magische Kräf- 
te entwickeln (1004) oder, wenn die Tötung selbst 
zum Problem erhoben wird, als der Schuldige be- 

trachtet werden (988b). 





KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

1000. Hom. Il. 3, 271-273. — «Doch der Atri- 
de zog mit den Händen das Kurzmesser, das ihm 
/ Neben der grossen Scheide des Schwertes immer 
herabhing, / Schnitt von den Köpfen der Lämmer 
die Haare...». 292. - «Sprach’s und durchschnitt 
die Kehlen der Limmer mit grausamem Erze...» 
(Ubers. R. Hampe). 

1001. (= 753) Aristoph. Pax 948 f. - «Da ist der 
Korb voll Gerste, hier stemma und machaira / und 
hier die Kohlen - alles ist parat! - Das Schaf, wo 
bleibt es?» (Übers. nach L. Seeger). 

1002. Eur. El. 810-813. - «Aus dem Korbe 
nahm Aigisthos drauf das Messer (sphagis), schor 
des Kalbes Haar, und mit der Rechten warf er’s in 
die lautre Glut. Und auf der Diener Schultern 
stach er ab das Tier...» Dann reicht Aigisthos 
Orestes ein Eisenmesser (sideron) und fordert ihn 
auf, das Tier zu zerlegen. 819-824. — «Rasch griff 
Orestes zu dem blanken Dorerdolch..., fasst so- 
dann des Kalbes Fuss, entblösst mit weit ausholen- 
der Hand das weisse Fleisch und zieht die Haut 
ab...» (Übers. J. J. Donner). Awpig bezeichnet 
das Messer als dorisch, erinnert aber auch an das 
Wort Sopic. Etwas später (837) fordert Orest statt 
der Awouxh (machaira) nun eine DOia¢ xontc (d.h. 
aus Phthia, thessalisch), um das Tier zu zerteilen; 
mit diesem Messer erschlagt er dann Aigisthos. 

1003. Eur. Cyd. 241. - « Wahrhaftig! Gehst du 
nicht geschwind, ein grosses Hiebmesser (kopis 
machaira) zu schleifen, bringst ein mächtig Bündel 
Holz daher, es anzuzünden?» (Übers. nach J. J. 
Donner). 

1004. Eur. Suppl. 1201-1209. - (Opfer beim Eid 
des Adrastos und der Argiver) « Aufihm (dem Drei- 
fuss, den Herakles aus Troja mitgebracht hatte) 
vergiesse dreier Schafe Blut / Und schreib den Eid 
auf seine Innenwand / Dann iibergib ihn Delphis 
hohem Herrn / Als Eidesdenkmal fiir ganz Grie- 
chenland! / Das scharfe Messer, das der Opferung 
/ Der Tiere diente, birg im Erdengrund / Dicht bei 
dem siebenfachen Scheiterstoss! / Es jag dem Feind, 
der euch bedrohen will, / den Schrecken ein und 
schlimme Wiederkehr. » (Übers. E. Buschor). 

1005. Athen. 4, 169b. — Unter dem Stichwort 
mageirika skeue (Geräte des mageiros, des Kochs) zi- 
tiert Athen. aus einer Komödie «Kitharodos» des 
Anaxippos, u.a. zählt er eine doris, vier kopides und 
eine kybelis tagenisteria (Bratenmesser?) auf. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1006. Athen, Akr., Inventar des Hekatompe- 
don. — IG II/II? 1481, 5; Harris V Nr. 205. - En- 
de 4. Jh. v. Chr. -«...m. ganz aus Eisen (machai- 
ra holosideros)...» 

1007. Athen, Akr., Inventar des Hekatompe- 
don. - IG B 342, 16-17; Harris V Nr. 207. - 405/4 
v. Chr. - «...eiserne m. mit Scheide (koleön) aus 
Elfenbein...» 

1008. a. Athen, Akr., Inventar des Parthenon. 
— IG P 343, 13; Harris IV Nr. 45. — 434/3 v. Chr. 


-«...neun 'Schwertmesser' (xiphomachairai) . . . » — 
b. Inventar des Erechtheion. - IG II/IIP? 1424, 20; 
Harris VI Nr. 14. - 374/3 v. Chr. — «...xipho- 
machaira aus Bronze...» 

1009. Samos, Inventar des Heraion. - Michel 
Nr. 832, 54. — 346 v. Chr. - «neun machairai in der 
machairotheke, eine davon befindet sich bei Hera» 
(d.h. es wird dort benutzt). 

1010. Torricella (Tarent), Weihung für Arte- 
mis Agrotera. — SEG 38, 1014; SEG 42, 955, 6. 9- 
10; Lo Porto, F. G., PP 232 (1987) 39-46; Nafıssi, 
M., PP 47 (1992) 132-146; SEG 45, 1476. — 600- 
sso v. Chr. - Sphyrai und kopides. Vermutlich mit 
anderen Geräten für die Fleischverarbeitung. 


REALIA 

1011. Eisenmesser. Kalapodi, Heiligtum der 
Artemis und des Apollon von Hyampolis. - Spät- 
geometrisch. — a. Schmitt 156. 253 Nr. 587 Taf. 
79. - Gerader Rücken und Schneide. - b. Schmitt 
156. 254 Nr. 602 Taf. 79. — Leicht gekrümmte 
Klinge, Scheideseite aussen. Erh. Länge ca. 12 cm. 

1012. Eisenmesser aus dem Athenaheiligtum 
von Philia. - Kilian, K., « Weihungen aus Eisen 
und Eisenverarbeitung im Heiligtum zu Philia 
(Thessalien)», in Hägg, R. (Hsg.), The Greek 
Renaissance of the Eighth Cent. B.C.: Tradition and 
Innovation, Proceedings of the znd Int. Symposi- 
um... Athens 1981 (1983). - Geometrisch - a. Kili- 
an 131 f. Abb. 7 Nr. 1. - Mit Griffzunge. Gerader 
Klingenrücken, sich zum Ende hin leicht verbrei- 
ternd. Länge mit Griff ca. 20 cm. - b. Kilian 131 
f. Abb. 7 Nr. 15. — Annähernd gerader Klingen- 
rücken, Schneideseite gleichmässig leicht bogen- 
förmig gerundet. Länge ca. 30 cm. — c. Kilian 131 
f. Abb. 7 Nr. 8. — Auf beiden Seiten leicht ge- 
krümmte Klinge. Länge ca. 15 cm. - d. Kilian 131 
f. Abb. 7 Nr. 14. - Hiebmesser mit geradem Rü- 
cken und einer breiten Klinge, die eine starke 
Schwellung im vorderen Teil aufweist. Länge ca. 
42 cm. 

1013. Eisenmesser aus dem Thesmophorion von 
Gela/Bitalemi. — Orsi, P., MonAnt 17 (1906) 724 
Taf. 54; Orlandini, P., Kokalos 12 (1966) 28 Taf. 25, 
3; Kron 640 Abb. 11. - 2. Hälfte 7.-ı. Hälfte 6. Jh. 
v. Chr. - Zwischen 20 und 40 cm, leicht ge- 
krümmte Klinge, Griffe aus Bein oder Holz. 

1014. Bronzemesserklinge. Olympia, Mus. B 
185. Aus dem Bereich der Südhalle. - Kunze, E./ 
Schleif, H., OlympBer 2 (1937/38) 39 £ Abb. 26. - 
Leicht gekrümmte Klinge, Länge ohne Griff (nicht 
erhalten) 19 cm. Weihinschrift an Pan. 

1015. Zwei Eisenmesser. Isthmia, Mus. IM 775 
und 506. Aus dem Poseidon-Heiligtum, aus dem 
Schutt im Pronaos bzw. der Cella des archaischen 
Tempels. — Raubitschek, I. K., Isthmia VII. The 
Metal Objects (1952-89) (1998) 109 £. 113 Nr. 371- 
372 Taf. 60. - 6.-4. Jh. v. Chr. — Mit leicht ge- 
krümmter Schneideseite und geradem Rücken. 
Griff durch Nieten mit Klinge verbunden. L. 31 
bzw. (ergänzt) ca. 40 cm. Weitere Messer a.O. 113 
Nr. 369; 172. 
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1016. Grabkrater, att. spätgeom. New York, 
MMA 14.130.15. - Boardman, J., JHS 86 (1966) 
1-5 Taf. 1-4; Ahlberg, G., Prothesis and Ekphora in 
Greek Geometric Art (1971) 27 Nr. 22; 240-252 
Abb. 22 a-i; Himmelmann, Tieropfer 15. - 750-735 
v. Chr. - Prothesis, Zug von Kriegern mit toten 
Tieren zur Bahre. Die Krieger tragen Schwert und 
Dolch (machaira) mit Ausnahme des 5. bis 7. Krie- 
gers. Der 6. und 7. halten eine Reihe toter Vógel 
und in ihrer R. einen länglichen Gegenstand, der 
ein Messer mit breiter Klinge sein kónnte. 

1017.*? Dinos, Fr., att. sf. Athen, NM Akr 
607. — ABV 107, 1; Graef/Langlotz I Nr. 607 Taf. 
33; van Straten, Hiera 196 V 13 Abb. 6; Gebauer, 
Pompe 34-36 P 4 Abb. 4. — 550-540 v. Chr. — Rind, 
Schwein und Schaf werden zum Opfer geführt. 
Neben dem Schwein geht ein bärtiger Mann in ei- 
nem Hüftschurz, der eine Messertasche umgehängt 
hat, aus der ein breiter Messergriff und ein schma- 
lerer mit Endóse hervorschauen. Alle Prozessions- 
teilnehmer tragen Zweige. - Áhnlich (Messerta- 
sche mit drei Messern) Skyphosfr. Athen, Agora: 
van Straten, Hiera 195 V 6 Abb. 7; Gebauer, Pom- 
pe 46 f. P 11 Abb. 11. 

1018. (= I 2 a Opfer, gr. 485b*) Schale, att. rf. 
Florenz, Mus. Naz. 81600. — Berthiaume 18 Taf. 
16; van Straten, Hiera 111 f. 219 f. V 145 Abb. 116; 
Gebauer, Pompe 261-265 S 3 Abb. 136. - Um 5oo 
v. Chr. - Fünf junge Männer bemühen sich, ein 
Rind unter Kontrolle zu bringen. Auf der 1. Seite 
der Szene steht ein weiterer Jüngling, der zwei 
Messer wetzt. 

1019. (= 12a Opfer, gr. 487*) Schale, att. rf. 
Paris, Louvre G 112. — ARV? 117, 7; van Straten, 
Hiera 104. 220 V 147 Abb. 110; Gebauer, Pompe 
259-261 S 2 Abb. 135. — 510-500 v. Chr. - Zwei 
Männer an einem Altar. Der vordere hält ein 
Schwein, der hintere ein grosses Messer. 

1020. (= 12a Opfer, gr. 462) Schale, att. rf. 
Winterthur, Privatslg. — Gebauer, Pompe 72 P 30 
Abb. 29. - Um 490 v. Chr. - Ein bekránzter 

Jüngling führt ein Schaf an einem Horn und hält 
in der L. ein oder zwei Messer. 
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1021. (2 I 2 a Opfer, gr. 359*) Schalenfr., att. 
rf. Cleveland, Mus. of Art 26.242. - ARV? 1570, 
12; van Straten, Hiera 106. 216. V 144 Abb. 112; 
Gebauer, Pompe 266 S 4 Abb. 138. — 490-80 v. Chr. 
— Spliagia: Ein Krieger in voller Rüstung drückt ei- 
nen Widder mit seinem 1. Knie zu Boden, zieht mit 
der 1. Hand den Kopf zurück und durchsticht mit 
dem Schwert in der R. seinen Hals. 

1022. Pelike, att. rf. Erlangen, Univ. 486. - 
ARV? 250, 21; van Straten, Hiera 151. 235 V 222 
Abb. 155; Gebauer, Pompe Z 18 Abb. 181. — 480- 
470 v. Chr. - Bärtiger Mann hält in der R. ein 
grosses Messer zum Schlag über den Kopf erhoben; 
mit derL. hält er Fleisch aufeinem Hauklotz in Po- 
sition, das zusätzlich ein nackter Knabe festhält 

1023. (= LIMC V Ikarios I 10*) Pelike, Fr., att. 
rf. Malibu, Getty Mus. 81.AE.62 — ARV? 558, 
130; van Straten, Hiera 107. 266 V 394; Gebauer, 
Pompe 267 f. S 5. Abb. 139. — 480-70 v. Chr. - 
Dionysos lehrt Ikarios, ein Schaf (oder eine Ziege 
?) zu opfern: L. Ikarios, r. gerade noch erkennbar 
die Haare des Dionysos und seine r. Hand, in der 
er ein nach unten 'weisendes Messer hält. 

1024. (= 12a Opfer, gr. 541) Doppelkopfge- 
fass (Satyr und Dionysos), att. rf. Ferrara, Mus. 
Naz. 9410. - ARV? 266, 85; Berthiaume Taf. 20; 
van Straten, Hiera 221 V 152 Abb. 119; Gebauer, 
Pompe 314 f. Z 20 Abb. 184. - 480-460 v. Chr. - 
Ein Mann im Hüftschurz beugt sich über einen auf 
einem Tisch liegenden Ziegenbock und setzt zwi- 
schen den Vorderbeinen das Messer an, ein Knabe 
hält die Hinterbeine fest. Über dem Tisch hängt 
eine Messertasche, darunter steht ein Glockenkra- 
ter (Sphageion?). S. auch 537. 

1025. (= I 2 a Opfer, gr. 491a) Bauchlekythos, 
att. rf. Boston, MFA 98.884. - Durand, J.-L., «Le 
boeuf à la ficelle», in ImagesSoc (Lausanne) 235 
Abb. 12; Gebauer, Pompe 269 f. S 7 Abb. 141. - 
Anfang 4. Jh. v. Chr. - Nike sitzt auf dem Rü- 
cken eines Stieres. Mit der L. zieht sie das Maul 
hoch, die R. hat sie mit einem Messer/Dolch ne- 
ben den Hals des Tieres geführt. 

1026. (= 1560, — I 2 a Opfer, gr. 471*) Glo- 
ckenkrater, apul. rf. London, BM F 66. - LIMC 
VI Nike 272*; RVAp I 195, 18; van Straten, Hie- 
ra 264 V 384 Abb. 43. — 370-50 v. Chr. - Hera- 
kles hält ein Messer über den Kopf eines Stieres, 
den eine Nike gerade mit einem Kranz mit Stem- 
ma schmückt. R. eine junge Frau mit einer Kan- 
ne und einer flachen Schüssel mit zwei Griffen, in 
der zwei Zweige stecken. 

1027.* (= 274. 418. 542. 792. 1430) Voluten- 
krater, apul. rf. Neapel, Mus. Naz. 82922. — van 
Straten, Hiera V 149 Abb. 111. - Um 400 v. Chr. 
- Ziegenopfer an Dionysos. Eine Mänade/Prieste- 
rin halt die Ziege im 1. Arm und das Messer in der 
r. Hand. 

1028. Marmorrelief, Berlin, Staatl. Mus. Sk 
944. — Blümel, KlassSkulptBerlin 24 Nr. 15 Taf. 23; 
Mantis, A. G., IlooßAnuara tig eixovoypaplas 
Tv legEı@v zal av lep&wv ornv doxala EAAnvırn 
teyvn (1983) I 103 Nr. 2; 109 f. Taf. 23. — Letztes 
Viertel 5. Jh. v. Chr. - Mann im langen Ärmelchi- 


ton der Priester, die R. betend erhoben, in der ge- 
senkten L. ein unterarmlanges, spitz zulaufendes 
Messer mit gekrümmter Schneideseite. Weitere 
Beispiele für Priester mit Messern: Mantis 104-108 
Nr. 4-6. 10. 12. 13-18). 

JULIANE METZ 


2. Gefässe zum Tränken der Tiere und 

zur Aufnahme des Blutes 
Sphageion und podanipter 

Das Blut des Tieres wird in einem Gefäss auf- 
gefangen, das bei Homer (1029. 1030) amnion, 
später sphageion (1030. 1031, vom selben Wort- 
stamm wie sphagis) heisst. Vasenbilder zeigen ein 
grosses, tiefes Gefäss beim Zerlegen von Tieren 
(1034) oder auch unmittelbar vor dem Opfer 
(995. 1035?), ebenso beim Opfer des Bousiris, wo 
die zum Töten benötigten Gefässe besonders her- 
vorgehoben werden (1036). Es kann die Form ei- 
nes Kraters oder einer grossen Schüssel haben, be- 
sitzt allerdings nie einen ausgeprägten Fuss, der die 
Standsicherheit wohl einschränken würde. Im ein- 
zigen Fall, in dem der Stich in die Kehle gerade 
erfolgt, ist allerdings ein sehr viel flacheres Becken 
zu sehen (1033). Dennoch dürften auch die erst- 
genannten, tieferen Gefässe dem Auffangen des 
Blutes dienen, das in ihnen, wie Ekroth über- 
zeugend darlegt, auch aufbewahrt und weiterver- 
wertet werden konnte. Dazu passt sehr gut der 
Umstand, dass Sphageia in Tempelinventaren zu- 
sammen mit anderen Gefässen und Geräten zur 
Verarbeitung des Fleisches und der Vorbereitung 
des Banketts genannt werden (1032). Auch die 
Gefässe unter den Tischen, auf denen das Tier zer- 
legt wird, sind besser so zu erklären denn als Töp- 
fe zur Aufnahme der splanchna oder der kleinge- 
schnittenen Fleischportionen. Für diesen Zweck 
sind wohl eher Tabletts oder skaphai verwendet 
worden (s. 1198). Allerdings konnten Kessel zum 
Auffangen des Blutes anscheinend auch beim Eid- 
opfer eine Rolle spielen (1004), wo das Blut sicher 
nicht weiterverarbeitet werden sollte. 

Eine gewisse Irritation entsteht dadurch, das 
ganz ähnliche Gefässe auch zum Tränken der Tie- 
re verwendet werden (1037 und Kelchkrater Bo- 
logna 299, Oakley, J., The Phiale Painter [1990] 77 
Nr. 62bis Taf. 44. 46); offensichtlich diente der 
Gefässtyp beiden Zwecken gleichermassen. Der 
vieldiskutierte Stamnos des Hektor-Malers (1037), 
der — auch wenn der Handlungsrahmen ein Sieg 
in einem Agon sein mag — sicher einen Opferstier 
darstellt, der durch das Stemma bereits dem Gott 
zugeeignet ist, zeigt, dass zum Tränken der Tiere 
vor dem Opfer offenbar auch prunkvollere Gefäs- 
se eingesetzt werden konnten, die normalerweise 
als Fusswaschbecken (podanipter) dienten (s. Ab- 
schnitt II.A). Wenn sie in der Nähe des Altars zu 
finden sind (1036. 1038), werden sie wohl eher zu 
diesem Zweck gedient haben; auch bei der 
Aufzählung in Inventaren (IG I/II? 1638 B 61; 
IDélos 104 [26] B 12) ausserhalb von Bankettgerä- 
te-Listen (z.B. 1130. 1132) war ihr Verwendungs- 










zweck wohl nicht so eindeutig, wie es das Wort 
nahelegt. Ähnliche Gefässe mit etwas höheren 
Beinen sind anscheinend auch in Süditalien in Ge- 
brauch gewesen (1037. 1037bis). 


KATALOG 

LITERARISCHE UND EPIGRAPHISCHE QUELLEN 
1029. Hom. Od. 3, 444. — Vorbereitung eines 
Stieropfers (985), dabei hielt «Perseus das amnion». 
Das Schol. erläutert: «Sphageion. Darin fangen sie 
zuerst das Blut auf und schütten es dann über die 
Altäre.» 

1030. Aristoph. Thesm. 754 f. — (Bei der 
«Schlachtung» des als Wickelkind verkleideten 
Weinschlauchs) «Oh weh, mein Kind! Das spha- 
geion, Mania, damit ich wenigstens das Blut mei- 
nes Kindes auffange...» Dazu Schol.: «Das ist das 
Gefäss, das das Blut aufnimmt, das der Dichter 
amnion nennt.» 

1031. Eur. El. 800. - (Vorbereitung des Opfers, 
s. 1002) « Die einen brachten das sphageion, die an- 
dren Körbe (kana)...» Vgl. auch Iph. T. 335. 

1032. a. Athen, Akr., Inventar der Chalko- 
thek. — IG II/IIP? 1416, 7. — Nach 385/4 v. Chr. - 
u.a. thermanteria, Töpfe, keagrai, sphageia und che- 
roniptra. — b. Eleusis, Schatzverzeichnis des Heilig- 
tums. — IG II/IIP 1541, 11. — 356/5 v. Chr. - u.a. 
Schöpfkellen (zomeryseis), Platte für das Fleisch 
(kresterion), sphageion, oinochoai, chous, kadoi, kre- 
agrai. — c. Eleusis, Schatzverzeichnis des Heilig- 
tums. — IG II/IIP 1542, 18. — Mitte 4. Jh. v. Chr. 
— u.a. sphageion, kothones, oinochoai, kotyle. 
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1033. Bauchamphora, att. sf. Viterbo, Mus. 
Civ. — van Straten, Hiera 111 f. 219 V 141 Abb. 
115; Gebauer, Pompe 257-259 S 1 Abb. 134. — 540- 
530 v. Chr. — Sieben nackte Manner haben ein 
Rind auf die Schultern gehoben. Ein Mann in ei- 
nem kurzen Chiton sticht mit einem Messer in die 
Kehle des Tieres. Von r. kommt ein Mann mit ei- 
nem flachem Becken, um das Blut aufzufangen. 

1034. a. Pelike, att. sf. Paris, Inst. Néerlandais 
3650. — Berthiaume, Mageiros 46. 110. 118 Taf. 19; 
van Straten, Hiera 116. 221 V 151; Gebauer, Pom- 
pe 304 f. Z 8 Abb. 170; Ekroth 244 Abb. 8. - Um 
500 v. Chr. — Zwei Männer schneiden einen auf 
einem Tisch liegenden Widder auf. Unter dem 
Tisch ein Kelchkrater. - b. Ähnlich, unter dem 
Tisch ein Glockenkrater: 1024. 

1035. (= II 4 c Musik, gr. 222*) Stamnos, att. 
rf. Paris, Louvre Cp 10754. — ARV? 228, 32; van 
Straten, Hiera 217 V 135 Abb. 47; Himmelmann, 
Tieropfer 30 Abb. 17; Gebauer, Pompe 138-141 Pv 
118 Abb. 91. — 490-480 v. Chr. - Im Mittelpunkt 
ein Stier, den ein junger Mann im Hüftschurz mit 
der L. an einem Horn fasst und mit der R. über 
die Stirn streicht. Am Boden eine grosse, tiefe 
Schüssel. Ferner anwesend: ein Bärtiger im Hima- 
tion und ein Flötenspieler. 

1036. (= 88 mit Lit., = I 2 a Opfer, gr. 603) 
Schale, att. rf. Ferrara, Mus. Naz. 609 (T 499 VT). 
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— ARV? 415, 2; LIMC III Bousiris 16*; Durand, 
Sacrifice 134 Abb. 57. - Um 480 v. Chr. - Innen- 
bild: Fliehender Áthiope mit Hydria, einer gros- 
sen, tiefen Schüssel (sphageion?) und einem Bündel 
Bratspiesse; auf den Aussenseiten fallen zwischen 
den Fliehenden u.a. Messer und Messertasche so- 
wie ein Bündel Bratspiesse zu Boden. Unter einem 
Henkel der Altar, davor ein podanipter. 

1037. (= 90 mit Lit., = I 2 a Opfer, gr. 438*) 
Stamnos, att. rf. München, Antikenslg. 2412. - 
440-30 v. Chr. - Nike giesst aus einer Hydria 
Wasser in ein Becken von der Form eines podanip- 
ter, aus dem ein Stier trinkt. 

1037bis. (- I 2 a Opfer, etr. 53*) Halsampho- 
ra, süditalisch (?) sf. Triest, Mus. Civ. 1813. - Can- 
ciani, F., ArchCI 43 (1991) 883-888 Abb. 1-2. - 1. 
Viertel s. Jh. v. Chr. - Ein Rind steht vor einem 
podanipter, dahinter ein Zweig. 

1038. Amphora, apul. rf. St. Petersburg, Er- 
mitage B 1705. — LIMC III Danaides 1*; VII Pe- 
lasgos 5; Aellen et al., Darius 76 (Detailabb.). - 3. 
Viertel 4. Jh. v. Chr. - Gleiche Szene wie 1565; 
zwischen dem Altar und dem von r. heranstür- 
menden, das Schwert ziehenden jungen Mann 
fallen ein Knotenstock und ein Becken mit drei 
kurzen, geschweiften Beinen (podanipter) um. — 
Ähnliche Becken auf apulischen Vasen: 96. 1566 
(ganz unten r., nicht am Altar). 


B. Etruskisch 


BIBLIOGRAPHIE: Messer: Bianco-Peroni, V., I coltel- 
li nell'Italia continentale. PBF VII 2 (1976); Carancini, G., 
Le asce nell'Italia continentale. PBF IX 12 (1984); Haynes, S., 
«An Etruscan Votive Axe-head in Basel», Annuario dell Ac- 
cademia Etrusca di Cortona 27 (1995-96) 117-121; Friis Johan- 
sen, K., «Sacena. Zur Geschichte der römischen Opferge- 
rate», ActaArch 3 (1932) 113-156; Rafanelli, S., «Gli 
strumenti di morte», in ThesCRA I 2 a Opfer, etr. 177- 
178; Torelli, M., «Secespita, praefericulum. Archeologia di 
due istrumenti sacrificali romani», in Etrusca et Italica. Scrit- 
ti in ricordo di M. Pallottino (1997) 575-598. 

Äxte als Amtsinsignien: Tassi Scandone, E., Verghe, scu- 
ri e fasci littori in Etruria. Contributi allo studio degli Insignia 
Imperii (2001) 177-199. 


Wie in Griechenland wurden auch in Etrurien 
Axt und Messer zum Töten grösserer Opfertiere 
benötigt - im Gegensatz zur griechischen Überlie- 
ferung ist ein Beil einmal auch im Zusammenhang 
mit einem Ziegenopfer dargestellt (1047) -, wäh- 
rend kleinere Tiere nur mit dem Messer getötet 
wurden. Wie überall sind Äxte und Messer jedoch 
vor allem zu handwerklichen Tätigkeiten benutzt 
worden und in Italien auch in Hortfunden relativ 
häufig (z.B. Gli Etruschi, a.O. 1040, 75 Abb.; 534 
Nr. 2. 3; La civilta degli Etruschi, Kat. Ausstell. Flo- 
renz [1985] 120-142 Abb. 6. 7). Die Schwierigkeit, 
unter original erhaltenen Geräten diejenigen he- 
rauszufiltern, die zum Töten der Tiere dienten, ist 
noch grösser als in Griechenland, da mit gesicher- 
tem Fundkontext in Heiligtümern zutage gekom- 
mene Exemplare selten sind und offensichtlich 
kein Axt- oder Messertyp auf sakrale Verwendung 
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beschränkt ist. Ausser ikonographischen Zeugnis- 
sen ist vielleicht auch eine Miniaturisierung in 
Verbindung mit einer Herkunft aus einem Heilig- 
tum ein Hinweis auf eine sakrale Funktion. Ver- 
kleinert wurden jedoch nicht nur Votive, sondern 
auch Grabbeigaben, sodass Miniaturmodelle ohne 
gesicherte Herkunft nicht automatisch für den 
sakralen Bereich beansprucht werden können (s. 
etwa Torelli 576-582; generell zu Äxten und 
Messern in Gräbern Bianco Peroni 97-102 bzw. 
Carancini 236-245; von Eles, a.O. Bibl. VII.B, 
132-142; zusammenfassend: Amann, P., Die Etrus- 
kerin [2000] 41-44. 49-53) 

Anders als in Griechenland wurden Axt und 
Messer offensichtlich als zusammengehörig be- 
trachtet. In Bildern, in denen mit Sicherheit Op- 
fergeräte dargestellt sind, auf dem Revers einer Se- 
rie von Bronzemünzen (1048) und auf archaischen 
Bronzereliefs (1047), erscheinen Axt und Messer 
gemeinsam (ebenfalls auf 1049. 1051). Die Axt ist 
dort von einem Typus, der, typologisch dem Kelt 
der Hallstattkultur verwandt (Friis Johansen 128 
Abb. 12), häufiger in archaischer Zeit begegnet: Sie 
hat einen gebogenen, offensichtlich meist mit plas- 
tischen Verzierungen geschmückten Stiel, an dem 
ein relativ schmales Blatt vermittels einer Tülle 
befestigt ist. Im Original sind solche Äxte aus 
Gräbern des 7. Jhs. in Casale Marittima (1039) be- 
kannt, wobei weder die einzelne Axt noch das Axt- 
bündel wirklich benutzbar sind. Bei Grabbeigaben 
ist dies auch nicht nötig, möglicherweise stellen die 
Äxte aber ohnehin Insignien dar, die auch gar nicht 
benutzt werden sollten. In beiden Gräbern sind 
auch Messer gefunden, darunter eines, das recht ge- 
nau der Beschreibung der römischen secespita 
(1084) entspricht. Dennoch ist die sakrale Deutung 
der Grabbeigaben nicht gesichert: Messerfunde in 
Gräbern sind zahlreich und nicht auf eine sakrale 
Funktion festzulegen, und eine ähnliche Axt ge- 
hört zusammen mit einen Speer auf der Grabstele 
des Larth Ninie (Friis Johansen 109 Abb. 14; Gli 
Etruschi, a.O. 1040, 251 [Abb.] 564 Nr. 76) auch 
zur Ausrüstung des Kriegers und wird auf einer 
chiusinischen Aschenurne auf der Jagd eingesetzt 
(Friis Johansen 130 Abb. 15; Jannot, Chiusi 60 CI 
30d Abb. 204). Die sakrale Konnotation des Typus 
scheint jedoch vor allem in spaterer Zeit stark ge- 
wesen zu sein; ein einfacheres, aus einem Stiick ge- 
gossenes Exemplar stammt — zusammen mit Mes- 
sern — aus einem Heiligtum (1040). 

Der Axt-Typus mit gebogenem Stiel wurde an- 
scheinend abgelöst von einem mit geradem Stiel 
und einem sich nach vorn stark verbreiterndem, 
vermittels einer Tülle («a cannone») am Stiel befes- 
tigten Blatt, der etwa der römischen sacena ent- 
spricht (s.u.); als Übergangstypus sind archaische 
Äxte anzusehen, bei denen sich in der Tüllenform 
noch deutlich die Biegung des verlorenen Stieles er- 
kennen lässt (Friis Johansen 131-134 Abb. 16-17). An 
der Verbindungsstelle von Blatt und Tülle finden 
sich oft dreieckige Aussparungen, die bei einem 
Modell aus Bolsena (1043) durch Ritzungen ange- 


deutet sind. Ähnliche Äxte begegnen auch in Op- 
ferzenen, wobei die Art der Verbindung von Blatt 
und Stiel nicht immer ganz deutlich ist (1052). 

Das in Bolsena mitgefundene Messer (1043) 
entspricht genau dem der Münzserie (1048) und 
wird meist als der römischen secespita entsprechen- 
der Typus verstanden. Definierend für den Typus 
ist die «dreieckige» Form der Klinge. die dadurch 
entsteht, dass der Griff gewissermassen die Fortset- 
zung des Messerrückens bildet, während die - oft 
leicht geschwungene — Schneideseite in rechtem 
Winkel zum Griff hin umbiegt (1042). Diese re- 
lativ kurzen Messer sind — mit leichten Varianten 
bei der Krümmung der Schneideseite - in Opfer- 
szenen relativ häufig dargestellt (1046, Statuette 
eines Betenden 1050; s. auch ThesCRA I 2 a Op- 
fer, etr. 133*. 177*) und dürften wohl der übliche 
Typus des Opfermessers gewesen sein. Unge- 
wöhnlich stark geschwungen sind beide Seiten ei- 
nes Messers in den Händen einer Sarkophag-Figur 
(1049), das in diesem Kontext nur ein Priestermes- 
ser sein kann, zumal da zu Füssen des Verstorbe- 
nen auch eine Axt liegt. 

Diese Axt ist von einem weiteren, auch im 
Handwerk sehr verbreiteten Typus, der im Latei- 
nischen als dolabra bezeichnet wird. Durch dieses 
Beispiel ist auch der dritte geläufige Axt-Typus im 
sakralen Bereich belegt. Es liegt nahe, sich vorzu- 
stellen, dass der «dolabra»- und der «sacena»-Typus 
häufiger benutzt und der Typus mit gekrümmtem 
Stiel eher eine Zeremonialaxt oder ein Priester- 
insigne war, jedoch reicht das Material für einen 
Nachweis nicht aus. Doppeläxte dagegen sind bis 
jetzt im sakralen Bereich nicht belegt, sondern 
wohl nur Amtsinsignien (s. Tassi Scandone; auch 
Friis Johansen 116); das einzige immer wieder zi- 
tierte Beispiel einer Doppelaxt in der Opferszene 
einer Caeretaner Hydria (995) ist in Stil und Iko- 
nographie rein griechisch. Bisher ist auch der Axt- 
Typus, bei dem das Blatt selbst für die Aufnahme 
des Stiels durchbohrt ist, nicht für den sakralen 
Bereich gesichert; eines der ältesten und mittler- 
weile wohl das berühmteste Exemplar dieses Ty- 
pus, die Axt aus der Civita-Grabung in Tarquinia, 
ist — zusammen mit lituus-Trompete und Schild - 
wohl eher als Macht-Insigne zu verstehen (Bonghi 
Jovino, M., «Funzioni, simboli e potere. I bronzi 
del complesso tarquiniese», in Der Orient und 
Etrurien, Akten des Kolloquiums Tübingen 1997, 
287-298; Haynes, S., Etruscan Civilization [2000] 
26 Abb. 26). 

Neben den kurzen Messern vom Typus «seces- 
pita» ist auch ein langes Hiebmesser mit stark ge- 
bogener Schneide, das in der etruskologischen 
Terminologie meist als «machaira» bezeichnet 
wird, in einer Opferszene dargestellt (1047); wohl 
deswegen wird eine Statuette mit einem solchen 
Messer (1045) manchmal als Opfernder bezeich- 
net. Solche Hiebmesser wurden aber wohl eher als 
Waffe oder bei der Zerlegung der Tiere eingesetzt. 
Auf einem der Pfeiler der Tomba dei Rilievi 
(1051) ist ein Messer dieses Typus zusammen mit 
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einer «dolabra» dargestellt, während auf dem ande- 
ren Pfeiler zwei kurze Messer in einem offenen Be- 
hälter mit einer «sacena», Obeloi und einem 
Schöpflöffel kombiniert sind, was wohl auf einen 
gemeinsamen Verwendungsbereich, die Zuberei- 
tung von Fleisch, aber nicht zwingend auf einen 
sakralen Kontext schliessen lässt. 

Auch in Etrurien lässt sich also für Opferaxt 
und -messer kein spezieller, auf diese Funktionen 
beschränkter Typus definieren. Zu den etruski- 
schen Bezeichnungen der Geräte gibt es Überle- 
gungen, aber keine Sicherheit (s. dazu ThesCRA I 
2 a Opfer, etr. S. 177, H.1.). 


KATALOG 

1039.* (= I 2 a Opfer, etr. 315*) Bronzeäxte 
und Eisenmesser mit Griff aus Elfenbein und Bern- 
stein. Cecina, Mus. Com. Aus Casale Marittimo, 
Grab A und H2. - Esposito, A. M., Principi guer- 
rieri. La necropoli etrusca di Casale Marittimo (1999) 
53 f. Abb. 45. 46. - 2. Hälfte 7. Jh. v. Chr. - Grab 
A: Messer mit kurzem Griff, Axt «a cannone» mit 
gekrümmtem Stiel aus Holz, mit Bronzeblech 
überzogen, auf dem eine lange Reihe plastischer 
Entchen angebracht ist. Im Grab wurden eine wei- 
tere Axt aus Bronze und eine aus Eisen gefunden, 
deren Griffe verloren sind. Grab H 2: Bündel drei- 
er Bronze-Axte, von denen nur die mittlere einen 
Stiel in der Art des Stieles aus Grab A besitzt, so- 
wie ein Eisenmesser. 

1040. (- I 2 a Opfer, etr. 316*) Eisenaxt und 
verschiedene  Eisenmesser. Chianciano Terme, 
Mus. Civ. Aus dem Heiligtum «I Fucoli». — Ra- 
strelli, A., in La civiltà di Chiusi e del suo territorio. 


Atti del XVII Conv. di Studi Etruschi, Chianciano 


Terme 1989 (1993) 475 Taf. 24; Gli Etruschi, Kat. 
Ausstell. Venedig (2000) 620 Nr. 256 - 3.-2. Jh. v. 
Chr. - Axt mit gekrümmtem Stiel, in einem Stück 
gegossen, Blatt mit Bronze-Intarsien geschmückt. 
1041. Blatt und Tülle einer Votiv-Axt aus 
Bronze. Basel, Antikenmus. Zü 48. — Haynes 117- 
121 Taf. 1-3. — Spfites 4.-3. Jh. v. Chr. - Blatt nach 
vorne stark verbreitert, nur an drei Punkten (seit- 
lich Voluten, in der Mitte ein Köpfchen) mit der 
Tülle verbunden. Auf der Rückseite der Tülle ein 
Blattornament, auf dem eine Keule liegt. Auf dem 
Blatt in Relief eine Palmette und Delphine, was ei- 
ne reale Verwendung wohl ausschliesst. Verwandt 
eine etwas einfacher verzierte Axt aus Todi im Va- 
tikan, Mus. Greg. Etr. 11564 (Gens antiquissima Ita- 
liae. Antichita dall’Umbria in Vaticano. Kat. Ausstell. 
Vatikan [1988/89] 64 £. INr. 3.2; Haynes 119 f. Taf. 
3 Abb. 1) und eine Bronze-Axt aus Ferento, Ko- 
penhagen, Nat. Mus. (Friis Johansen 114 Abb. 1). 
1042. (= 12a Opfer, etr. 320% mit Lit.) Bron- 
zemesser. Arezzo, Mus. Arch. 11327. — 3.-2. Jh. v. 
Chr. - Kurzes Messer mit «dreieckiger» Klinge 
mit geradem Rücken und leicht geschwungener 
Schneideseite. 
. 1043. Bronzeaxt und -messer in verkleinertem 
Massstab. Rom, Villa Giulia 56095 und 56093. Aus 
Bolsena. — Paribeni, R., NotSc 1928, 340-343 Abb. 


2-3; Friis Johansen 113 Abb. 2-3; Colonna, San- 
tuari 33 £. Nr. 1.16 Abb. — Axt: Blatt mit stark aus- 
geschweifter Schneide, mittels Tülle («a cannone») 
am geraden Stiel befestigt. Messer vom üblichen 
kurzen, «dreieckigen» Typus. 

1044. Vacat. 


BILDZEUGNISSE 

1045. (= I 2 a Opfer, etr. 262* [«mageiros o at- 
tendente»]) Bronzestatuette. Leiden, Rijksmus. 
H3ZZZZs. — Richardson, EtrVBr 69 Nr. 3 Abb. 
117-118; Cristofani, BrEtr 131 (Abb.); 262 Nr. 15 
(offerente armato). - Um 600 v. Chr. - Junger 
Mann im perizoma, in der R. ein sehr grosses 
«Schwertmesser» haltend. 

1046. (= 421, = I 2 a Opfer, etr. 52) Steinsar- 
kophag, chiusinisch. Paris, Louvre MA 3610-3611. 
— Jannot, Chiusi 23-25 Nr. 5 Abb. 105. — Ende 6. 
Jh. v. Chr. - Schmalseite: Altar in der Mitte, von 
l. drei Männer mit betend erhobener L., in der R. 
kurze Messer haltend, von r. drei weitere Perso- 
nen, die einen Stier führen. 

1047. (= 12 a Opfer, etr. 129*-131*) Bronze- 
reliefs. Vatikan, Mus. Greg. Etr. 12268. Rom, Vil- 
la Giulia 24441-24452. Aus Bomarzo. - Scott Ry- 
berg, Rites 12 f. Taf. 4, 6. — Anfang 5. Jh. v. Chr. 
— Zu Seiten eines Altars l. ein Silen mit einem sehr 
langen Messer mit geschwungener Klinge, r. ein 
anderer mit einer Axt, eine Ziege an den Hórnern 
haltend. 

Nur Messer: ThesCRA I 2 a Opfer, etr. 133* 
(Ziege). 160* (Ferkel). 161° (Ferkel). 177* (Vogel). 

1048. (= I 2 a Opfer, etr. 257) AE As (und klei- 
nere Nominale). — Friis Johansen 118 Abb. 4-5; 
Pfiffig, RelEtr 100 Abb. 40b; Jannot, RelEtr 137 
Abb. 77; Catalli, F., Monete etrusche (1990) 103 Nr. 
82; 109 (Abb.); Torelli 584 Abb. 3. - Spätes 4.-3. 
Jh. v. Chr. - Vs. Kopf mit Priesterhut. Rs. Messer 
mit geradem Rücken und leicht gebogener Schnei- 
deseite, Axt «a cannone» mit gekrümmtem Stiel. 

1049.* Deckelfigur eines Sarkophags. Barbara- 
no Romano, Mus. 75636. Aus San Giuliano. — Co- 
lonna di Paolo, E./Colonna, G., Norchia I (1978) 375 
Nr. V; Colonna, G., in La civiltà di Chiusi... (a.O. 
1040) 341 f. Abb. 1. — Ende 4. Jh. v. Chr. - Liegen- 
der Mann in Mantel, in der R. ein Messer haltend, 
dessen Rücken leicht gekrümmt und dessen Schnei- 
deseite doppelt geschwungen ist. Auf der Matratze 
liegt eine langstielige Axt vom Typus «dolabra». 

1050. (= III 6 b Gebet, etr. 40*) Bronzestatuet- 
te. Siena, Mus. Arch. 39499. — Bentz, EtrVBr 16 
Aı Abb. 2-3. - 4.-3. Jh. v. Chr. - Mann in Man- 
tel, nach oben blickend (Gebetshaltung?), in der 
R. ein kurzes Messer haltend. 

1051. Stuckrelief am rechten Pfeiler der Tom- 
ba dei Rilievi in der Banditaccia-Nekropole von 
Cerveteri. — Friis Johansen 123-126 Abb. 8. 10; 
Blanck, H./Proietti, G., La Tomba dei Rilievi di 
Cerveteri (1986) 31-33 Abb. 21 Taf. 17b. - Spätes 4. 
Jh. v. Chr. - In einem Wandregal zwei Messer und 
eine Axt, im Typus den Bronzevotiven aus Bol- 
sena (1043) entsprechend, daneben Bündel von 
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Obeloi. Am anderen Pfeiler (Friis Johansen Abb. 
9; Blanck 40 Abb. 30) ein grosses Hiebmesser und 
eine Axt vom Typ «dolabra». 

1052. Travertin-Urne, peruginisch. Vatikan, 
Mus. Greg. Etr. 13902. - LIMC V Iphigeneia (in 
Etruria) 8b; Friis Johansen 123 Abb. 7. — 2. Jh. v. 
Chr. - Opferung der Iphigenie. In der oberen Rei- 
he Musikanten und Opferdiener. Der zweite von 
1. hält eine 1043 entsprechende Axt. 


INGRID KRAUSKOPF 


C. Römisch 


BIBLIOGRAPHIE: Zum Führen und Disziplinieren der 
Opfertiere: Fless, Opferdiener 70-74; Siebert, Instrumenta 
115-116. 263. 

Zum Schlagen: Bipennis: Mau, A., RE III ı (1899) 488- 
489 s.v. «Bipennis»; Saglio, E., DAI i (1877) 711—712 s.v. 
«Bipennis»; Siebert, Instrumenta 69, 242-243. — Dolabra: 
Mau, A., RE V 1 (1903) 1274-1275 s.v. «Dolabra»; Saglio, 
E., DA II 1 (1892) 328-329 s.v. «Dolabra»; Siebert, Instru- 
menta 73-74, 243-244. — Malleus: Lafaye, G., DA III 2 
(1904) 1561-1562 s.v. «Malleus»; Siebert, Instrumenta 74-75, 
244-245. — Sacena: Friis Johansen, K., «Sacena. Zur Ge- 
schichte der römischen Opfergeräte», ActaArch 3 (1932) 113- 
156; v. Schaewen, Opfergerdte 51-52; Siebert, Instrumenta 
70-72, 245. — Securis: Siebert, Instrumenta 72-73, 245-246. 
— Silex: Rüpke, J., Domi militiae (1990) 111-115; Walbank, 
F. W., A Historical Commentary on Polybius I (1957) 351-353; 
Wissowa, G., RE XII 1 (1924) 779-782 s.v. «Lapis 2». 

Zum Stechen und Schneiden: Culter: Fless, Opferdiener 19- 
20, 73-74; Mau, A., REIV 2 (1901) 1452-1453 «Culter»; Rei- 
nach, S., DA II 4 (1887) 1382-1387 « Culter»; Siebert, Instru- 
menta 79-84, 247-248. — Secespita: Latte, K., REILA 1 (1921) 
973-974 «Secespita»; Reinach, A. J., DA IV 2 (o.].) 1164 
«Secespita»; v. Schaewen, Opfergeräte 53-57; Siebert, Instru- 
menta 75-79, 249-250; Torelli, M., « Secespita, praefericulum. 
Archeologia di due strumenti sacrificali romani», in Etrusca 
et Italica, Studi in ricordo di M. Pallottino (1997) 575-583. 


Das Opfern von Tieren wurde als ein Akt 
betrachtet, der mit vielerlei Gefahren und Bedro- 
hungen verbunden war. Das führte zu einer erhöh- 
ten Skrupulosität der Ausführung, die in einem 
stark diversifizierten Sortiment von Geräten zum 
Töten Ausdruck fand. Der Vorgang fand in mehre- 
ren Phasen statt, in denen verschiedene Geräte und 
Gefässe gebraucht wurden. Zunächst wurde das 
Tier durch Besprengen gereinigt (s.o. Abschnitt 
II.B.4), danach mit Wein begossen und mit Op- 
ferschrot (mola salsa) bestreut. Daraufhin zog der 
Opfernde ein Messer vom Kopf des Tieres über 
dessen Rücken (1077). Danach wurde die Tötung 
in zwei Schritten vollzogen: zunächst einem Schlag 
auf den Kopf mit einem Hammer, der zur Betäu- 
bung bzw. zur Zertrümmerung der Schädeldecke 
führte, gefolgt von einem Hieb mit einer Axt, 
durch den der Nacken zerschlagen wurde, und 
danach einem Stich in die Halsschlagader, der das 
Verbluten zur Folge hatte. Das herausquellende 
Blut wurde aufgefangen und gesammelt. Anschlies- 
send wurde der Leib des Tieres geöffnet, die Einge- 
weide wurden für die Erkundung des Willens der 
Götter herausgeschnitten. Schliesslich wurde das 
essbare Fleisch für das Opfermahl gekocht. 





Grundsätzlich wurde die Betreuung und Tö- 
tung der Opfertiere von speziellen Tieropfer-Die- 
nern (victimarius) vollzogen; unter diesen waren 
die speziellen Aufgaben des Erschlagens und des 
Erstechens, die besondere Fähigkeiten erforderten, 
dem sog. popa bzw. dem cultrarius übertragen (s.u. 
Abschnitt VIH.C.2). Dass victimarius der überge- 
ordnete Begriff war, zeigt ein Grabstein in Brin- 
disi, auf dem ein v. sein Metier sowohl durch ein 
Opfermesser als auch durch ein Opferbeil kennt- 
lich macht (1072). Allgemein muss die Tötung der 
Tiere in hohem Mass Kraft, Geschicklichkeit, 
Kenntnis der Anatomie, Übung und Geistesge- 
genwart erfordert haben. Die Instrumente des 
Tieropfers, die sich nach ihren Funktionen in 
Schlag- und Stichgeräte sowie Aufbewahrungs- 
und Kochgefässe scheiden, entsprechen z.T. denen 
der alltäglichen profanen Praxis; z.T. jedoch han- 
delt es sich auch um Sonderformen für den kulti- 
schen Gebrauch, oft mit spezifisch religiösen Be- 
zeichnungen. 

Die bildlichen Darstellungen des Tieropfers 
konzentrieren sich auf wenige signifikante Aspek- 
te, andere Vorgänge werden weitgehend ausge- 
blendet (Moede, K., Religion und Bild: Die Dar- 
stellung religiöser Rituale im römischen Relief [Diss. 
Greifswald 2004, unpubl.]). Da die Hauptperson 
des gesamten Opferrituals stets beim Voropfer mit 
Weihrauch und Wein dargestellt wird (s.o. Ab- 
schnitt I.C), bleibt die Tótung der Tiere einzig 
den popae, cultrarii und victimarii überlassen. Dabei 
fehlen alle Vorgänge der notwendigen Vorberei- 
tung und sorgfältigen Hilfestellung, die in den 
Schriftquellen erwähnt werden: Weder die Be- 
streuung der Tiere mit der mola salsa noch das 
Auffangen des Blutes in einer Schale spielen eine 
Rolle. Im Zentrum steht zum einen die Schaustel- 
lung der geschmückten Tiere in prozessionsartigen 
Aufzügen, in denen festlicher Reichtum demons- 
trativ zur Schau gestellt wird. Auf der anderen 
Seite wird die Gewalt des Tótens in dramatischen 
Aktionen geschildert; dabei werden für den Voll- 
zug der Tótung in den Bildwerken die wichtigs- 
ten Motive derart zu einer Szene zusammengezo- 
gen, dass ein victimarius den Kopf des Rindes an 
den Hörnern zu Boden drückt, während der popa 
von oben zuschlägt und der cultrarius mit dem 
Messer von unten in den Hals sticht. Vor allem auf 
stadtrömischen Denkmälern ist für diesen Vorgang 
ein fester Darstellungstypus ausgebildet worden, 
bei dem der popa, entsprechend den Schriftquel- 
len, mit beiden Armen mit Hammer oder Beil 

nach links hoch ausholt, während ein zweiter victi- 
marius rechts kniend dem Stier den Kopf nach un- 
ten drückt und der cultrarius links kniend zusticht 
(z.B. 1069. 10b, reduziert 1071). Ob diese typo- 
logische Fixierung auf ein griechisches Gemälde 
des Malers Pausias als Vorbild zurückgeht (Bren- 
del, O., «Immolatio boum», RM 45 [1930] 196-226), 
bleibt unsicher. Dem Aspekt der blutigen Gewalt- 
samkeit entspricht, dass die Tötung ausschliesslich 
bei den starken Stieren bzw. Rindern, nie aber bei 


den kleineren und schwächeren Opfertieren Schaf 
und Schwein dargestellt wird. 

Entsprechend selektiv ist die Darstellung der 
Opferinstrumente: In den Szenen der Prozessionen 
werden Schlag- und Stichgeräte, daneben aber 
auch manche anderen Instrumente demonstrativ 
von den victimarii gehalten und vorgeführt; beim 
eigentlichen Opfervorgang dagegen werden Beil 
bzw. Hammer und Messer pointiert eingesetzt, 
während andere Geräte selten und eher am Rand 
bleiben. Vielfältiger ist die Präsentation in Friesen 
mit Kultgeräten, doch auch hier erscheint nicht 
das gesamte im Tieropfer verwendete Instrumen- 
tarium. 

Die römischen Praktiken und Geräte des Tier- 
opfers wurden im Römischen Reich zumindest für 
die grossen Staatsopfer übernommen. Wie weit sie 
darüber hinaus auf lokale Kulte ausgestrahlt haben 
bzw. wie weit andere lokale Praktiken und Gerä- 
te des Tötens beibehalten wurden, bedarf genaue- 
rer Untersuchung. 

Auch im Osten des Römischen Reiches werden 
für den eigentlichen Schlachtvorgang zwei Instru- 
mente benutzt, Axt und Messer; im Unterschied 
zu Rom zeigen die Bildzeugnisse jedoch äusserst 
selten die Benutzung von Axt und Messer neben- 
einander (s.u. zu Messer). 


1. Geräte zum Führen und 

Disziplinieren der Opfertiere 

Nach römischen Vorstellungen war ruhiges, 
“freiwilliges’ Gehen der Tiere zum Altar eine 
wichtige Voraussetzung zum Gelingen des Opfers 
(Fest. 286, 6-10 L.; Paul. Festi 287, 3-6 L.; Serv. 
Aen. 2, 140; 9, 9, 624). Die victimarii halfen dem 
durch verschiedene Geräte nach. 

Stäbe. Auf dem kleinen Altarfries der Ara Pa- 
cis versucht ein victimarius, eine sich sträubende 
Jungkuh vorwärts zu bewegen, ein zweiter hält ei- 
nen kurzen Stab für weitere Bemühungen bereit 
(1067b). Ähnliche, dickere oder dünnere Stäbe 
werden mehrfach in Bildwerken zum Führen von 
Opfertieren eingesetzt (Fless, a.O.). 

Napurae. Daneben wurden zum Führen der 
Tiere Seile verwendet, die an ein Halfter ange- 
bunden waren (Fless, a.O. 70). Für staatliche 
Opfer von Tieren ist überliefert, dass der Ponti- 
fex einem der nachgeordneten (‘kleineren’) Pon- 
tifices auftrug, Seile aus Strohfasern zu flechten, 
die mit dem speziellen Kultnamen napurae be- 
zeichnet wurden (1053). Als Verwendung wird 
das Anbinden von Schweinen genannt; Gebrauch 
für andere Tiere ist jedoch nicht auszuschliessen, 
vgl. die Vorrichtungen zum Anbinden grosser 
Mengen von Tieren, wahrscheinlich Rindern, auf 
Altarplätzen in Griechenland und Kleinasien 
(s.u.). Darstellungen finden sich selten (Altar 
Kopenhagen: EA 3794; Poulsen, CatNyCarlsberg- 
Glypt Nr. 53. Ursprünglich anscheinend Relief 
Louvre, erkennbar auf Zeichnung Cod. Vat. Lat. 
3439 fol. 85 A: Tortorella, St., MEFRA 101 [1989] 
255-287 Abb. 4). 


Im Osten des römischen Reiches ist mehrfach 
in Inschriften die Zurschaustellung und die Prä- 
mierung der Opfertiere, ausschliesslich Rinder, 
vor festlichen Pompai festgelegt (z.B. Kultgesetz 
aus Bargylia: Blümel, W., EpAnat 2s [1995] 35- 
39, II 3-9; Zimmermann, K., Chiron 30 [2000] 453 
f. 465 ff.; Feststiftung des C. Iulius Demosthenes 
von Oinoanda: Wörrle, M., Stadt und Fest im kai- 
serzeitlichen Kleinasien. Studien zu einer agonistischen 
Stiftung aus Oinoanda [1988] 12 £. 254 f., Z. 68- 
80). Eine vergleichbare Präsentation der Opfertie- 
re zeigt der Fries des Theaters von Perge, wo städ- 
tische Würdenträger die Rinder am angelegten 
Zaumzeug halten (40). 

Die Opfertiere wurden offenkundig in unter- 
schiedlicher Art und Weise geführt: Während 
Ziegen, Schafe und auch Schweine ohne Hilfsmit- 
tel durch einen Opferdiener zum Altar geleitet 
werden, werden Rinder fast regelhaft an Stricken 
geführt (36-37. 39-41. 43). In aller Deutlichkeit 
sind auch widerspenstige, wilde Tiere gezeigt, die 
von mehreren Gehilfen gebändigt werden müssen 
(36). Ein deutlich realistischer Zug liegt darin, dass 
zum Treiben auch Holzknüppel verwendet wer- 
den (41). 

Für die Tötung wurden die Opfertiere an Rin- 
gen festgebunden (zu Opferringen allgemein: Ro- 
bert, L., Hellenica X [1955] 44 £.; id., BCH 107, 
[1983] 546 Anm. 1; Salviat F., BCH [1956] 154. 158 
Anm. 2; s Kat. 2-3. 6-7. 13. 15). Entsprechende 
Ringe in der Nähe von Altären bzw. Einlassungen 
sind im gesamten griechischen Osten häufig in 
mitunter grosser Zahl anzutreffen: in Amphipolis 
(Lazaridis, K., Ergon [1988], 25 f.), Assos, Athen 
(Thompson, H., Hesperia 21 [1952] 96), Klaros, 
Magnesia am Mäander (Bingöl, O., Magnesia ad 
Maeandrum - Menderes Magnesiasi Abb. 52), 
Olympia (Mendel, Sculpt II 267, 547), Pergamon 
(Kasper, S., Gesammelte Aufsätze, PergForsch 1, 84. 
91 Abb. 19), Thasos (Launey, M., Le sanctuaire et 
le culte d’Herakles a Thasos, Etudes Thasiennes I 
[1944] 29 Anm. 3) u.ä., während im Westteil des 
Reiches entsprechende Vorrichtungen nur selten 
beobachtet wurden: Gabii (Almagro Gorbea M. 
[Hsg.], El Santuario de Juno en Gabii [1982] 594 
Taf. 4, 6), Rom (Scheid, J., «Le Desmos de Gaio- 
nas. Observations sur une Plaque inscrite du 
Sanctuaire des Dieux Syriens à Rome [IGUR 
109]», MEFRA 107 [1995] 301-314). 


TONIO HOLSCHER 
Für den Osten des römischen Reiches: 
GÜNTHER SCHÖRNER 


2. Geräte zum Schlagen 

Unter den Geräten zum Erschlagen der Opfer- 
tiere stellen securis und dolabra Formen des alltäg- 
lichen Gebrauchs dar. Dagegen scheint die sacena 
zu einem rein repräsentativen Zeremonialbeil mit 
einer spezifisch religiösen Bezeichnung geworden 
zu sein. Andererseits blieb die hackenartige ascia 
ganz auf profanen Gebrauch beschränkt. Neben 
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diesen Beilen wurde ein Hammer in einer Form 
mit kugelförmigem Kopf verwendet, die wohl 
ebenfalls auf kultische Verwendung begrenzt war, 
allerdings unter der generellen Bezeichnung mal- 
leus, die auch für normale Hämmer in Gebrauch 
war. Einen Sonderfall rein ritueller Art stellt der 
Gebrauch eines silex-Steines dar, der zum einen 
beim Abschluss von Vertrags-Eiden, zum anderen 
beim Eid-Opfer der Fetialen gebraucht wurde. Im 
Gegensatz zu diesen typisch römischen Schlagge- 
räten wurde die Doppelaxt, bipennis, vielfach als 
Instrument exotisch-orientalischer oder barbari- 
scher Kulte angesehen. 

Im Osten des Reiches belegen dagegen alle aus- 
reichend detaillierten Darstellungen — wie bereits 
im klassischen Griechenland - die Verwendung 
der Doppelaxt (pelekys: 37. 39. 46), in keinem 
Fall kann die römische Form der sacena sicher 
identifiziert werden. 

In der konkreten Praxis dürften securis und 
dolabra sich nicht wesentlich von dem malleus un- 
terschieden haben: Beide Geräte dienten für den 
betäubenden bzw. tötenden Schlag; dem entspre- 
chend wird in den bildlichen Darstellungen der 
Schlag mit Hammer bzw. Beil typologisch in ge- 
nau derselben Weise wiedergegeben. Dennoch 
muss eine funktionale Differenzierung bestanden 
haben, denn in einem Fall wird in einer Opfersze- 
ne gezeigt, wie ein popa dem Stier mit dem Ham- 
mer auf den Kopf schlägt, während ein weiterer 
popa mit der Axt auf seinen Einsatz wartet (1071). 
Betäubung durch Schlag mit dem Hammer auf 
den Schädel und Zertrümmerung des Nackens mit 
der Axt waren demnach zwei aufeinander folgen- 
de Akte. Ebenso nennen die Schriftquellen den 
Nacken oder allgemeiner den Hals als Ziel des 
Schlages (1055. 1056). 

Bipennis. Ein zweischneidiges Beil, lat. nach 
seinen zwei ‘Flügeln’ bipennis genannt (1057), wird 
in Bildwerken vor allem als charakteristische 
Waffe von exotisch-östlichen Völkern wie Ama- 
zonen und Orientalen dargestellt. Als göttliches 
Attribut findet sich die Doppelaxt bei dem Zeus 
von Labraunda, Iuppiter Dolichenus und ähn- 
lichen östlichen Gottheiten (Vollkommer, R., 
LIMC VII Zeus [in peripheria or.] 61-77; Zeus/ 
Iuppiter Dolichenus 1-61). Lateinische Autoren 
erwähnen die b. als Opferbeil vor allem in dichte- 
rischen, oft mythischen Zusammenhängen, z.T. in 
weit entfernten, unheimlichen, bedrohlichen Si- 
tuationen, bei schlechten Vorzeichen usw. (Sen. 
Herc. ©. 798-800;Val. Fl. 1, 191-192; 4, 337). In 
diesem Sinn wird die b. auch in einer drastischen 
Schilderung des Kultes der Bellona genannt (Tib. 
1, 6, 47), ferner im Rahmen der römischen 
Geschichte in poetischen Schilderungen der Opfer 
des Flaminius mit ungünstigen Omina vor der 
Schlacht am Trasimenischen See sowie eines ge- 
meinsamen Opfers von Scipio und Syphax mit 
ebenfalls schlechtem Ausgang (Sil. 4, 63-65; 16, 
262-269). Wie weit solche Doppelbeile tatsächlich 
in Gebrauch waren, bleibt unbekannt. 


Dolabra. Als d. wird eine spezifische Form der 
Axt mit zwei Arbeitsseiten bezeichnet, die zu vie- 
len verschiedenen Zwecken, vor allem in der 
Landwirtschaft und beim Militär, gebraucht wur- 
de (1057. ThLL V 1, 1818-1819). Ihre Form ist von 
einem verschollenen Grabrelief eines dolabrarius, 
eines Mitglieds des collegium fabrum, aus Aquileia 
bekannt (1073): Sie hat einen langen Stiel für 
beidhändigen Gebrauch und besitzt auf der einen 
Seite eine kleine Klinge mit gerader Schneide zum 
Spalten, auf der Gegenseite eine zurückgebogene 
Spitze zum Hacken. Die Verwendung beim Tier- 
opfer ist in den Schriftquellen nicht ausdrücklich 
genannt; nur bei der Beschreibung der sacena wird 
erwogen, dass sie typologisch die Form der d. ge- 
habt habe (1059). In Bildwerken erscheint sie je- 
doch vielfach dargestellt, in derselben Funktion, 
ohne erkennbaren Unterschied, wie die securis. Sie 
wird zum einen in Opferszenen von dem popa ge- 
tragen (1069bis) oder in der typischen nach rechts 
oben ausholenden Haltung geschwungen (1069), 
zum anderen in Friesen mit Kultinstrumenten dar- 
gestellt (1075). 

Malleus. Der erste Akt des Tötens war bei Rin- 
dern oft ein Schlag mit einem Hammer, der zur 
Betäubung führte, durch einen victimarius mit dem 
speziellen Namen popa. Der dafiir gebrauchte Be- 
griff malleus bezeichnet nicht speziell das kultische 
Gerät, sondern jede Form von Hämmern, sakral 
wie profan. Die typische Praxis war ein hohes 
Ausholen «über dem rechten Ohr» des popa und 
Zuschlagen nach links unten auf den Kopf, 
vorzugsweise die Schläfe, des Tieres; sie wird in 
bemerkenswerter Übereinstimmung in Schrift- 
quellen beschrieben und in Bildwerken dargestellt 
(1054. 1071). Aus bildlichen Darstellungen geht 
hervor, dass der m. aus einem etwa armlangen Stiel 
mit einem kleinen, meist kugelförmigen, manch- 
mal auch zylinder-, scheiben- oder klotzartigen 
Schlagkopf am Ende, gewöhnlich wohl aus Eisen, 
bestand (1068. 1071. 1076; Varianten bei Siebert, 
Instrumenta 74-75). 

Scena, sacena. Neben den gebräuchlichen Op- 
ferbeilen, bes. securis und dolabra, die sich nicht von 
den entsprechenden profanen Geräten unterschei- 
den, wird in einer einzigen Quelle die scena oder sa- 
cena als ein spezifisches Kultbeil in Verbindung mit 
den pontifices genannt (1059. 1060). Eine bildliche 
Wiedergabe wird in einem Typus gesehen, der von 
den genannten Beilformen abweicht und nur in sa- 
kralen Kontexten bezeugt ist. Auf Münzen der aus- 
gehenden Republik erscheint neben Priester-Attri- 
buten der pontifices und der flamines ein Beil mit 
einseitiger Klinge, deren Stiel, vielfach mit Knäu- 
fen geschmückt, offenbar in ein Schaftrohr einge- 
führt und am oberen Ende mit einem Tierkopf ge- 
schmückt ist (1066). Eine ähnliche Form findet sich 
auf einem frühaugusteischen Fries mit Kultgeräten, 
zusammen mit der dolabra; daraus wird deutlich, 
dass zwei verschiedene Geräte mit unterschiedlicher 
Bedeutung gemeint sind (1074). In szenischem Zu- 
sammenhang begegnet ein Beil dieses Typus, mit 
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profiliert gearbeitetem Schaftrohr, am Südfries der 
Ara Pacis als Attribut eines jugendlichen Mannes, 
mit der laena bekleidet, den Kopf verhüllt, der den 
vier flamines folgt, offenbar in dienender Funktion 
(1067. Fless, Opferdiener 48-50; Siebert, Instrumen- 
ta 70-72). In Darstellungen der Opferhandlung 
selbst dagegen findet sich nie diese Form, sondern 
meist die dolabra, seltener die normale securis (s.o.). 
Der Typus mit Schaftrohr wurde überzeugend mit 
altitalischen und etruskischen Beilen verbunden, 
die in sakralem Zusammenhang bezeugt sind (s. 
Abschnitt VIII.B). Die Identifizierung mit der s. 
ist zum einen dadurch begründet, dass dies das ein- 
zige ausschliesslich in sakralen Kontexten bezeugte 


' Beil ist, zum anderen durch den speziellen Zusam- 


menhang mit den pontifices und den zu ihnen gehö- 
rigen flamines. Die Genese aus etruskischen Tradi- 
tionen kann so verstanden werden, dass die s. 
zunächst das Opferbeil des Priesters war, das zu- 
gleich einen insigne-haften Charakter hatte. Zu ei- 
nem späteren Zeitpunkt, vielleicht erst in spätrepu- 
blikanischer Zeit, nachdem die Aufgabe der Tötung 
des Opfertieres eigenen Schlachtdienern, popae, 
übertragen worden war, wurden dafür gewöhnli- 
che Gebrauchsbeile eingeführt und die rituelle s. als 
Zeremonial-Insigne ohne konkrete Funktion in der 
Opferhandlung beibehalten. 

Securis, acieris. Längere Äxte für beidhändigen 
Gebrauch und kürzere Beile, die auch mit einer 
Hand benutzt werden konnten, waren in ähnli- 
chen Formen in vielfältigen profanen wie in sakra- 
len Funktionen in Gebrauch. In den Schriftquellen 
werden Äxte und Beile mit dem Oberbegriff secu- 
ris bezeichnet; in einem genaueren Sinn wird aber 
die s. als ein Gerät mit einer einzigen Klinge von 
der dolabra mit Klinge und Spitze (s.u.) unterschie- 
den (1057). Eine rituelle Funktion hatte die s. seit 
archaischer Zeit, wie die Sitte bezeugt, die fasces 
der curulischen Magistrate ausserhalb des pomerium 
mit Beilen dieses Namens auszustatten, zur Be- 
zeichnung ihres magistratischen imperium (Schäfer, 
Th., Imperii Insignia [1989] 221). In den meisten 
Schriftquellen ist die s. das signifikante Gerät des 
Schlachtopfers (1054-1056). Dass das Material ge- 
wöhnlich Eisen war, ergibt sich daraus, dass eine 
Sonderform der s. aus Bronze als acieris bezeichnet 
wurde (1058). In diesem Material war die Funk- 
tion rein kultisch (vielleicht durch das Verbot für 
Priester bedingt, mit Eisen in Berührung zu kom- 
men, s.o. Abschnitt I.C). 

In den Bildwerken erscheint ein einfaches Beil 
mit kurzem Stiel in einem Schaftloch sowie einer 
Klinge, das als s. angesprochen werden muss, viel- 
fach in Opferszenen. Der Opferschlächter, popa, 
hält es häufig im Arm. Gelegentlich wird eine Fol- 
ge von aktiver Betäubung durch einen popa mit 
dem malleus sowie bevorstehender blutiger Tötung 
durch einen weiteren popa mit securis im Arm zu 
erkennen gegeben (1071). In den Friesen mit Kult- 
geräten wird die s. z.T. mit malleus und culter als 
emblematisches Ensemble zur Bezeichnung des 
Schlachtopfers zusammengestellt (1076). 


Silex. Eine stark ritualisierte Form des Tierop- 
fers ist das Töten eines Schweines beim Eid zum 
Abschluss eines Vertrags mit anderen Bündnispart- 
nern durch die fetiales: Der pater patratus, Vorste- 
her der fetiales, tötet ein Opferschwein mit einem 
silex-Stein, nachdem er für den Fall des Vertrags- 
bruchs durch Rom die Vernichtung durch Iuppi- 
ter, entsprechend der Tötung des Schweines durch 
ihn selbst, heraufbeschworen hat (1061-1064). 
Dieser Stein bzw. mehrere dieser Steine wurden 
im Tempel des Iuppiter Feretrius aufbewahrt. Ob 
Servius zu Recht behauptet, dass der silex erst in 
späterer Zeit an Stelle einer ursprünglichen Tö- 
tung mit dem Schwert eingesetzt wurde (1064), 
ist umstritten, aber möglich (s.u.). Problematisch 
bleibt dagegen, ob der Ritus damit zusammen- 
hängt, dass im Tempel des Iuppiter Feretrius ein 
heiliger Stein verehrt wurde (Serv. Aen. 8, 641), 
denn der mit dem Fetialeneid verwandte ‘Steineid’ 
(s.u.) kann jedenfalls nicht in diesem Sinn verstan- 
den werden; ebenso, ob dabei die Vorstellung von 
Feuer oder Blitz im Spiel ist, denn der silex bedeu- 
tet nicht notwendig einen Feuerstein (Rüpke 114). 

Ein anderer Gebrauch eines Steines bei einem 
Eid, ebenfalls im Zusammenhang mit Verträgen, ist 
bei Polybios (1065) bezeugt: Der Schwörende 
nimmt einen Stein in die Hand und schwört bei 
Iuppiter fiir den Fall des Eidbruchs durch ihn selbst 
die eigene Exilierung herauf, analog zu dem Stein, 
den er anschliessend wegwirft. Da auch dieser Eid 
bei Iuppiter geschworen wird, wurde in der For- 
schung der Stein mit dem silex des Fetialeneides 
gleichgesetzt; gegen diese Gleichsetzung spricht 
jedoch, dass Schlagen des Opfertieres und Wegwer- 
fen des Steines unterschiedliche Rituale sind. Még- 
licherweise sind aber die verschiedenen Uberliefe- 
rungen derart in Ubereinstimmung zu bringen, 
dass zunächst beim magistratischen Amtsantritt ein 
‘Steineid’ geschworen wurde (Paul. Festi 102, 11-13 
L. Vgl. Cic. fam. 7, 12, 2; Gell. 1, 21, 4; Apul. de 
deo Soc. 5), bei dem durch Wegwerfen eines Steines 
eine Selbstverfluchung im Fall persönlicher Verfeh- 
lung vorgenommen wurde; dabei kann die Formel 
(per) Iovem lapidem iurare nicht im Sinn einer Iden- 
titàt von Iuppiter und Stein gemeint sein, da dann 
das Wegwerfen nicht verständlich wäre, sondern 
muss einen 'Steineid' bei Iuppiter bezeichnen. Erst 
spáter wurde vielleicht aus dem alten 'Steineid' ein 
'altertümlicher' Ritus des Eidopfers zum Abschluss 
von völkerrechtlichen Verträgen entwickelt (Rüp- 
ke 113-114: Ende 3. Jh. v. Chr.?). Bildliche Darstel- 
lungen sind von keinem dieser Riten bekannt. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

1053. Fest. 160, 14-18 L. — «Nectere bedeutet 
binden... Darum wird (das Wort) in der Fach- 
schrift über die sakralen Dinge auch in folgender 
Weise gebraucht: 'Ein pontifex niederen Ranges 
soll aus Strohfasern Seile flechten (napuras nectito), 
mit denen die Schweine angebunden werden (ad- 
nectantur). » 
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1054. Ov. met. 2, 224-225. - «Wie wenn vor 
den Augen der jungen Kuh der Hammer (malleus) 
über dem rechten Ohr geschwungen, dem säugen- 
den Kalb die Schläfen zertrümmert mit hell klin- 
gendem Schlag.» Vgl. Suet. Cal. 32. — «...mit 
hoch erhobenem malleus...». 

1055. Hor. c. 3, 23, 11-12. — «Das Opfertier soll 
die Beile (secures) der Priester mit seinem Nacken 
fárben.» 

1056. Ov. met. 7, 428-429. - «...und die Bei- 
le (securis) zerschlagen die feisten Hälse der Rinder, 
denen die Schläfen mit Binden (vittis) umwunden 
sind.» 

1057. Isid. orig. 19, 19, 11. — «Die securis ist fast 
ein Halb-Beil (semicuris); denn sie ist an einer Sei- 
te scharf, an der anderen zum Graben geeignet 
(fossoria). Diese (Klinge) wurde bei den Alten pen- 
na genannt; das Beil aber, das an beiden Seiten ei- 
ne Schneide hat, (wurde) bipennis (genannt)... 
Diese (zweiseitig benutzbare securis) (wird) auch 
dolabra (genannt), weil sie zwei Lippen (d.h. Ar- 
beitsseiten) hat; denn die securis besitzt nur eine.» 
Die hier ausgeführte Etymologie der dolabra meint 
(fälschlich) duo labra. Richtige Herleitung von do- 
lare = bearbeiten. 

1058. Paul. Festi 9, 9 L. — «Acieris ist ein Beil 
aus Bronze (securis aerea), dessen sich die Priester 
bedienen.» - Dazu CGIL IV 202, 39. — «Beil, das 
die flamines oder pontifices benutzten.» 

1059. Fest. 444, 7-9 L. — «Dass die scena eine 
Art... (Eisenwerkzeug war?), ist offensichtlich. 
Aber ob sie eine securis oder eine dolabra ist, ist 
zweifelhaft. Von ihr sagt Cincius in seinem Buch 
über alte Wörter, sie sei eine dolabra der pontifices 
(dolabram pontificalem).» 

1060. Fest. 422, 32-34 L. — «Scena von man- 
chen, sacena von anderen genannt, ist ein Beil, das 
den pontifices zugehört (dolabra pontificalis). » Ähn- 
lich Paul. Festi 423, 13 L. 

1061. Liv. 1, 24, 3-9, bes. 8. - (Vertrag zwi- 
schen Rom und den Albanern vor dem Kampf der 
Horatier und Curiatier, geschlossen durch die Fe- 
tialen.) Selbstverfluchung der Römer durch ihren 
Pater patratus: Wenn sie den Vertrag brächen, 
«‘dann soll Iuppiter an jenem Tag das römische 
Volk so treffen, wie ich dies Schwein hier und heu- 
te treffe.’ ...Sobald er dies gesagt hatte, erschlug 
er das Schwein mit dem Kieselstein (saxo silice).» 

1062. Liv. 30, 43, 9 (201 v. Chr.). — «Als die 
Fetialen den Auftrag erhielten, nach Africa zu ge- 
hen, um das Biindnis abzuschliessen, wurde auf ih- 
re eigene Bitte hin ein Senatsbeschluss gefasst, dass 
sie jeder einen Kieselstein (lapides silices) und einen 
Zweig mit sich nähmen, damit sie, wo immer der 
römische Praetor ihnen auftrüge, ein Bündnis ab- 
zuschliessen, sie von dem Praetor das schützende 
Kraut anforderten. » 

1063. Paul. Festi 81, 16-18 L. — «Iuppiter Fere- 
trius wird so genannt nach dem ‘bringen’ (a feren- 
do), weil man von ihm glaubte, dass er den Frie- 
den bringt. Aus seinem Tempel nahmen sie das 
Szepter, um dabei zu schwören, und den Kiesel- 





stein (lapidem silicem), um damit das Bündnis ab- 
zuschliessen. » 

1064. Serv. Aen. 1, 62. — «Bündnis (foedus) 
wird genannt entweder nach den Fetiales, das heisst 
nach den Priestern, von denen die Bündnisse ge- 
schlossen werden, oder nach dem Schwein, das auf 
schlechte Weise (foede), d.h. mit einem Stein, ge- 
tótet worden ist.» Dazu 8, 641: « Vertráge (foedera) 
werden so genannt nach dem Schwein, das auf 
schlechte (foede) und grausame Weise getótet wird; 
denn nachdem es früher mit Schwertern erstochen 
wurde, wurde von den Fetialen erfunden, dass es 
mit einem Stein (silice) getótet wurde, aus dem 
Grund, weil die Alten glaubten, dass das Bild des 
Iuppiter ein silex-Stein (lapidem silicem) sei.» 

1065. Pol. 3, 25, 6-9. - «Den Eid mussten sie 
auf folgende Weise leisten, indem beim ersten Ver- 
tragsschluss die Karthager bei ihren väterlichen 
Göttern, die Römer nach einem alten Brauch mit 
einem Stein bei Zeus (Iuppiter), bei den späteren 
Verträgen bei Ares (Mars) und Enyalios (Quirinus) 
schworen. Der Eid bei Zeus Stein ist aber so: Der- 
jenige, der den Eid über den Vertrag schwört, 
nimmt einen Stein in die Hand, und nachdem er 
den Eid im Namen des Staates geleistet hat, sagt 
er Folgendes: “Wenn ich den Eid einhalte, soll mir 
Gutes zu Teil werden; wenn ich aber davon in Ge- 
danken oder Taten abweiche, sollen alle anderen 
in ihren eigenen Vaterstädten, mit ihren eigenen 
Gesetzen, Besitztümern, Heiligtümern und Grä- 
bern wohl bewahrt bleiben, nur ich soll hinausge- 
worfen werden, wie dieser Stein jetzt.’ Und nach 
diesen Worten wirft er den Stein aus der Hand.» 
— Zu Mars und Quirinus s. Wissowa, G., RE XII 


1 (1924) 780-781. 


BILDZEUGNISSE 

1066. (= 27a*) AR Denar, P. Sulpicius Galba. 
- Längliches Opfermesser (wohl secespita), simpu- 
vium, Opferbeil (wohl sacena). - Der Münzmeis- 
ter war offenbar schon zum Zeitpunkt der Prä- 
gung Pontifex. 

1067. (= 8a*-b*) a. Ara Pacis, Grosser Fries, 
Südseite. Rom. - Prozession, hinter Flamines 
Kultdiener mit sacena. - b. Kleiner Fries. Prozes- 
sion mit Opfertieren, victimarius mit Stab zum An- 
treiben. 

1068. (= I 2 d Weihgeschenke, ròm. 492*) 
Compital- Altar vom Vicus Aescleti. Rom, Mus. 
Cap., Centrale Montemartini 855. — Scott Ryberg, 
Rites 59-60; Simon, E., in Helbig^ II Nr. 1741. — 
2.-3. Jh. n. Chr. - Opfer von vier vicomagistri, Stier 
und Schwein von zwei victimarii herangeführt, der 
hintere trägt malleus über der 1. Schulter. 

1069. (= IV 1 b Darstellungen von Kultorten 
22*) Silberbecher mit getriebenen Reliefs. Paris, 
Louvre Bj 2367. Aus dem Schatz von Boscoreale. 
- Brendel 204 Nr. ı Taf. 69; Hölscher, T., JdI 95 
(1980) 282-286 Abb. 16; Baratte, F., Le tresor 
d’orfevrerie romaine de Boscoreale (1986) 73-80 Abb. 
S. 75; Kuttner, A., Dynasty and Empire in the Age 
of Augustus. The Case of the Boscoreale Cups (1994) 





131-136 Abb. 9. - Mittel- bis spätaugusteisch. - 
Stieropfer: popa mit dolabra zum Schlag ausholend, 
während ein victimarius, r. vom Stier knieend, ihm 
den Kopf nach unten drückt und der cultrarius, 1. 
knieend, zusticht. i 

1069bis. (= 10a) Relief-Frr. Della Valle-Medi- 
ci. Rom, Villa Medici. — Popa mit dolabra. 

1070. (= II 3 a Reinigung, róm. 28b*) Trajans- 
Säule, Szene LIII. Rom. —- Suovetaurilien- Opfer, 
zwei popae mit securis. 

1071. (= 1115) Relief mit Opfer. Rom, Villa 
Medici. - Cagiano De Azevedo, M., Le antichità 
di Villa Medici (1951) Nr. 272 Abb. 105; Siebert In- 
strumenta A 20 — Severisch. — Stieropfer, popa 
schlägt mit malleus zu, daneben popa mit securis, 
minister mit Gefäss auf Schulter, Eimer in 1. Hand. 

1072. Grabstele des victimarius Eros. Brindisi, 
Mus. Arch. 152. Culter und dolabra. — Siebert, In- 
strumenta 88; Inschrift: AEpigr (1964) 134; (1966) 92. 

1073.° Grabaltar eines dolabrarius des collegium 
fabrorum, aus Aquileia. Verloren, ehem. Venedig, 
«Domus Ducis Mutinensis». - Zimmer, G., Rómi- 
sche Berufsdarstellungen (1982) 212 Nr. 163. — 2. Jh. 
n. Chr. - Ehepaar, der Mann hält eine dolabra auf 
der Schulter. | 

1074. (= 18*) Fries mit Kultinstrumenten und 
Seesieg-Symbolen. Rom, Mus. Cap. - Zwei Bei- 
le mit Schaftrohr (sacena ?). 

1075. (= 19) Fries mit Kultgeräten. Neapel, 
Mus. Naz. — Mensa mit culter, olla, dolabra. 

1076. (= 21) Fries vom Tempel des Divus Ves- 
pasianus. Rom. — Culter, securis, malleus. 


TONIO HÓLSCHER 
Für den Osten des rómischen Reiches: 
GÜNTHER SCHÓRNER 


3. Geráte zum Stechen und Schneiden 

Da die erste Stufe bei der Tótung der Opfer- 
tiere mit Axt und Hammer vollzogen wurde, be- 
durfte es darüber hinaus keiner langen Stichgeräte 
zum Durchbohren des Kórpers, wie der grie- 
chischen machaira, sondern nur kurzer Messer, mit 
denen zum einen die Halsschlagader zum Verblu- 
ten geöffnet und zum anderen das Tier aufge- 
schnitten und zerteilt wurde. Dafür wurden For- 
men des Messers gewählt, die sowohl eine scharfe 
Spitze als auch eine starke Verbreiterung der 
Schneide besassen, so dass beim Stich in den Hals 
zugleich ein breiter Schnitt durch die Ader be- 
wirkt wurde. Dieselben Formen des Messers wa- 
ren auch zum Schneiden anderer Opfergaben, vor 
allem von Backwerk, geeignet. In der Regel wur- 
den die Messer für Tieropfer wie für anderweiti- 
ge kultische Funktionen mit demselben Begriff 
culter bezeichnet, der auch generell für Messer in 
profanen Funktionen in Gebrauch war (s. bes. 
Varro rust. 2, 5, 11, wo culter die Schlachtung im 
Gegensatz zum Opfer bezeichnet). Daneben wur- 
de mit dem Namen secespita ein Messer in aus- 
schliesslich religiöser Funktion bezeichnet, das 
wahrscheinlich auch eine spezifische Form aufwies. 
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Die verschiedenen Aktionen des Erstechens 
und Zerschneidens erforderten spezielle Fertigkei- 
ten und anatomische Kenntnisse; dafür gab es in- 
nerhalb der Gruppe der Opferdiener (victimarii) die 
spezielle Funktion des cultrarius (s.u., ferner Thes- 
CRA V 2 a Personal). Der Begriff kann jedoch 
auch den Messerschmied bezeichnen (s.u.). 

In den bildlichen Opferszenen wurde ein Dar- 
stellungstypus herausgebildet, der einen victimarius 
in kniender Haltung zeigt, wie er dem Tier das 
Messer von unten in die Kehle sticht (s.o. Ab- 
schnitt VIII.C.2). Nach Vergil muss dieser Stich 
von unten als charakteristisch angesehen worden 
sein (1078. 1096). 

Culter. Die beim Opfer von Tieren und ande- 
ren Votivgaben verwendeten Messer, die mit dem 
generellen Oberbegriff culter bezeichnet (1077- 
1083. 1088), d.h. sprachlich nicht von Messern 
anderer Form und Funktion unterschieden wur- 
den, erscheinen in den Schriftquellen zusammen 
mit dem gesalzenen Opferschrot, mola salsa, als ty- 
pische Symbole des Tieropfers (1082. 1088). Ent- 
scheidend war dabei das Vergiessen von Blut, das 
durch den Stich in die Halsschlagader bewirkt 
wurde. Daneben wurde wohl dasselbe Messer zum 
Öffnen des Körpers, zum Herausschneiden der 
Eingeweide sowie zum Zerteilen des Fleisches ver- 
wendet. 

Die Formen der römischen Opfermesser sind 
vor allem aus Reliefs mit Kultgeräten bekannt. 
Dort sind insbesondere zwei Haupttypen erkenn- 
bar: Die Mehrzahl der Beispiele hat eine breite 
dreieckige Klinge, die in eine Stichspitze zuläuft, 
mit einer stumpfen Rückenseite, in deren Verlän- 
gerung der runde Griff mit Knauf angebracht ist, 
sowie einer schräg vorspringenden Schneide 
(1093. 1097-1100); Die Schneide kann z.T. leicht 
konvex, der Rücken entsprechend konkav gebo- 
gen sein. Daneben finden sich Messer von schma- 
lerer, etwas länglicherer und z.T. leicht gebogener 
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Form (1091. 1092. 1102). Darüber hinaus kom- 
men Einzelformen vor (z.B. 1101, s. auch 20. 
1089). Darstellungen dieser römischen Formen 
von Opfermessern finden sich mit Varianten bis 
nach Germanien und Britannien (1104. 1105); es 
ist zu vermuten, dass sie auch in anderen Pro- 
vinzen, in denen die bildliche Überlieferung reli- 
giöser Rituale weniger zahlreich ist, in Gebrauch 
waren. Daraus kann die Verbreitung genuin römi- 
scher Kultgeräte in weiten Teilen des Reiches er- 
schlossen werden. 

Die Bezeichnung culter ist für den ersten der 
genannten Typen durch ein Grabrelief eines cultra- 
rius (hier: Messerschmied) in Capua gesichert, auf 
dem die dreieckige Form erscheint (1097). Daraus 
wurde in der Forschung gefolgert, dass der Name 
secespita, der ein spezielles Kultmesser bezeichnet, 
auf den länglicheren, z.T. gebogenen Typus zu be- 
ziehen ist (s.u.). 

In den bildlichen Szenen öffentlicher Opferri- 
tuale werden Opfermesser vom Typus des culter in 
verschiedener Weise präsentiert. Im kleinen Fries 
der Ara Pacis Augustae trägt ein victimarius ein 
Opfermesser auf einem metallenen Tablett (1093), 
im Gegensatz zur häufigeren Trageweise an der 
Hüfte. In vergleichbarer Weise wird ein Messer 
auf einem Fries mit Kultinstrumenten auf einem 
Opfertisch ausgestellt (19). Diese feierliche Präsen- 
tation wurde dahin gedeutet, dass das Messer nicht 
zum normalen Gebrauch durch den cultrarius, son- 
dern für den Opferherrn bereit gehalten wird, der 
damit zunächst dem Tier von der Stirn über den 
Rücken zog (1077). Ihre eigenen Messer tragen die 
Opferdiener während der Prozession entweder in 
der Hand (1093) oder in einer Scheide an einem 
Gürtel (1094. 1095) bzw. in den Wulst des kur- 
zen Gewandes (limus) gesteckt (1093). In den Sze- 
nen der darauf folgenden Tötung stossen die cul- 
trarii in kauernder Haltung die Messer den Tieren 
von unten in den Hals (z.B. 1095). 

Die einzige erhaltene Szene der anschliessenden 
Entnahme der Eingeweide aus dem Körper des 
Opfertieres zeigt den cultrarius über den rücklings 
liegenden Stier gebeugt, das Messer ist jedoch hin- 
ter dem Kórper des Tieres verborgen (1113). 

Die Scheiden, in denen die Messer auf bewahrt 
und getragen werden, sind in den Bildwerken in 
derselben dreieckigen, manchmal leicht kurvigen 
Form dargestellt wie die Klingen (1094. 1095. 
1100. 1103. 1104); z.T. besitzen sie Ösen, durch 
die die Scheide am Gürtelriemen befestigt werden 
kann. Öfters sind mehrere, bis zu sechs Messer- 
griffe in den Scheiden zu sehen; entspechend ge- 
brauchen die cultrarii z.T. während der Tötung ei- 
nes Tieres nicht nur ein einziges Messer, sondern 
tragen eine Scheide mit weiteren Messern an der 
Hüfte (1095). Offenbar entspricht der Gebrauch 
mehrerer Messer, der auch in schriftlichen Quel- 
len angedeutet wird (1083), der tatsächlichen Pra- 
xis. Zur Erklärung wird vorgeschlagen, dass die 
Messer bei den einzelnen Schritten des Tötungsri- 
tuals durch das Blut verunreinigt wurden und da- 





rum für die nächste Handlung durch ein neues 
Messer ersetzt wurden (Siebert, Instrumenta 83). 

Secespita. Als spezifische Form des culter, die 
ausschliesslich für religiöse Funktionen bestimmt 
war, wird die secespita genannt. Nach Festus 
(1084), der sich auf den Juristen Antistius Labeo 
aus augusteischer Zeit beruft, bestand die Klinge 
aus Eisen, sie gehörte also nicht in die älteste, 
bronzezeitliche Schicht römischer Religion, aus 
deren Tradition Eisen für die Priesterschaft der 
Flamines ein Tabu war (s.o. Abschnitt I.C). Die 
weitere Beschreibung bei Festus, der Griff aus El- 
fenbein, mit goldenen und silbernen Bándern und 
Nägeln aus zyprischer Bronze, betrifft sicher nicht 
die s. als solche, sondern eine bestimmte reiche 
Ausführung. Die Zweifel, die offenbar bei man- 
chen antiken Autoren bestanden, ob die s. ein Beil 
oder ein Messer sei (1085), sind angesichts der 
eindeutigen Nachricht bei Sueton (1079) unbe- 
gründet; wie allerdings solche Zweifel bei einem 
vielfach gebrauchten Kultinstrument entstehen 
konnten, bedarf einer Erklärung (s.u.). 

Das als s. bezeichnete Kultmesser war sowohl 
bei den männlichen Pontifices und den Flamines 
als auch bei den weiblichen flaminicae und den Ves- 
talinnen in Gebrauch (1084). Neben der Funktion 
für Tieropfer (1079) muss die s. bei den Vestalin- 
nen für unblutige Kulthandlungen benutzt wor- 
den sein. Genannt werden gebackene Fladen 
(1084); vermutet wurde auch ein Gebrauch zum 
Abschneiden der Stirnhaare der Opfertiere durch 
den Pontifex (Latte). 

Eine spezifische Form der s. ist aus den Schrift- 
quellen nicht zu erkennen; deutlich ist nur, dass sie 
sich offenbar nicht stark von der des culter unter- 
schied (1079). Aufgrund der Beschreibung bei 
Antistius Labeo als «länglich» wurde die s. in der 
Forschung mit einem Typus von Messern 
identifiziert, der in bildlichen Darstellungen von 
Opferszenen wie in Kompositionen von Kultgerä- 
ten dargestellt ist und von dem sich auch ein 
Exemplar in gesichertem sakralem Kontext gefun- 
den hat: ein längliches Messer mit einer schmalen, 
z.T. leicht gebogenen Klinge sowie einem runden 
Griff mit Knauf (1090. 1091. 1092. 1102), das 
Vorläufer seit dem frühen 1. Jt. in Latium und 
Etrurien hat (Torelli). Das Auftreten eines Messers 
dieser Form am Fries der Aedes Vestae in Rom 
scheint diese Identifizierung zu bestätigen, da die 
s. ausdrücklich für die Vestalinnen bezeugt ist (al- 
lerdings zeigt der Fries auch eine dolabra, während 
die Vestalinnen keine blutigen Opfer vollzogen; 
darum muss auch das Messer sich nicht unbedingt 
auf sie beziehen). Auffällig ist, dass bei einem Op- 
fergerät, das bei zentralen Staatsopfern verwendet 
wurde, Zweifel aufkommen konnten, ob der Na- 
me ein Messer oder ein Beil bezeichne (s.o.). Da- 
rüber hinaus wäre zu erwarten, dass auch in Op- 
ferszenen mit dem Kaiser als Pontifex Maximus 
ein Messer dieser Form dargestellt wird. Dies und 
die auffällige Seltenheit des Wortes s. in der lat. 
Literatur (1079. 1084-1086 sind die einzigen 
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Zeugnisse, durchweg auf Quellen der späten Re- 
publik und frühen Kaiserzeit zurückgehend) weist 
vielleicht darauf hin, dass die s. im Lauf der Zeit 
auf bestimmte Rituale, die die Priester selbst 
durchführten, beschränkt wurde, dagegen bei den 
victimarii fiir die Schlachtung der Opfertiere durch 
den kraftigeren culter ersetzt wurde. 

Clunaculum. Nach Festus war das c. ein culter 
für Blut(opfer) und wurde so genannt, entweder 
weil es (von den menschlichen Trägern) an der 
Hüfte (lat. clunes) getragen worden sei, oder weil 
es zum Zerteilen der Hüftstücke (der Opfertiere) 
gedient habe (1087). Unter Hinweis auf die Tat- 
sache, dass das Tragen an der Hüfte tatsächlichem 
Gebrauch von Kultmessern entspricht, wurde das 
cl. - neben den als culter und als secespita gedeute- 
ten Formen von Messern ~ mit einem dritten 
Typus, mit schmaler zweischneidiger Klinge iden- 
tifiziert, der auf dem grossen augusteischen Fries 
mit Seetrophäen und Kultgeräten neben dem drei- 
eckigen Opfermesser erscheint (1098. Siebert, 
a.O. 84-85). Doch zum einen ist die Trageweise an 
der Hüfte auch bei normalen Messern bezeugt 
(s.0.), kann also kaum eine spezifische Form des 
Kultmessers bezeichnen; zum anderen sind die 
Hüftstücke der Opfertiere in religiöser Hinsicht ir- 
relevant: Die Bezeichnung eignet sich also kaum 
für ein spezifisches Kultmesser. Es mag sich um ei- 
ne eher unspezifische Bezeichnung als «Hüftmes- 
ser» handeln, vielleicht sogar für profanen Ge- 
brauch bei den Metzgern. 

Aufschlussreich sind die genannten Namen von 
Messern, weil sie zeigen, dass bei einer spezifisch 
kultischen Funktion des rituellen Schlachtens und 
spezifisch kultischen Formen der rituellen Messer 
dennoch eine relativ schwache Terminologie ge- 
braucht wurde: Eine spezifisch kultische Bezeich- 
nung (secespita) geriet in Vergessenheit, während 
eine generelle, auch profanen Gebrauch einschlies- 
sende Bezeichnung (culter) sich durchsetzte, und 
daneben vielleicht weitere unspezifische Namen 
(clunaculum) aufkamen. 


Nach den Darstellungen zu schliessen, wurde 
im Osten des Reiches wesentlich haufiger als mit 
der Axt mit dem Messer getötet. Die Bildzeugnis- 
se zeigen unterschiedliche Stadien dieses Vorgan- 
ges (35. 40. 43. 50): Zücken des Messers durch 
den Opferdiener, das Zustechen und das Zusam- 
menbrechen des Tieres mit dem Messer im 
Nacken. Ob die alleinige Verwendung des Messers 
eine verkürzte Darstellung des üblichen Tötungs- 
vorganges (Schlag mit dem Beil auf Kopf oder Na- 
cken und anschliessendes Offnen der Halsschlag- 
ader mit dem Messer) ist oder ob die Tötung 
tatsächlich allein durch einen gezielten Messerstich 
in die Wirbelsäule erfolgte, ist mangels eindeuti- 
ger schriftlicher Zeugnisse schwer zu entscheiden; 
die Bildzeugnisse sprechen jedoch für die zweite 
Option. Nur bei sehr wenigen Darstellungen in 
eindeutig römischem Kontext kann aufgrund der 
Form oder der typischen Trageweise das Messer als 


culter identifiziert werden (47). In allen anderen 
Fällen erscheint aufgrund der wenig spezifischen 
Form eine Bezeichnung als machaira gerechtfertigt. 


KATALOG 
LITERARISCHE UND EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1077. Serv. Aen. 12, 173. — «Sie hatten auch 
den Brauch, ein Messer (cultrum) mit schräger 
Klinge (dem Opfertier) von der Stirn bis zum 
Schwanz vor der Opferung (über den Rücken) zu 
ziehen.» 

1078. Verg. Aen. 6, 248-249. — (Opfer des Ae- 
neas) « Andere (Kultdiener) setzen von unten das 
Messer (cultros) an und fangen das warme Blut mit 
Schalen (pateris) auf.» 

1079. Suet. Tib. 25. - «(Dem Libo), der unter 
den Pontifices zusammen mit ihm (Tiberius) ein 
Opfer darbrachte, liess er statt der secespita ein Mes- 
ser (cultrum) aus (stumpfem) Blei unterschieben. » 

1080. Ov. met. 15, 134-135. — (Opfertier) 
«...und durchbohrt färbt es das Messer (cultros) 
mit seinem Blut.» 

1081. Ov. fast. 1, 347-348. — (Unblutige Opfer 
der Vorzeit) «Hier hatte bei den Opfern das Mes- 
ser, das heute die Eingeweide des durchstossenen 
Stieres öffnet, keine Aufgabe.» 

1082. Sen. Thy. 687—689. — (Opfer) «Es fehlt 
nicht an Weihrauch, nicht am heiligen Getränk des 
Bacchus, auch nicht an der salsa mola und dem 
Messer (culter), das das Opfertier berührt. » 

1083. Serv. Aen. 6, 248. — «Sie legen die Mes- 
ser (cultros) an, das heisst sie töten die Opfertiere. 
Dies war aber ein (euphemistisches) Wort für 
Kulthandlungen, bei denen sie Worte mit schlech- 
ter Vorbedeutung vermieden. » 

1084. Fest. und Paul. Festi 472/473 L. — «Die 
secespita, sagt Antistius Labeo, sei ein eisernes Mes- 
ser (cultrum), länglich, mit einem massiven runden 
Griff aus Elfenbein, am Heft mit goldenen und sil- 
bernen Bändern umspannt und mit bronzenen Nä- 
geln fixiert, aus zyprischer Bronze, das die Flami- 
nes, die Flaminicae, die Vestalischen Jungfrauen 
und die Pontifices für die Opfer gebrauchen.» (Es 
folgen Erklärungen, zerstört; danach Exzerpt des 
Paulus) «Sie wird aber secespita genannt nach dem 
Schneiden (a secando) ». (Danach Paulus) «Das seci- 
vum ist ein Gebäck, das mit der secespita geschnit- 
ten wird.» — Ebenso Serv. Aen. 4, 262, der an- 
schliessend die secespita als Schwert (ensis) definiert 
und dieses als Aquivalent für ein längeres Messer 
(pro cultro longiore) bezeichnet. 

1085. Paul. Festi 453, 16-17 L. — «Die secespita 
sehen die einen als ein Beil (securis), andere als ein 
bronzenes Beil mit Spitzhacke (dolabra), andere als 
ein Messer (cultellum) an.» 

1086. Serv. Aen. 4, 262. — «Nach der alten Re- 
ligion der Pontifices war es dem inaugurierten Fla- 
men vorgeschrieben, dass ihm ein Gewand, das 
laena genannt wird, von der Flaminica gewebt 
werden miisse und dass er dies Gewand zusammen 
mit einem Messer, das secespita genannt wird, ge- 
brauchen miisse. » 
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1087. Paul. Festi 43, 23-24 L. - «Clunaculum 
wird ein Messer für blutige Dinge (cultrum sangui- 
narium) genannt, entweder weil es an den Hüften 
(clunes) herabhingt, oder weil es die Hüften der 
Opfertiere zerteilt. » 

1088. Act. arv. 87 p. C. - Scheid Nr. 55, Z. 19- 
20. - «Und er opferte mit Wein, mola und Mes- 
ser (culter) dem Iuppiter Optimus Maximus ein 
männliches Rind usw.» 


REALIA 

Vi. auch 1043. 

1089. Messer. Amsterdam, Allard Pierson 
Mus. Aus Italien. — v. Schaewen, Opfergeräte 57 
Taf. 6, 1. - Datierung unklar. - Leicht geschweif- 
te Schneide mit Einkerbung für den Zeigefinger, 
dekoriert mit konzentrischen Kreisen. Form nahe- 
zu identisch mit der Darstellung des culter auf 20 
(«Ara Borghese»). 

1090. Messer (secespita ?). Aus dem Tempel des 
Lagers von Caceres el Viejo, Spanien. — Ulbert, 
G., Cáceres el Viejo (1984) 38. 49. 125-126; Siebert, 
Instrumenta 319 Nr. R 4. 


BILDZEUGNISSE 

1091. (= 27a) AR Denar, Rom, P. Sulpicius 
Galba, 69 v. Chr. — Secespita, simpuvium, sacena. 

1092. AR Denar, Spanien, P. Carisius unter 
Augustus, ca. 24-22 v. Chr. - BMC Rep II 374- 
375, 110-112. — Lanze, Rundschild, secespita. 

1093. (= 8b*. 350. 1117) Ara Pacis, kleiner 
Fries. - Prozession mit Opfertieren, dabei victima- 
rius mit culter im Bausch des Schurzes; victimarius 
mit culter in 1. Hand; victimarius mit Tablett mit 
culter darauf in l. Hand, mantele über l. Arm, Ei- 
mer in r. Hand, am Ende victimarius mit Eimer. 

1094. Relief-Fr. von unbekanntem Denkmal. 
Rom, Mus. Naz. Rom. o.N. - Ghisellini, E., Mus- 
NazRom I 7 (1984) 283-285. — 100-130 n. Chr. - 
Victimarius, mit langem limus bekleidet; vierbah- 
niger Gürtel, an dem dreieckiges Etui befestigt ist, 
aus dem Knäufe von drei Messern herausragen; 
über 1. Schulter Rest von Opferbeil oder Hammer. 

1095. (=V 2 a Personal 122*) Relief mit Op- 
ferszene zu Regierungsjubiläum. Florenz, Uff. 321. 
- Scott Ryberg, Rites 132-133 Abb. 71; Koeppel, 
HistRel III 167-169. - Um 130 n. Chr. - Prásenta- 
tion eines vota-Schildes, Stieropfer, cultrarius sticht 
mit Messer zu, Etui mit drei weiteren Messern am 
Gürtel. 

1096. Relief vom Ehrenbogen des Septimius 
Severus in Leptis Magna, Tripolis, Mus. - Bren- 
del, O., RM 45 (1930) 206 Nr. 10 Taf. 79; Scott 
Ryberg, Rites 161 f. Abb. 89a-b. — 206-209 n. 
Chr. - Stieropfer. Stier wird in Prozession zum 
Opferplatz geführt. Der popa hält in der r. Hand 
das Opfermesser. Andere Szene: Popa holt mit 
Hammer zum Schlag aus, ein cultrarius hat bereits 
mit dem Messer in die Kehle des Tieres gestochen 

1097. Grabrelief eines cultrarius. Capua, Corso 
Granpriorato di Malta no. 72, Toreinfahrt. - Zim- 
mer, G., Römische Berufsdarstellungen (1982) 195 





Nr. 137; CIL X 3984. - Mitte 1. Jh. v. Chr. - In- 
schrift des cultrarius Q. Tiburti(nus) Menolavi(us); 
in Ritzzeichnung zwei cultri. - Ein sehr ähnliches 
originales Messer DA I 2, 1585 Abb. 2118. 

1098. (= 18*) Fries mit Seetrophäen und Kult- 
instrumenten. Rom, Mus. Cap. - Zwei Beile, ei- 
nes mit Schaftloch (sacena?), culter, zweischneidi- 
ges schmales Messer. 

1099. (= 21) Fries vom Tempel des Divus Vespa- 
sianus. Rom. — Zwei Beile, zwei mallei, zwei cultri. 

1100. (= 23*) Fries von unbekanntem Bau. Pa- 
ris, Louvre. — Etui mit Tragriemen, darin zwei 
Messer, malleus, culter. 

1101. Fries mit Kultgeraten. Ostia, Tempel des 
Divus Pertinax. sog. Tempio delle Corporazioni. 
— Zevi, F./Pensabene, P., RendLinc 26 (1971) 481— 
525; Siebert, Instrumenta 286, D 8 Taf. 6. — 195 n. 
Chr. - Patera mit Gesicht im Inneren, Kanne, Op- 
fermesser mit Adlerkopf-Griff, aspergillum. 

1102. (= 24°) Fries des Tempels der Vesta. 
Rom. - Schmales Messer (secespita?), dolabra. 

1103. (= 25*) Fries (von Grabbau?). Vatikan. — 
Beil, malleus, Etui mit drei cultri. 

1104. Votivaltar für den Genius einer Centurie. 
Mainz, Landesmus. S 1004. — Frenz, H. G., CSIR 
Deutschland Il 4 (1992) Nr. 36; vgl. Nr. 117; 
Bauchhenss, G., CSIR II 3 (1984) Nr. 82. 83 (2). - 
Um 200 n. Chr. - L. Ns.: Dolabra und malleus; r. 
Ns.: Etui, aus dem Knäufe von vier Messern he- 
rausragen, Kanne, Griffschale. 

1105. Votivaltar für die Di Conservatores, Ox- 
ford, Ashm. Mus. Aus South Shiels (Arbeia).- CSIR 
Great Britain I 1 INr. 182 Taf. 44; Siebert 80. 318 Gg 
26. — Severisch, 210-220 n. Chr. - Ns.: dolabra und 
culter bzw. Kanne und Griffschale. Rs.: Kantharos, 
in dem Efeuzweige stecken. Vgl. auch CSIR a.O. 
Nr. 105 Taf. 29 (plumpere Form des culter). 


TONIO HÓLSCHER, JULIANE METZ 
Für den Osten des rómischen Reiches: 
GÜNTHER SCHÓRNER 


4. Gefässe für Eingeweide und Blut 

Beim Tieropfer wurden Gefässe für verschiede- 
ne Funktionen gebraucht. Zur Vorbereitung wur- 
den die Tiere mit Wein besprengt (Verg. Aen. 6, 
244). Das Gefäss dürfte der üblichen patera für Li- 
bationen entsprochen haben (s. Abschnitt III.B). 
Weiterhin wurden sie mit Opferschrot (mola salsa) 
bestreut, das in einem Korb (cumerum) oder auf ei- 
nem Tablett (molucrum, s. 1665) getragen wurde. 
Bei der Tötung der Tiere wurde nach dem Stich 
in die Halsschlagader das herausquellende Blut in 
einer patera aufgefangen. Da die flachen Schalen 
für die Menge des Blutes nicht ausreichend gewe- 
sen sein können, muss es in ein grösseres Gefäss 
gefüllt worden sein, wahrscheinlich einen Eimer 
(situla). Sodann wurden die Eingeweide herausge- 
schnitten und in ein topfartiges Gefäss (aula, olla, 
extat) gelegt. Nach der Beschauung der Eingewei- 
de zur Erkundung der Zukunft wurden sie in ei- 
nem Kochtopf (olla usw.) gekocht. 
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Situla (?) 

In den Schriftquellen werden keine spezifischen 
Gefässe zum Abfüllen des Blutes und zur Auf- 
nahme der herausgeschnittenen Eingeweide der 
Opfertiere genannt; ihre Existenz kann aber durch 
praktische Erwägungen erschlossen und durch 
Bildwerke belegt werden. Aufeinem Relief, das die 
Herauslösung der Eingeweide (exta) aus einem ge- 
opferten Stier schildert, tragt ein victimarius ausser 
Beil und Messer einen Eimer mit Bügelhenkel, der 
wohl nur zur Aufnahme der Organe dienen kann 
(1113). In weiteren Reliefs erscheint in einer Szene 
eines Stieropfers ein victimarius mit einem Eimer, 
der wohl dieselbe Funktion hat, da die Erkundung 
der Zukunft mittels der Eingeweide der religiös 
wichtigste Akt des Tieropfers war (1124). Wenn 
darüber hinaus in einer ähnlichen Szene ein victima- 
rius zwei Gefässe trägt, so muss wohl eine Differen- 
zierung gemeint sein: ein grosses topfartiges De- 
ckelgefäss auf der r. Schulter für die Eingeweide 
und ein Eimer in der]. Hand für die Abfüllung des 
Blutes (1115). Dass diese Gefässe durchaus eine ge- 
wisse religiöse Signifikanz besassen, wird darin 
deutlich, dass sie auch bei Prozessionen vorgeführt 
werden, teils in der gesenkten Hand am Henkel ge- 
tragen, teils auf die Schulter gestützt, immer in un- 
mittelbarer Nähe der Opfertiere (1116-1119). Da- 
rum erscheinen sie auch gelegentlich in den Friesen 
mit Kultinstrumenten, wo sie neben den Symbolen 
der Reinigung, der Libation, des Rauchopfers und 
des Tieropfers den Aspekt der Eingeweide-Schau 
repräsentieren (1120. 1121). Als Bezeichnung der 
Eimer für Eingeweide und Blut kommt am ehesten 
situla in Frage, auch wenn das Wort nicht in sakra- 
lem Sinn bezeugt zu sein scheint (Hilgers 282-283). 


Gefässe zum Kochen: Anlalolla, extar, 

caccabus, lebes 

Das Gefäss, in dem anschliessend die Eingewei- 
de gekocht wurden, wird in den schriftlichen 
Quellen meist als aula bzw. olla bezeichnet (1107- 
1111). Dies ist der allgemeine Name für ein topf- 
artiges Gefäss, oft in der Funktion als Kochtopf, 
aber auch in vielen anderen Verwendungen im täg- 
lichen Leben, ferner als Graburne (Hilgers 39-40, 
112-117). Daneben finden sich andere Bezeichnun- 
gen, die ebenfalls auch in profaner Funktion belegt 
sind (1110): Lebes, im profanen Bereich für Kessel 
zum Kochen und zu anderen Zwecken, in sakra- 
lem Kontext für wertvolle Votiv-Kessel verwen- 
det, wird von christlichen Autoren für das Koch- 
gefäss bei heidnischen Opfern gebraucht, wohl um 
deren Prunk zu charakterisieren (Hilgers 210-211). 


Dagegen soll mit caccabus wohl eher eine technische 


Praxis wie in der Medizin suggeriert werden (Hil- 
gers 124-125) und mit clibanus ein prosaischer Ton 
angeschlagen werden (Hilgers 148-149). Wichtiger 
ist die rein kultische Bezeichnung extar, die sowohl 
als spezifizierender Zusatz zu olla (1107) wie auch 
als eigenständiger Name (1111) verwendet wird. 
Dass in der olla auch andere Opfergaben gekocht 
wurden, bestätigen z.B. die Akten der Fratres Ar- 


vales, die von einem eigentümlichen Ritus des Zu- 
bereitens von Mehlbrei berichten, der dann in zwei 
ollae als Speise für die Mater Larum den Abhang 
hinuntergeworfen wird (1112). 

Wie weit die Gefässe zum Kochen dieselben 
waren, in denen die exta zunächst nach dem Op- 
fer aufbewahrt worden waren, ist nicht zu erken- 
nen. In Bildwerken wird der Vorgang des Kochens 
offenbar nur auf einem provinziellen Altar darge- 
stellt (1122). Das Gefäss hat die Form eines gros- 
sen, weit geöffneten Kessels mit eingezogenem 
Hals, dazu wird ein Rührlöffel mit grosser flacher 
Mulde verwendet, wohl eine trua (Siebert, Instru- 
menta 240). Ein festgelegter Typus für kultisches 
Kochen ist darin kaum zu erkennen. Auch ein 
Rückschluss auf entsprechende Gefässe in Rom 
und anderen Teilen des Reiches ist kaum móglich. 

Für cumerum s. VY.C, Einleitung; molucrum: 
XII.D.ı, Geräte der Vestalinnen. 


KATALOG 
LITERARISCHE UND EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1106. Claud. Don. Aen. 249. - «Damit das ge- 
weihte Blut (des Opfertieres) nicht auf den Boden 
vergossen wiirde, fingen sie es in Schalen (pateris) 
auf.» Vgl. auch 1078. 

1107. Plaut. Rud. 134-135. - «Stándig fragt man 
mich (für ein Opfer) nach Wasser oder Feuer, klei- 
nen Gefässen, einem Messer, einem Bratspiess, ei- 
nem Topf für die Eingeweide (ollam extarem), oder 
sonst etwas.» 

1108. Varro ling. 5, 98. - (Aufzählung von 
Haustieren) «Dies sind die Tiere, deren Eingewei- 
de (exta) bei den Opfern in einer olla gekocht, 
nicht am Spiess gebraten werden, von denen auch 
Accius schreibt und die wir in den Priesterbüchern 
(in libris pontificalibus) finden. » 

1109. Liv. 41, 15, 2. - (Schlechtes Omen einer 
beim Kochen zersetzten Leber). Cn. Cornelius 
«konnte dies dem victimarius, der es meldete, kaum 
glauben und befahl selbst, das Wasser aus dem 
Topf (olla), in dem die Eingeweide (exta) gekocht 
wurden, auszugiessen. » 

1110. CGIL II 66, 46. — «Sie kochten sogar 
friedliche Opfertiere in (Gefässen mit der Bezeich- 
nung) lebes, caccabus und olla.» 

1111. Philoxeni glossarium ed. Lindsay, W.-M., 
et al., Glossaria Latina Il (1926) p. 185 EX 188. — 
«Extar ist eine ulla (olla), in der die exta gekocht 
wurden.» 

1112. Act. arv. 218 n. Chr. — Scheid no. 100a Z 
29. — Der flamen und der promagister «gingen zu- 
rück in das heilige Gebäude, sprachen ein Gebet 
über den Kochtöpfen (ollas) und warfen sie durch 
die geöffneten Türen den Abhang hinunter». - 
Ähnlich Scheid no. 114 II 22-23. - «Dann gingen 
sie in (das heilige Gebäude) zurück, sprachen ein 
Gebet und berührten die Kochtöpfe mit dem 
Mehlbrei (ollas cum pulte) und warfen sie durch die 
geöffneten Türen für die Mutter der Laren als 
Speisung den Abhang hinunter.» Zur Interpreta- 
tion Scheid, Romulus 587-589. 597-598. 
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BILDZEUGNISSE 

1113. (= 14) Relief mit Eingeweide-Schau (ex- 
tispicium). Paris, Louvre MA 978. - Entnahme der 
Eingeweide eines geopferten Stieres, victimarius 
mit Eimer. 

1114. (7 15. 447) Relief mit Triumph-Opfer 
des Marc Aurel. Rom, Pal. Cons. 807. — Opfer- 
szene, victimarius mit Eimer. 

1115. (= 1071) Relief mit Stieropfer. Rom, Vil- 
la Medici. - Opferszene, victimarius mit Gefäss auf 
Schulter, Eimer in 1. Hand. 

1116. (= 7*. 973) Tempel des Apollo in circo, 
Innenfries. Rom, Mus. Cap., Centrale Monte- 
martini 2776-2778. — Scott Ryberg, Rites 144-146 
Abb. 78a; Koeppel, HistRel VI 17-21 Abb. 2-3. - 
Um 30-17 v. Chr. — Triumphzug des Octavian- 
Augustus, neben den Stieren ein victimarius mit Ei- 
mer in der gesenkten Hand. 

1117. (= 8b*. 350. 1093) Ara Pacis, kleiner Al- 
tarfries. Rom. — Prozession mit Opfertieren, zwei 
victimarii mit Eimer in der gesenkten 1. Hand. 

1118. Titus-Bogen, Fries. Rom. - Pfanner, M., 
Der Titusbogen (1983) 82-84. — Triumphzug des 
Vespasian und Titus, bei Stieren zwei victimarii mit 
Eimer auf der Schulter. 

1119. (= 13a*-b*) Trajans-Bogen Benevent. — 
Hassel, F. J., Der Trajansbogen in Benevent (1966) 
Taf. 19; Rotili, M., L’arco di Traiano a Benevento 
(1972) tav. 145, 2. 4. 5; 146, 1. — a. Relief im 
Durchgang. Opferszene, victimarius mit Eimer auf 
der Schulter. - b. (= 975) Triumphzug, victimarii 
mit Eimer auf der Schulter. 

1120. (= 19) Fries mit Kultinstrumenten. Nea- 
pel, Mus. Naz. — Eimer. 

1121. (= 16b. 452) Bogen der Argentarier, 
Zwischenfries. Rom. - Eimer. 

1122. (- 200. 1175) Altar für die Matronae 
Aufaniae. Bonn, Rhein. Landesmus. D 288. - L. 
Ns.: Kochen des Opferfleisches in einem grossen 
Kessel, mit Rührlóffel (trua?). 


TONIO HÖLSCHER 


IX. Gefässe und Geräte im Kultmahl 


BIBLIOGRAPHIE: Amyx, D. A., «The Attic Stelai. 
Part Ill», Hesperia 27 (1958) 164-310 Taf. 47-50; Bouma, J- 
W., Religio votiva I-III (1996); Brommer, F., «Gefässfor- 
men bei Autoren des 5. Jhs. v. Chr.», Hermes 115 (1987) 1- 
24; Bookidis, N., «Ritual dining in the sanctuary of Deme- 
ter and Kore at Corinth», in Murray, Sympotica 86-94; 
ead., «Ritual dining at Corinth», in Hagg/Marinatos, 
Sanctuaries 45-61; Bruit Zaidman, L., « Ritual Eating in Ar- 
chaic Greece. Parasites and Paredroi», in Wilkins J./Har- 
vey, D./Dobson, M. (Hsg.), Food in Antiquity (1995; 1996) 
196-203; Burkert, GrRel 101—105; Dentzer, Banquet; De- 
tienne/Vernant, Cuisine; Fehr, B., Orientalische und grie- 
chische Gelage (1971); Frickenhaus; Gebauer, Pompe bes. 
448-470; Greenewalt, C. H., Ritual Dinners in Early Histo- 
ric Sardes, Classical Studies 17 (1978); Heimberg, U., Das 
Kabirenheiligtum bei Theben III. Die Keramik des Kabirions 
(1982); Koster, A., The Bronze Vessels 2, Provinciaal Muse- 
um G. M. Kam at Nijmegen XII (1997); Kron, U., «Kult- 
mahle im Heraion von Samos archaischer Zeit», in 


Hägg/Marinatos, EarlyGCP 135-148; ead., «Frauenfeste in 
Demeterheiligtümern: Das Thesmophorion von Bitalemi», 
AA (1992) 611-650 (= Kron, Frauenfeste) ; ead., « Archaisches 
Kultgeschirr aus dem Heraion von Samos», in AGRP 
(Amsterdam) 292-297; Kaeser, B./Vierneisel, K. (Hsg.), 
Kunst der Schale - Kultur des Trinkens. Kat. Ausstell. Mün- 
chen (1990) (= Kunst der Schale); Linders, T., «Sacred Me- 
nues on Delos», in Hägg, AGCP EpigrEv 71-79; Nilsson, 
GrRel I 142-151; Murray, O. (Hsg.), Sympotica: a Sympo- 
sium on the Symposion, Oxford 1984 (1990) (= Murray, Sym- 
potica); Nickel, C., Gaben an die Götter. Der gallo-rômische 
Tempelbezirk von Karden (Kr. Cochem-Zell, D), Archéologie 
et Histoire Romaine 3 (1999); Pemberton, E. G., The 
Sanctuary of Demeter and Kore at Corinth, Corinth XVII 1 
(1989); Pingiatoglou, S., «Rituelle Frauengelage auf 
schwarzfigurigen attischen Vasen», AM 109 (1994) 39-51; 
Radici Colace, P. (Hsg.), Lexicon Vasorum Graecorum I 
(1992), II (1999), II (2001), IV (2001) (= LVG I-IV); 
Scheibler, I., «Attische Skyphoi für attische Feste», AntK 
43 (2000) 17-43; Schmitt-Pantel, P., La cite au banquet. 
Histoire des repas publics dans les cités grecques (1992); Slane, 
K. W., The Sanctuary of Demeter and Kore at Corinth, 
Corinth XVIII 2 (1990); Sparkes, B. A., «The Greek 
Kitchen», JHS 82 (1962) 121-137; Ziehen, L., RE XVIII 1 
(1939) 621-623 s.v. «Opfer»; zum Bankett s. ferner die Bibl. 
in ThesCRA II 4 a. 


A. Einleitung 


Das Kultmahl ist zentraler Bestandteil des ritu- 
ellen Handlungsablaufes griechischer und römi- 
scher Feste. Gemeinsam teilen die in einem sakra- 
len Raum versammelten Festteilnehmer nach dem 
Opfer Speise und Trank zu Ehren der Götter und 
zur Stärkung der religiösen und sozialen Bande 
(ausführlich in ThesCRA II 4 a; zum Menü s. Lin- 
ders, T., in Hägg, AGCP EpigrEv 71-79; Sparkes 
123 f.). Entsprechend früh erfährt das rituelle Mahl 
seine literarische Würdigung. Die Homerischen 
Epen berichten von Opfermählern für Poseidon 
(Od. 3, 459-463) und fiir Apollon (1123. 1141), 
von den Ritualen und den zugehörigen Arbeiten 
im Vorfeld des eigentlichen Bankettes, der Zube- 
reitung des Fleisches und des Weines, und sie er- 
wähnen die hierfür benutzten Geräte und Gefässe. 
In jüngeren Werken finden sich allerdings nur 
sporadisch konkretere Angaben zu den rituellen 
Handlungen und der Handhabung spezifischer Ge- 
fässe und Geräte vor und im Kultmahl (1124- 
1127). Auch epigraphische Quellen geben diesbe- 
züglich nur in beschränktem Umfang Auskunft, 
seien es Votivinschriften, leges sacrae oder Inven- 
tarlisten griechischer Heiligtümer (1128-1134; 
auch Hellmann, M.-C., Recherches sur le vocabu- 
laire de l'architecture grecque, d'aprés les inscriptions de 
Délos [1992] 257 f.). In diesen Listen werden seit 
dem 6. Jh. v. Chr. nicht nur Votive, sondern auch 
die für die Feste und Bankette bereitgestellten Ge- 
fässe und Geräte inventarisiert. 

Ikonographisch ist das Kultmahl nur schwer 
vom Symposion, Götter-, Heroen- oder ‘Toten- 
mahl’ zu unterscheiden. Epigraphische und bildli- 
che Erläuterungen (1136-1140) oder der sakrale 
Fundkontext (1135) sind wichtige Indikatoren. Die 
wenigen ‘gesicherten’ Reliefs und Vasen, die Kult- 
mähler (1135. 1136. 1140; ferner Ghedini, F, AM 
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103 [1988] 193-202) und die Handlungen im Vor- 
feld (1137. 1138. 1140) zeigen, treten weit hinter 
der grossen Zahl griechischer und römischer Op- 
fer- und Prozessionsbilder zurück. Eine klare, un- 
missverständliche Bezeichnung des spezifischen 
Festes wird in den Bildern vermieden. Überwie- 
gend sind Tische, Sitze und Liegen, Geräte und Ge- 
fässe zum Braten und Kochen von Fleisch und 
Speisen, sowie zum Lagern, Schöpfen und Trinken 
von Wein und Wasser dargestellt. Die Möbel kön- 
nen benannt, die Gefässe hingegen nur bedingt mit 
überlieferten Namen identifiziert werden. Im glei- 
chen Masse betrifft dies auch die realen Geräte und 
Gefässe aus Ton, Eisen und Bronze, die ab dem 8. 
Jh. in beträchtlicher Menge in griechischen und ab 
dem 6. Jh. in mittelitalischen Heiligtümern hinter- 
lassen werden. Während die einfache Gebrauchs- 
und Küchenkeramik zweifellos Verwendung bei 
den Kultmählern fand, verwischt sich bei den Me- 
tallobjekten und der Feinkeramik die Trennlinie 
zwischen Votiv- und Festmahlsgeschirr. Der lite- 
rarischen Überlieferung nach konnte sich auch das 
Bankett im Heiligtum aufwendig mit Gefässen aus 
Edelmetall gestalten; gefunden wurde - aufgrund 
der Erhaltungschancen - meist nur einfacheres Ge- 
schirr. Eine rein auf das Kultmahl eingeschränkte 
Nutzung dieser Geräte und Gefässe kann in der Re- 
gel nicht nachgewiesen werden, man bediente sich 
ihrer auch ausserhalb des sakralen Raumes im pro- 
fanen Mahl. Im Apollon- und Artemis-Heiligtum 
bei Kalapodi kam jedoch ein Töpferofen zutage, in 
dem wohl auch Trinkgefässe für Kultbankette ge- 
brannt wurden (Felsch, R., AA [1980] 108 £.; 
Braun, K., AA [1987] 55 In archaischer Zeit 
wurde bei Banketten im Heraion von Samos aus 
‘Kultgeschirr’, einem standardisierten Service aus 
einfachen Kannen, Töpfen und Schalen (Kron, U., 
in Hägg/Marinatos, EarlyGCP 135-148; ead., in 
AGRP [Amsterdam] 292-297), getrunken und ge- 
gessen, das mit einem Dipinto der Hera versehen 
im Heiligtum blieb. Das im selben Zeitraum für 
private Kultmáhler in Sardis verwendete Kultser- 
vice (s. Greenewalt) wurde nach Gebrauch, im Set, 
vergraben. Zu mehreren Lagen kunstvoll aufge- 
schichtet oder als Einzelhaufen dicht gedrängt, 
wurden nach Banketten in Gela Trinkschalen und 
Weinkrüge im sandigen Boden des Thesmophori- 
ons deponiert (s. Kron, Frauenfeste 613 £. 643-648). 
Ahnlich verfuhr man in einem Heiligtum in Ere- 
tria (Metzger, I. R., Eretria VII [1985]). In diesen 
vorzugsweise von Frauen frequentierten Heiligtii- 
mern lässt sich eine Vorliebe für bestimmte Gefäss- 
typen wie den > Skyphos feststellen (1139. 1140). 
Inwieweit bei der Auswahl der Gefässtypen und 
der Materialqualität rituelle, kultspezifische Krite- 
rien eine Rolle spielten, ist nicht leicht zu erfassen. 
In manchen Kulten und Festen gibt sich die Bedeu- 
tung einzelner Kultmahlgefässe jedoch in der Na- 
mensgebung zu erkennen. In Athen trugen die drei 
Festtage der Anthesteria, die Pithoigia, die Choes 
und die Chytroi die Namen von drei Gefässen: 
— Pithos, — Chous und — Chytra. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

1123. Hom. Il. 1, 447-474. — Kirk, G. S., The 
Iliad: A Commentary I (1985) 100-103. — Opfer ei- 
ner Hekatombe: Die geopferten Stiere werden 
zerlegt und in Teilen auf pempobola (1141) ver- 
brannt. Mit diesen auch —Obeloi genannten 
Spiessen brät man die essbaren Fleischteile für das 
Mahl. Der Wein wird in >Krateren gemischt, 
gespendet und dann aus dem —depas getrunken. 

1124. Eur. Ion 1122-1217. — Opfermahl des 
Xuthos (1124: deipnon thysias; 1166: jedoch dais). 
Im Festsaal werden goldene > Kratere (1165-1166. 
1177. 1191-1192) aufgestellt, aus denen immer wie- 
der ausgeschenkt wird. Man trinkt den vermisch- 
ten Bybloswein aus goldenen und silbernen Trink- 
schalen und -bechern, welche pomata (1034. 1216), 
ekpomata (1175), kleine teuche, die durch grössere 
ersetzt werden (1179-1184), und — Phialen (1181- 
1182) heissen. 

1125. Men. Dysk. - Handley, E. W., The Dys- 
kolos of Menander (1965); Gomme, A. W./Sand- 
bach, F. H., Menander. A Commentary (1973). — 
Vorbereitung eines Opfers und Festmahls in einem 
Heiligtum für Pan und die Nymphen. Für das 
Opfer bringt Sikon, der mageiros, ein Lamm mit 
(393-402) und Getas, der Diener, Matratzen (stro- 
mata: 404-406 bzw. koitai 448) für die Lagerplätze 
(> stibades: 420) der Teilnehmer (558-569). Opfer 
und Kultmahl verzögern sich (427 ff.), derweil 
Weihrauch, Körbe und Handwaschschüsseln (s. 
Abschnitt IL.A, Chernips) aufgestellt (440-441) 
und Vorratsgefásse (— Stamnoi: 448) gebracht 
werden. Der Kochtopf (lebetion; — Lebes) wird 
vergessen. Vergeblich ersuchen Getas (456-480) 
und Sikon (500-514) Knemon um die Leihgabe ei- 
nes lebetion bzw. chytrogaulos (Handley 216-218. 
223; Gomme/Sandbach 206-207. 215; vgl. 
— Chytra). Sikon beschliesst (514-520; cf. Handley 
224-225; Gomme/Sandbach 216-217), das Fleisch 
in einem Kochtopf mit Deckel (> Lopas) zu bra- 
ten. Folgende Leihgaben erbitten Sikon und Getas 
von Knemon scherzhaft für das Festmahl: Lebetes 
und Tabletts (skaphoi: 914), Dreifüsse (> Tripous) 
und trapezai (916), Bodenmatten (dapidas: 922) und 
einen grossen ehernen —Krater (928-930). Die 
—stibades und trapezai seien längst aufgestellt 
(943), der vermischte Wein bereits kredenzt (946- 
949), und zum Tanze würde schon aufgespielt 
(950-964). 

1126. Kall. aitia fr. 178 Pf. — Nisetich, S., The 
Poems of Callimachus (2001) p. 86-87 aitia 2, 1-18; 
p. 244-246. — Pollis gibt in Athen ein privates Fest- 
mahl (5: dais) am Tage der Erigone, d.h. anlässlich 
der Chytroi. Statt aus dem grösseren > amystis (11) 
trinken der Ich-Erzähler und ein Gast aus dem klei- 
neren — kissybion (12). Als das — aleison zum drit- 
ten Mal seine Runde macht (13-14), beginnen die 
beiden ein Gespräch. Zum Trinkgeschirr zählen 
auch — aryster (17) und — Oinochoe (18). 

1127. Cato agr. 83. — Votum für die Gesundheit 
der Rinderherden an Mars Silvanus. Für jedes 
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Rind bringt man drei Pfund Mehl, viereinhalb 
Pfund Schinken, und viereinhalb Pfund Fleisch in 
einem vas — vermutlich ein Kochtopf (> Aenum; 
— Patina) - und drei sestarii Wein in einem weite- 
ren vas — hier vermutlich ein Weinkrug (— Lagoe- 
na; — Urceus) oder Weinmischgefäss (> Krater; 
Abschnitt IX.G). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1128. Torricella (Tarent). - SEG 38, 1014; 41, 
882; 42, 955; 45, 1476; 48, 1258 (1. Hälfte 6. Jh. v. 
Chr). - Lo Porto, F. G., PP 232 (1987) 39-46; 
Nafissi, M., PP 47 (1992) 132-146. — Ergänzung 
und Deutung strittig, wahrscheinlich eine Inven- 
tarliste von Gefässen und Geräten für Kultmähler 
in einem Artemis Hagratera(?)-Heiligtum: 2 
Drachmen obeliskoi (> Obelos), 1 neuer kodon, 1 
salpinx, 1 larnax, —>Lebetes, 16 sidaria, sphyras, 
smenis, skapheias (> Skaphe), 6 kreodalthea nach 
Nafissi 135-136] bzw. 6 kreode[loi nach Lo Porto 
45-46], kopidas (Messer) und kerame panta. 

1129. (= 1260) Agina, Aphaia-Heiligtum, In- 
ventar. — IG I3 1456, 1-20; IG IV 39 + c. add. p. 
379. - 431-404 v. Chr. - Z. 1-13 u.a. 1 exaleiptron, 
3 kibotoi, ikria beim hedos (Kultbild), ı thronos, 1 
diphros, 5 bathra, 1 kleiner thronos, 1 kleine Kline, 
1 bathron hypokraterion, 4 kibotia; Z. 13-20 im Am- 
phipoleion für Kultmähler aufbewahrt: 1 therman- 
terion, 1 cheironiptren, 2 —Phialen (Abschnitt 
IX.J), 1 pelekys, 1 mochlos, 3 machairai, 2 — Klinen, 
1 eglouterion, 1 —> arystichos und 1 — hethmos. 

1130. Athen, Poseidon Hippios-Heiligtum, In- 
ventar. - IG B 405, 3-12. — 413-11 v. Chr. - Ge- 
rite und Gefässe für Kultmähler: Thermanteria, 
— echinoi, cheroniptra, 1 eiserner — krater, 6 — hy- 
driai, 4 > kadoi, 1 podanipter, ı kyatheion (> Kya- 
thos), 1 halysis ap[---], 1 >tyroknestis und —> ma- 
chairai, 6 hölzerne trapezai). 

1131. Brauron, Artemis-Heiligtum, Inventar. - 
SEG 35, 89; 37, 34. — Spátes 5. Jh. v. Chr. - Kli- 
nai (IX..I), pelekys, eherne thermanteria, — Lebetes, 
obeliskoi (— Obelos), eherne chytrides (— Chytra) 
und — kreagrai. - Weitere Inventarliste aus dersel- 
ben Zeit: Papadimitriou, J., Ergon (1958) 37; Pep- 
pas-Delmousou, D., in Knoepfler, D. (Hsg.), 
Comptes et inventaires dans la Cité grecque. Actes coll. 
int. Neuchâtel 1986 en l'honneur de J. Tréheux (1988) 
323-346, bes. 330 mit Anm. 27; 336-337. — U.a. 
kreagrai, > machairai und escharai. 

1132. Thespiai, Heraia in Chorsiai Siphai und 
Kreysis, Inventar. - Platon, N./Feyel, M., BCH 
62 (1938) 149-166 (ed. pr.); SEG 24, 361; 30, 441; 
37, 34; 42, 1822; 47, 520 (386/71 v. Chr.). - Tom- 
linson, R. A., BSA 75 (1980) 221-224 Nr. 1; Vot- 
tero, G., in Carlier, P., (Hsg.), Le IV’ s. av. J.-C. 
Approches historiographiques (1996) 166-170. 177- 
180. - Geräte und Gefässe für ein Kultmahl in ei- 
nem hestiaterion. 55; — Klinen und klinteres, die sich 
in fünf Banketträumen zu je 11 Betten unterbrin- 
gen lassen. - In Chorsiai: 35 — Lebetes, 1 — echi- 
nos, 35 Drachmen obeliskoi (> Obelos), 5 bronze- 
ne platea (Platten), 12 skophoi (— Skyphos?), 11 





— hydriai, drei bronzene — stamnoi, 1 — phiale, 1 
eparma (Platte?), 1 kotos (Trinkgefäss?), 6 podanip- 
teres (Fussbecken), drei > Kratere und 15 + Oino- 
choen aus Bronze, 8 pelekees (Axte), 1 axinos (Axt), 
1 hama (Topf?), 1 korton (Sieb?) und 1 hemitta 
(Halbmass?) aus Bronze, 1 thragana diploa (Mórser 
und Stóssel?), drei — krateutai, 8 — kreagrai, drei 
ganze und zwei gebrochene tyroknastides (> Tyro- 
knestis), 1 pourauma phrounopoeion (Kohlebecken?), 
drei eiserne Lampenhalter, fünf > Klinen, so klin- 
teres, 1 dygastron (Kiste?), 1 yktas (Halter?), 30 tre- 
peddai (Tische) und 10 — machairai aufbewahrt. 
Für Siphai und Kreysis sind nur obeliskoi und 
— Lebetes verzeichnet. 

1133. Athen, Heroon auf der Agora, Inventar- 
liste. — Rotroff, S. I., Hesperia 47 (1978) 196-209 
Taf. 50; SEG 28, 53; 29, 146 (nach 328/327 v. 
Chr.). - Mobiliar (Z. 5-12): 1 > Kline amphike- 
phale (doppelköpfig) samt Matratze (knephallon), 
Bettfüllung (peristroma), weicher Decke (dapis kar- 
pe) und vier bunten Kissen, sowie rotem und lei- 
nenem Stoff. Ferner Weihungen (Z. 12-23): 10 sil- 
berne —Kylikes der Boule für die Eponymen 
Heroen, zu denen der namenlose Heros wohl ge- 
hôrt, 1 — karchesion, 4 — kymbia und therikleische 
Kylikes (> Therikleion). Mobiliar und Gefässe 
dienten wohl für Kultmähler bei einer Theoxenie 
für den Heros (Rotroff a.O. 203 mit Anm. 31). 

1134. Milet, Kultgesetz der Molpoi. — IMilet 
133; LSAM so. — Späthellenistische Redaktion ei- 
ner lex sacra von 450/49 v. Chr. - Regelungen für 
Apollonfeste, die auch Kultbankette betreffen. - 
Z. 6-18: Am 8. Tag werden heilige Teile (?) oder 
Eingeweide (der Opfertiere) verteilt, > Kratere 
mit einer Spende und einem Paian dargebracht. 
Am 9. Tag werden nach der Opferung der Tiere 
die — Kratere gemischt, aus ihnen gespendet und 
Paiane gesungen. Am 10. finden Agone statt, Ste- 
phanephoren und Priester opfern, trinken und 
spenden den Wein aus den Krateren. - Z: 31-36: 
Die Onitadai müssen Ton, Eisen, Bronzegerät, 
Holz, Wasser, Rundplatten (?), Kienholz, Matten, 
auf denen das Fleisch geteilt wird, ferner Holzblö- 
cke, Fesseln für Opfertiere, Fackel, Lampe (s. 
1330h. 1331b) und Öl bereitstellen. Sie sollen die 
Innereien rösten, das Fleisch kochen, zerlegen und 
verteilen. 


BILDZEUGNISSE 

1135. (= Il 4 e Bankett, gr. 164*) Architravfries 
des Athena-Tempels, Assos. Paris, Louvre 2829. — 
Finster-Hotz, U., Der Bauschmuck des Athenatem- 
pels von Assos (1984) 46-78 Taf. 6-11. - Um 540-30 
v. Chr. - Vier lagernde Männer beim Bankett. Ein 
pais schenkt dem ersten von 1. Wein aus der > Oi- 
nochoe in die entgegengestreckte —> Phiale, 1. 
neben ihm ein Kolonnettenkrater (> Krater). Die 
weiteren Männer halten einen — Kantharos, eine 
tiefe Schale (s. Abschnitt IX.I) und einen zwei- 
henkligen Krug (s. Abschnitt IX.G). | 

1136. (= I 2 b Libation 35*) Bithynische Votiv- 
stele. Athen, NM 1485. Aus Tirilye bei Apameia/ 
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Propontis. — Svoronos II 619 Nr. 258 Taf. 112; 
Vermaseren, M. J., CCCA I (1987) 81 f. Nr. 252 
Taf. 50. 51; Ghedini, F., AM 103 (1988) 199 f. Taf. 
27, 2; van Straten, Hiera 146 (Lit.). — 119 v./93 n. 
Chr. - Die Stele wurde von den fhiasitai und 
thiasitides zu Ehren der Priesterin Stratonike für 
Apollon und Meter Kybele aufgestellt. Im oberen 
Bildfeld opfert Stratonike vor beiden Göttern, im 
unteren sind 11 Mitglieder des Thiasos mit Schalen 
(s. Abschnitt IX.I) in Händen zum Kultmahl 
versammelt. Unter ihnen drei Diener: Der 1. 
bringt einen länglichen, schwer erkennbaren 
Gegenstand - eher eine — Amphora als einen Korb 
(Vermaseren) oder eine Schüssel (— Skaphe). Der 
mittlere, der mit einem Krug (s. Abschnitt IX.G) 
aus einem Kelchkrater (> Krater) schöpft, wendet 
sich ihm zu - vielleicht in Erwartung neuen 
Weines. Der r. Diener hebt den Deckel eines 
rundbodigen Kessels mit abgesetztem Randstreifen 
hoch, in dem er mit einer langen Kelle (> Toryne) 
rührt. Das Rühren, der Deckel und die Form des 
Kessels deuten auf eine — lopas. Hinter dieser folgt 
ein tiefer — Lebes mit kurzen Randhenkeln, am r. 
Rand lehnen zwei fleischbestückte > Obeloi. 

1137. (= 12a Opfer, gr. 557*) Volutenkrater, 
att. sf. Athen, NM Akr 654. Von der Akropolis. 
— van Straten, Hiera 148. 233 V 212 Abb. 154; Ge- 
bauer, Pompe 296 f. Z 1 Abb. 163. — 540/30 v. Chr. 
- L. von einem dinosförmigen Kessel mit Drei- 
fussuntersatz (— Dinos; — Krater; — Tripous) Sa- 
tyrn und Mänaden, r. davon drei Diener im Peri- 
zoma bei der Zubereitung eines Festmahls: Der 
erste hält eine flache Schale (> Skaphe, 1198). Sein 
Gegenüber rührt mit einem langen Stab (> Tory- 
ne) in einem kochenden Kessel (Lebes) auf einem 
niedrigen Dreifuss (> Tripous). R. versucht der 
dritte, kniende Diener seine fleischbestückten 
— Obeloi mit einer — machaira gegen angreifende 
Vögel zu verteidigen. 

1138. (=| 12 a Opfer, gr. 535, etr. 126*) Hy- 
dria, ion. sf. (‘Hydria Ricci’); Rom Villa Giulia o. 
Nr. Aus Cerveteri. — Ricci, G., ASAtene 24-26 
(1946-48) 47-57; van Straten, Hiera 222 V 154 
Abb. 122; Gebauer, Pompe 324-330 Zv 38 Abb. 
200. 201 (Lit.). — 530/20 v. Chr. - Schulterfries: 
Unter einem Dach aus Efeu und Weinranken, in 
denen eine Widder- und eine Ziegenbockhilfte 
hängen, Männer bei den Vorbereitungen des Kult- 
mahles nach dem Tieropfer: L. von vier Männern, 
die ein Schwein und einen Ziegenbock mit der 
—Machaira zerlegen, steht eine > Amphora und 
hängt ein Korb am Rebstock. Es schliessen sich ein 
Akolyth mit Weinkanne (s. Abschnitt IX.H) und 
flachem Teller (> Pinax), ein Aulet und ein Mann 
mit — Kantharos an, die sich sich zum Altar be- 
geben, wo drei Splanchnopten die Eingeweide auf 
— Obeloi braten. Ein Mann schópft mit langer 
Kelle (— Kyathos) aus einer > Amphora im Ge- 
stell Flüssigkeit in eine Schale (s. Abschnitt IX.F), 
ein weiterer entnimmt mit der Gabel (> Kreagra) 
einem grossen, befeuerten Kessel (>Lebes) auf 
Untersitzen (— Lasana) . gekochte Ballen (vgl. 


1198) und legt sie auf ein Tablett (— Pinax?). 
Zwei Männer haben ihre Unterarme in einem ho- 
hen Becken versenkt, wohl ein Knettrog (> Kar- 
dopos). Zwei Splachnopten bestücken r. davon an 
einer — trapeza — Obeloi mit Fleisch. Ein weite- 
rer Mann steht mit Messer (?) und einer Trink- 
schale (?) über den ovalen Enden zweier Stäbe, die 
der vor ihm hockende Mann in Händen hält. Die- 
se Teilszene ist nicht gedeutet. — Laut Gebauer, 
Pompe 326 weisen Efeu und Weinranken sicher auf 
ein Dionysosfest. 

1139. Halsamphora, att. sf. München, Anti- 
kenslg. 1538. - ABV 395, 3; Add? 103; Pingiato- 
glou 39 f. (mit Lit.) Taf. 14, 1; Moraw, S., Die 
Manade in der attischen Vasenmalerei des 6. und 5. 
Jhs. v. Chr. (1998) 190. 280 Nr. 124. — 520-500 v. 
Chr. - Um einen Tisch, auf dem Fleischstiicke lie- 
gen, sitzen zwei Frauen auf Stühlen. Eine Säulen- 
halle zeigt den Ort des Festes, ein Heiligtum, an. 
Eine stehende Frau 1. giesst Wein aus einer — Oi- 
nochoe in den grossen — Skyphos der Sitzenden, 
r. ist eine Stehende mit einer tiefen Schüssel (s. 
Abschnitt IX.G, — Dinos) oder einem Korb in 
der Hand der Sitzenden zugewandt, die an einer 
Blüte riecht. Ähnliche Darstellungen: Pingiato- 
glou 39-51 Taf. 14-17; Scheibler 17-42 bes. 20. 39. 

1140. (= II 5 Kultbilder 214*) Stamnos, att. rf. 
Rom, Villa Giulia 983. - ARV? 621, 33; Moraw, 
2.0. 1139, 201 f. 292 Nr. 333 Abb. 40a. — 460-50 
v. Chr. - Vor der Säule mit einem Maskenidol des 
Dionysos eine trapeza mit Broten und zwei Misch- 
gefässen (sog. — Stamnos). Daneben zwei efeube- 
kränzte Frauen. Die 1. schöpft mit der Kelle 
(> Kyathos) Wein aus dem Mischgefäss in einen 
—Skyphos, die r. wendet sich mit Grussgestus 
zum Idol, in der erhobenen L. ebenfalls einen Sky- 
phos haltend. Auf der Rückseite (Moraw Abb. 
40b) schreiten drei Mänaden mit Skyphos und 
Thyrsos nach r. Der Wein wird anscheinend aus 
—Skyphoi, —Kantharoi, —Phialen, — Rhyta 
und Kannen (s. Abschnitt IX.D) getrunken. - 
Ähnliche Darstellungen: 540. 784. 1390. 


B. Geräte zum Braten und Rösten 


BIBLIOGRAPHIE: Furtwängler, A. E., Zur Deutung 
der Obeloi im Lichte samischer Neufunde, in Cahn, H. 
A./Simon, E. (Hsg.), Tainia. FS R. Hampe (1980) 81-98; 
Gebauer, Pompe 510-512; Kron, U., «Zum Hypogäum von 
Paestum», JdI 86 (1971) 117-148; Lazzarini, M. L., in Schul- 
ler, W. (Hsg.), Probleme des archaischen Griechenland, Xenia 
2 (1982) 9-19; Reinach, A., DA V (1919) 739-741 s.v. «ve- 
ru, verutum, vericulum»; Sparkes 121-137; Stary, P., Feu- 
erböcke und Bratspiesse aus eisenzeitlichen Gräbern der Apen- 
nin-Halbinsel, Kleine Schriften aus dem Vorgeschichtl. Seminar 
Marburg 5 (1979) 40-61; van Straten, Hiera 115-160; Strom, 
I., «Obeloi of Pre- and Proto-monetary Value in Classical 
Greece», in Linders, T./Alroth, B. (Hsg.), Economics of 
Cult in the Ancient Greek World, Boreas 21 (1992) 41-51. 


Opferdiener und Kultfunktionäre nehmen 
nach der Tötung das Opfertier aus, ziehen das Fell 
ab, legen die Eingeweide bereit und hauen die 
Fleischteile in Portionen zurecht. Der für den 
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Verzehr durch die Kultgemeinschaft vorgesehene 
Teil — das/die Splanchna — wird auf Spiessen 
(— Obelos; — Veru) über dem Feuer gebraten. 
Braten, rösten, grillen heisst im Griechischen 
optan. Von diesem Verb ausgehend werden die 
jungen Opferdiener, die auf vielen Vasenbildern 
dieser Arbeit immer freihändig nachgehen, in der 
Forschung ‘Splanchnoptes’ (Rizza, G., ASAtene 
37-38 [1959-1960] 321-345) genannt. Nach den 
wenigen literarischen Quellen wurden die für das 
Mahl bestimmten Fleischspiesse aber auf Stützen 
(> Krateutai) gelegt. Die Vasenmaler scheinen 
möglicherweise eine Unterscheidung zwischen 
dem Braten des Götteranteils, den sie darstellten, 
und dem Braten des Menschenanteils des Flei- 
sches, den sie nicht darstellten, getroffen zu ha- 
ben. In diese Richtung weist auch die Differenzie- 
rung von Bratspiessen in Triobola und Pempobola 
auf der einen und Drachmen auf der anderen Sei- 
te (> Obelos). Im Unterschied zu den Vasenbil- 
dern hantierten beim realen Kultmahl sowohl 
Männer als auch Frauen mit Bratspiessen. Ferner 
briet man das Fleisch in der Bratpfanne oder auf 
dem — Grill, der über ein Kohlenfeuer, eine Koh- 
lenpfanne oder ein Kohlebecken (eschara) gestellt 
wurde. 

Die in Bezug auf Töten, Ausnehmen und Bra- 
ten nicht substantiell abweichende italische Opfer- 
praxis wird in grossen Teilen auch in den romani- 
sierten Provinzen übernommen (s. Nickel 158-170). 
Die zum Braten und Rösten benutzten Geräte wur- 
den anscheinend aus dem Griechischen oder Etrus- 
kischen entlehnt (— Veru, — Krateutai, — Grill). 


Krateutai 

Die früheste Erwähnung von krateutai, d.h. 
Bratspiesshaltern oder -stützen, findet sich bei 
Hom. Il. 9, 202 ff. (Gastmahl Achills für die Ge- 
sandtschaft der Achäer); später kommen auch kra- 
deutai (IG II/III° 1425 B 415; 1541, 20) oder krateu- 
terion (Pollux 6, 89; cf. 10, 97) vor. Nachdem 
Achill das Fleisch zerstückelt und auf Spiesse 
(> Obelos) gesteckt hatte, legt er diese auf K. über 
die Glut zum Braten (Il. 9, 214). Dem Scholiasten 
zufolge handelt es sich bei K. um Stützen aus 
Stein, in der Regel waren es jedoch eiserne Halte- 
rungen für Obeloi, wie Pollux zutreffend schreibt 
(6, 89; vgl. RE XI [1922] 1609 £. s.v. «krateutes 1»). 
Als solche waren sie unerlässlich für Gast- und 
Opfermähler, wurden bisher jedoch kaum in grie- 
chischen Heiligtümern gefunden. Gleichwohl zäh- 
len Inventarlisten sie im 4. Jh. v. Chr. zum Be- 
stand von Heiligtümern in Athen (IG IYIIP 1416, 
12 [?]; 1425 B 388. 415; 1541, 20; IG P 472, 150?) 
und in Bóotien (1132). 

Eine Vorstellung von der Form dieser K. ver- 
mitteln « Bratspiesshalter» aus argivischen und zy- 
prischen Gräbern des 8.-7. Jhs. v. Chr. (Stary 40 
ff.). Sie bestehen grundsätzlich aus einer bis über 1 
m langen, horizontalen Eisenstange mit aufgebo- 
genen Enden und zwei U-förmigen Fusspaaren. 
Eine bemerkenswerte Variante stellen zwei 1,29 m 





bzw. 1,34 m lange Exemplare aus einem spätgeo- 
metrischen Kriegergrab dar, die Schiffe im Längs- 
profil nachbilden (Courbin, P., BCH 81 [1957] 
370-385 Abb. 55-65 Taf. 5). Im 8.-6. Jh. v. Chr. 
zühlen Spiessstützen oft paarweise zum Inventar 
etruskischer und italischer Gräber (Lazzarini 12 f.; 
Stary 40 ff.). Demnach gehörten zwei K. zu einem 
Set, auf denen jeweils ein Ende des Fleischspiesses 
beim Braten über dem Feuer ruhte. Der Begriff 
Feuerbock umreisst einprägsam die Form und 
Funktion dieser Bratspiesshalter. 

Die häufige Vergesellschaftung der Feuerböcke 
in etruskisch-italischen Gräbern mit Bratspiessen, 
Dreifüssen und Geschirr erweist sie als festen Be- 
standteil des frühen Festservices. Der im Lateini- 
schen für Feuerbock geläufige Terminus craticulum 
ist Festus (46 L.) zufolge direkt von K. abgeleitet. 
Die Bedeutung für Opfermähler in mittelitalisch- 
römischen Heiligtümern lässt sich aufgrund der 
unzureichend publizierten Funde wie in Tivoli 
und Valvisciolo (Bouma III 26-28 mit Anm. 207; 
101) nur erahnen. 

Antike Bilder zeigen keine K., vielleicht mit 
Ausnahme eines spätarchaischen böotischen Schüs- 
seldeckels (Gebauer, Pompe 331 f. Zv 49 Abb. 202), 
der das Zurechtschneiden, Aufspiessen, und Be- 
gutachten des Fleisches für das Opfer bzw. Opfer- 
mahl zeigt. Ein fertiggestellter —> Obelos liegt auf 
einem kreuzförmigen Halter. Dieser erfüllt die 
funktionellen Kriterien eines K., wenn er auch 
nicht die Form eines Feuerbockes aufweist. In der 
Regel halten die Diener in griechischen Opfersze- 
nen die Bratspiesse direkt über das Altarfeuer. K. 
kamen demnach vorwiegend für das Braten des 
zum Verzehr bestimmten Opferfleisches in Ein- 
satz. 


Obelos 

Obelos bezeichnet ursprünglich den Bratspiess, 
sowohl im sakralen wie im profanen Bereich 
(Quellen bei Reinach 740 f.). Das Diminutiv obe- 
liskos (1145-1146), das auch Klinge, Lanze usw. 
bedeuten kann, wird selten spezifiziert. O. sind ge- 
wöhnlich aus Eisen (1142. 1146-1151), aber in 
Gräbern und in Inventarlisten von Heiligtümern 
finden sich auch Spiesse aus Bronze (Lazzarini 12; 
IG XI 2, 164 B 16; 203 B 95; IDelos 313i, 15). In 
der Regel bestehen die eisernen O. des 8.-5. Jhs. 
v. Chr. aus vollgeschmiedeten Rund- oder Vier- 
kantstäben. Anders die O. aus dem Heraion von 
Samos: sie sind aus 1-3 mm starken Eisenblechen 
über dem Kern, vermutlich einem Vierkantholz, 
in Form gehämmert (1152). Ein Ende läuft spitz 
zu, das andere ist als Griffblatt unterschiedlichster 
Form ausgebildet (Furtwängler 84-87; 1147-1148. 
1151-1152. 1138; Gebauer, Pompe Abb. 180. 189. 
231. 240. 246. 250). O. erreichen eine von Ort zu 
Ort variierende Länge von ca. 0,7-1,7 m. Aus den 
Massen ist keine Trennlinie zum obeliskos er- 
schliessbar. 

Im Ritus werden nach der Tötung des Opfer- 
tieres zunächst für die Götter die fettumwickelten 
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Innereien (splanchna) auf den O. gespiesst und über 
der Altarflamme gebraten bzw. verbrannt (1141. 
1143). Beides wird auf attischen Vasen dargestellt, 
wobei der Opferdiener mehrere Bratspiesse zu- 
gleich in der Mitte und am Blattende über das 
Feuer hält (1138. 1154. 1156; Gebauer, Pompe 
Abb. 165. 173-179. 202). Dann brät man auf den 
O. für die Priester, Amtsträger und Festteilnehmer 
die geniessbaren Fleischteile in festgesetzter Rei- 
henfolge und Portionierung. 

In dieser Funktion werden O. bei Homer in 
zwei Parallelstellen erwahnt. Beim Opfer des 
Chryses an Apollon und beim Opfer des Nestor 
an Poseidon halten Opferdiener pempobolon ge- 
nannte O.-Bündel über das Altarfeuer (1123. 
1141; Od. 3, 459-463). Die spätere Literatur äus- 
sert sich nur selten zum Bratspiess: Paus. be- 
schreibt, wie sich die Teilnehmerinnen eines Frau- 
enfestes für Demeter mit Messern und O. eines 
Überfalls erwehren (1143; vgl. Gebauer, Pompe 
512, bes. zu Bildern der Tötung des Orpheus). Die 
Handhabung der O. bei der Zubereitung des Kult- 
mahles ist demnach nicht allein Männern und 
Knaben vorbehalten, wenn auch nur diese auf Va- 
senbildern des 6.-5. Jhs. v. Chr. zu sehen sind. 

Die in den Artemis-Heiligtümern von Ephesos 
(Kerschner, M., ÖJh 66 [1997] Beibl. 94), Hyam- 
polis und Sparta (1147. 1153), im Athenaion von 
Philia (1150), in den Heraia von Perachora, Posei- 
donia und Samos (1149. 1151-1152) und den 
Zeus-Heiligtümern von Dodona, Nemea und 
Olympia (1148; Furtwängler 86; Strom 47) aus- 
gegrabenen O. entstammen dem 7.-5. Jh. v. Chr. 
Den Fundorten - am Altar (1147. 1153) oder im 
oder beim ‘Hestiatorion’ (1149) — und den Fund- 
kontexten (1151-1152) nach zu urteilen, wurden 
sie aufgrund ihres materiellen Wertes und ihrer 
Funktion nach Gebrauch im Heiligtum geweiht 
oder deponiert. Dass O. als adäquate Weihge- 
schenke galten, unterstreichen Stiftungen und Vo- 
tivbasen des 7.-6. Jhs. aus den Apollon-Heiligtü- 
mern von Delphi und Akraiphiai (1142; Lazzarini 
9-19) und den Heraia von Argos und Perachora 
(Furtwängler 90 f.; 1149). Ihren Inschriften zufol- 
ge trugen sie eine oder mehrere Drachmen von O., 
d.h. eine gebündelte Handvoll von 6 Spiessen oder 
deren Vielfaches. ©. werden vielfach in solchen 
Einheiten in Heiligtümern aufbewahrt und seit 
dem 6. Jh. v. Chr. in Inventarlisten verzeichnet, 
in Tarent (1128: 2 Drachmen), in Athen (IG 
II/IP? 1425, 40: 42 O.), in Bóotien (1132) oder auf 
Delos (1145-1146; IG XI 2, 203 B 95; IDélos 313i, 
15; vgl. IG HI/III? 1640, 30). 

Nach dem 5. Jh. sind Weihungen archäologisch 
nicht bezeugt, jedoch ist die Benutzung des O. im 
Opfer für das 4.-3. Jh. durch Kultgesetze auf Kos 
(1144) erwiesen. Für Opfer an Zeus Polieus sehen 
diese ein ‘haimatiou obelos trikolios’ vor, ein drei- 
gliedriges Spiessbesteck; das mit dem von Eusta- 
thios (1141) und seinen Quellen beschriebenen trio- 
bolon gleichzusetzen ist (auch IG B 4 B 7; 246, 33). 
Möglicherweise sind die.im Heraion von Samos 





deponierten drei O. als ein solches frühes Triobo- 
lon zu interpretieren (1152). Eustathios (1141) zu- 
folge wurden diese Dreiersets früher in ganz Grie- 
chenland beim Opfer benutzt, bis auf Äolien, wo 
das pempobolon üblich war. Er folgt der seit dem 
Hellenismus etablierten Annahme, Homer sei äo- 
lischer Herkunft gewesen. Pempobola waren jedoch 
weiter verbreitet: Im archaischen ‘Hypogäum’ in 
Paestum fand sich ein geweihtes Opferbesteck aus 
fünf O. und in Opferszenen auf att. rf. Vasen des 
5. Jhs. sind zu einem Fünferbündel geschnürte 
Bratspiesse abgebildet (1151. 1155; Kron 117-148). 

Sets zu je sechs O. sind beim Opfer nicht be- 
legt. Ihr häufiges Vorkommen in Gräbern und 
Heiligtümern wurde damit erklärt, dass die Ei- 
senspiesse als prämonetäre Währung gehandelt 
wurden und als geldwerte Beigaben und Votive 
galten (so Courbin, P., in Greek Renaissance [1983] 
149-156). Ungeachtet chronologischer Probleme 
spricht schon die fehlende Einheitlichkeit in Län- 
ge und Gewicht der O. gegen ihre Verwendung als 
“Wahrung’ (Furtwangler 90-94; anders Strom 41- 
51). Auffällig ist die feste Korrespondenz zwischen 
der Zahl von O. bzw. Drachmen von obeliskoi und 
— Lebetes in Inventarlisten bóotischer Heraia. An- 
scheinend gehóren sechs O. und ein Lebes in ar- 
chaischer Zeit zu standardisierten Services für Op- 
ferbankette (Strom 47-49). 


LITERARISCHE QUELLEN 

1141. Eust. ad Hom. Il. 1, 463, s. Kron 135-138; 
Furtwängler 95. - «Die Alten erklären, dass die 
übrigen (sc. Griechen die Innereien) auf drei O. 
steckten, die sie wohl triobola nennen; nur die Ein- 
wohner von Kyme, ein äolisches Volk, verwende- 
ten pempobola.» Im selben Sinne Ps.-Hdt. v. Hom. 
531-537 (ed. Allen, T. W., Homeri Opera V 217). 
Auch Apollon. lex. Hom. 129, 29 und Hesych. s.v. 
pempobolous sehen im pempobolon einen dem Drei- 
zack ähnelnden fünfzackigen Opferspiess. 

1142. Hdt. 2, 135. — Mastrokostas, E., in Geras 
A. Keramopoullou (1953) 635-646 Taf. 31; SEG 18, 
205; Furtwängler 91 f.; Strom As, — Die Hetäre 
Rhodopis weiht in Delphi ihren Zehnten in Form 
eiserner O., die hinter dem Altar aufgestellt wer- 
den. 

1143. Paus. 4, 17, 1. — Nilsson, Feste 327; De- 
tienne, M., in Detienne/Vernant, Cuisine 183-214. 
- Die zum Fest im Demeter-Heiligtum im lako- 
nischen Aigila versammelten Frauen erwehren sich 
eines Uberfalls der Messenier mit Messern «und 
O., auf denen sie das Fleisch gespickt und geróstet 
haben». 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1144. (7 1549) Kos, Kultkalender. - LSCG 151 
A 53 (Mitte 4. Jh. v. Chr); Furtwängler 96 f. - 
Für Opfer an Zeus Polieus im Monat Batromios 
ist ein haimatiou o. trikolios vorgesehen (= triobolon, 
vgl. 1156), dies bestätigt mit gleichem Wortlaut 
die jüngere koische lex sacra LSCG 156 A 29-30 
(1. Hälfte 3. Jh. v. Chr.). 
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1145. Delos, Chalkothek, Inventar. - IG XI 2, 
161 B 128 (280/79 v. Chr.); 195 B 3-4 (frühes 3. 
Jh. v. Chr.?); 199 B 78-79. 91 (274 v. Chr.); 219 
B 73 (um 260 v. Chr.). — 35 eherne (?) obeliskoi mi- 
kroi. — Gegen ihre Verwendung als Bratspiess 
spricht das doppelte Diminutiv und die nicht 
durch 6 teilbare Anzahl, dafür, dass 274 v. Chr. 12 
obeliskoi in das Hekataion verlagert werden. 

1146. Delos, Heiligtum der Agathe Tyche. — 
IDélos 1417 A II 39 (um 155 v. Chr.); 1426 B II 42; 
1440 A 12 (146-141 v. Chr.); Hamilton, Treasure 
Map 477. — «...6 obeliskoi aus Eisen...» 


REALIA 

1147. Hyampolis (Kalapodi), Apollon-Artemis- 
Heiligtum. — Felsch, R. C., AA (1980) 89-99 Abb. 
71. 72. - 5. Jh. v. Chr. — Mit anderen Votiven in 
situ auf dem Altar gefundener O. mit lanzettförmi- 
gem Griff. 

1148. Olympia, Zeus-Heiligtum. — Olymp- 
Forsch 1 166 f. Taf. 71d-f; Furtwängler 95 Anm. 
68. - O. mit mondsichelförmigem Blatt mit 
Weihinschrift an Zeus. 

1149. Perachora, Heraion. — Payne, H., et al., 
Perachora I (1940) 187-190. - Mitte 8.-Mitte 7. Jh. 
v. Chr. - Viele O. aus den Abraumschichten in 
und um den sog. Tempel der Hera Limenia — eher 
ein Hestiatorion, s. Tomlinson, R. A., BSA 72 
(1977) 197-202; id., in Murray, Sympotica 95-101. 

1150. Philia, Heiligtum der Athena Itonia. — 
Furtwängler 85. 95; Kilian-Dirlmeier, I., Kleinfun- 
de aus dem Itonia-Heiligtum bei Philia (Thessalien) 
(2002) 9. 253 f. Abb. 46 Taf. 4, 15-20; 5, 21-24; 
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6, 25-31. - 9.-mittleres 8. Jh. v. Chr. - O. von 1 
m Länge mit runder Griffplatte wurden nahe am 
Weg deponiert, ähnlich wie in Samos nach dem 
Opfermahl? Sie sind intentionell verbogen. 

1151.° (= 78) Poseidonia (Paestum), Heraion. 
- Kron 118-126 Abb. 2. 6; Strom 44. — Spätes 6. 
Jh. v. Chr. - Im Hypogäum lag ein Set von fünf 
1,49 m langen O. mit runder Griffplatte in Woll- 
decke und Holz-Metallhülle gewickelt auf einem 
Podest; ferner 6 —Hydrien, 2 — Amphoren aus 
Bronze und 1 att. sf. Bauchamphora, in denen sich 
tierische und pflanzliche Fette fanden: wohl ein 
Votivensemble aus ‘homerischem’ pempobolon und 
Speiseopfern. 

1152. Samos, Heraion. — Furtwängler 81-98 
Taf. 18; Samos III 117 Nr. 1/40 Taf. 24; 128 Nr. 
III/14 Taf. 29; Strom 46. — Spätes 7.-frühes 6. Jh. 
v. Chr. - Die O. sind meist länger als ı m. Süd- 
lich des Altars am Weg zum Meer ein Depot mit 
1 Bukranion und 3 O. Wohl ein triobolon. 

1153. Sparta, Artemis Orthia-Heiligtum. - 
Woodward, A. M., in Dawkins, Orthia 391-393; 
Strom 46. — Spätes 8.-7. Jh. v. Chr. - Grosse Zahl 
eiserner ©. mit lanzettförmigen Henkelplatten, 
Fundschwerpunkt um den Altar. 


BILDZEUGNISSE 

1154. Schale, att. rf. Dijon, Mus. Arch. 1223. 
- ARV? 225, 3; Gebauer, Pompe 362 f. 432-436 B 
6 Abb. 231. - Um soo v. Chr. - Opferdiener hält 
einen O. über den brennenden Altar, den zweiten 
vor dem Körper. Neben ihm ein dritter O. und 
ein + Kyathos. 
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1155. Stamnos-Fr., att. rf. Leipzig, Univ. T 651. 
— ARV? 552, 24; Kron 141—144 Abb. 12; Gebauer, 
Pompe 578 Bu 12. - Um 470 v. Chr. - Die vor He- 
rakles fliehenden Opferdiener des Kónigs Busiris 
tragen auloi und ein O.-Bündel (pempobolon). 

1156. (= 231, = I 2 b Libation 20*) Kolonnet- 
tenkrater, att. rf. Neapel, Mus. Naz. 127929. - 
ARV? 551, 15; 1659; Add? 257; Gebauer, Pompe 373 
f. B 17 Abb. 240. - 470/60 v. Chr. - Der Opfer- 
herr libiert aus einer Schale am Altar; neben ihm 
ein Opferdiener mit — Kanoun, eine ityphallische 
Herme und ein zweiter Opferdiener, der splanch- 
na auf einem dreiteiligen O. (triobolon) brat. Ein 
zweiter O. steht angelehnt am r. Bildrand. 


Veru . 

Das lateinische Äquivalent zum — Obelos ist der 
veru mit den Nebenformen verutum und vericulum. 
Bei Plautus zählt der v. mit Geschirr und Kochtóp- 
fen zu den essentiellen Geräten des Opfermahles 
(1157); in der Aeneis wird das Fleisch für das Op- 
fermahl der Gefährten am Grab des Anchises auf v. 
gesteckt und gebraten (1158). Hier wie bei ver- 
wandten Schilderungen treten v. und — aénum, ein 
grosser Kochtopf, in bemerkenswerter enger Nähe 
auf (Verg. Aen. 1, 212-213; Ov. met. 6, 645; Sen. 
Thy. 765 f£. 1061 ff.; Val. Fl. 8, 252 ff.); Kochen und 
Braten des Fleisches gehören im römischen Gast- 
und Kultmahl untrennbar zusammen. 


1157. Plaut. Rud. 132-135. - Zu den Dingen, 
die Daemonides für das Kultmahl im Heiligtum 
der Venus immer wieder ausleiht, gehören Was- 
ser, Feuer, vascula, v. und aula extar (s. Abschnitt 
XIII.D.2, — Olla). 

1158. Verg. Aen. 5, 102-103. — « Andere stellen 
die Kessel (aéna) bereit, im Rasen gelagert / setzt 
man die Kohlen in Brand und brät an Spiessen (ve- 
ribus) das Gescheide.» - Beim Opfermahl am Grab 
des Anchises (5, 42—764) wird das Fleisch auf Spies- 
sen gebraten und in Kesseln gekocht. 


Grill 

Seit frühhelladischer Zeit ist die Nutzung des 
Bratrostes oder Grillgestells in Griechenland be- 
legt. Fleisch, Fisch und anderes wird über dem 
Kohlenfeuer gebraten, geróstet oder gegrillt, zu- 
weilen erhitzt man auf dem G. auch Tópfe und 
Pfannen. Trotz seiner weiten Verbreitung scheint 
es für den G. keinen verbindlichen, einheitlichen 
Begriff im Griechischen gegeben zu haben. Am 
ehesten benennen der gastroptes, das auch in Inven- 
tarlisten (IG XI 2, 161 B 128-129; 199 B 78-79) 
auftauchende «Gerät zum Wurstbraten» (so Amyx 
232; vgl. Hamilton, Treasure Map 369. 467), oder 
die eschara, der allgemeinere Begriff für Rauch- 
herd, den Bratrost (so Sparkes 129 Taf. 5, 3). Ein- 
deutiger ist die lateinische Bezeichnung craticula, 
auf der in einem Epigramm Martials (14, 221) ein 
zünftiger Braten bereitet wird (vgl. Cato agr. 13, 
1; Petron. 31, 11, 70. 7; DA I 2 [1887] 1556 £. s.v. 
« Craticula»). 





Die Form des G. ergibt sich aus seiner Funk- 
tion (1159-1162). Der runde oder rechteckige G. 
besteht aus einem Rost paralleler oder gitterförmi- 
ger Stangen, der an der Seite einen oder zwei Hen- 
kel hat. Bei einfachen Rosten sind die Rahmen- 
stangen zu Standfüssen umgebogen (Agora XII 233 
f.), bei aufwendigen sind die Seiten zu Platten mit 
Fusspaaren ausgebildet (1159-1160). In hellenisti- 
scher Zeit scheinen sich bei tönernen Bratrosten 
gewundene Henkelgriffe durchzusetzen (1160). 
Eine griechische Terrakotta in Berlin (Sparkes 129. 
134 Nr. 21 Taf. 8, 5) zeigt anschaulich, wie ein 
kniender Mann das Feuer unter einem Stangenrost 
anfacht. 

In Heiligtümern wurden Bratroste aus Ton, Ei- 
sen und Blei von der Hocharchaik bis in die Kai- 
serzeit gefunden, die bei der Mahlzubereitung 
dienten (1159-1160. 1162 [?]; Bookidis, N., in 
Hägg/Marinatos, Sanctuaries 53 £.) oder geweiht 
wurden (1161-1162). 


1159. Kalydon, Heroon. - Dyggve, E./Poul- 
sen, F./Rhomaios, K., Das Heroon von Kalydon 
(1934) 134 Nr. 57 Abb. 153. — 3./1. Jh. v. Chr. - 
2 Frr. eines 18 cm breiten und 7,6 cm hohen 
Stabrostes, an dessen Seitenplatten Fusspaare und 
gewundene Henkelgriffe angebracht sind. 

1160.° Olympia, Zeus-Heiligtum. - Furt- 
wängler, W., Olympia IV (1890) 189 f. INr. 1198 
Abb.; Eilmann, R., OlympBer 4, 104 Abb. 87. 88. 
— $.-1. Jh. v. Chr. - Von den zahlreichen tóner- 
nen Rosten ist ein ca. 30 cm langer, rechteckiger 
Stabrost des 4. Jhs. mit Fusspaaren und Griffen an 
den Seitenplatten rekonstruierbar. 

1161. Sparta, Artemis Orthia-Heiligtum. - 
Wace, A., in Dawkins, Orthia 264. 265 Taf. 181, 
21-23; 185, 14-17; 194, 42-44. — Spätes 7. Jh. v. 
Chr. - Mehrere Votivgrille aus Blei. 

1162. Terracina, sog. Jupiter Anxur-Heilig- 
tum. — Borsari, L., NotSc (1894) 109. 111 Abb. 24; 
Bouma III 99 mit Anm. 1068. — o. Dat. — 12,5 cm 
langer eiserner Stangengrill mit Griff auf 4 Füssen. 


C. Gefässe und Untersätze zum Kochen 


BIBLIOGRAPHIE: Bookidis, N., in Hägg/Marinatos, 
Sanctuaries 52-55; Bruit, L., in Murray, Sympotica 162-173; 
Deubner, Feste 93. 112-113. 188. 190-201; Kron, Frauenfes- 
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te 647; Maass, M., «Die geometrischen Dreifüsse von 
Olympia», AntK 24 (1981) 6-20 Taf. 1-3; Morris, S. P., 
«LASANA», Hesperia 54 (1985) 393-409; Scheffer, Ch., 
Acquarossa Tl 1 (1982); Sparkes 129-131; van Straten, Hiera 
146-148. 


Das Kochen spielt eine zentrale Rolle im anti- 
ken Kultmahl (s. Athen. 14, 656; allg. Detienne, 
M., Die Adonis-Gärten [2000]), die kaum geringer 
als das Braten des Opferfleisches für die Festge- 
meinde einzuschätzen ist. Die Quellen nennen das 
Kochen &beıv (Hdt. 1, 48. 119; 4, 61; Aristoph. 
Vesp. 239. 280; Eccl. 845) oder &byotc in Abgren- 
zung zu ént&v, dem Braten. Ilviyeıv oder nviäıg 
bezeichnet das Dünsten und Schmoren. Das ge- 
kochte Essen heisst tov (1134 Z. 34; Linders, T., 
in Hägg, AGCP EpigrEv 78). 

Für die zum Kochen verwendeten Geräte ken- 
nen die Schriftquellen viele Namen, die mit den 
Bildern und Realia nur eingeschränkt in Deckung 
gebracht werden können. Bis zu einem gewissen 
Grade gelingt dies bei den griechischen Gefässtypen 
der — chytra, — Lebes, — lopas und dem latinisier- 
ten — Lebes wie dem rómischen — aénum. Für die 
verwandte aula extaris (Hilgers Nr. 152; Siebert, 
Instrumenta 207 f.; 219 Nr. 22), den clibanus (Sie- 
bert, Instrumenta 213 f. Nr. 15) oder das thermante- 
rion und seine Verwandten liegen kaum archäologi- 
sche Befunde vor (1129. 1130; Amyx 218-221). 

Wie beim Braten benutzt man beim Kochen, 
Schmoren und Dünsten offenes Feuer, Grille und 
Kohlenbecken (Scheffer 92-109) Zusätzlich wer- 
den verschiedene Stützen und Untersitze wie 
— lasana, chytropodes und Dreifüsse (+ Tripous) 
verwendet, Einfache und praktikable Topfformen 
wie die der — chytra oder der — Lebes werden seit 
frühgriechischer Zeit bis in die Kaiserzeit zum Ko- 
chen benutzt. Die zum Schmoren und Dünsten 
geeignetere geschlossene — lopas kommt erst im 
frühen 5. Jh. v. Chr. in Gebrauch. 


Chytra 

Aus der griechischen Küche nicht wegzudenken 
ist die chytra, in der Wasser, Suppen, Kräuter 
(Athen. 11, 464c), Brei und auch Fleisch (Athen. 
10, 449b) gekocht werden. Zum Umrühren nimmt 
man dabei häufig die — foryne zur Hand. Die zen- 
trale, alltägliche Rolle des handlichen Kochtopfs 
zeigt sich in vielen literarischen Erwähnungen und 
sprachlichen Nebenformen (s. Suda s.v. chytra; Pol- 
lux 10, 24. 99; Anth. Pal. 6, 305; DA I 2 [1887] 
1140-1141 s.v. «Chytra»; Sparkes 130; Brommer 9. 
10. 12. 15) sowie vielen Funden in Privathäusern, 
öffentlichen Bauten und Heiligtümern. Die Be- 
nennung ist durch den aufgemalten Namen auf ei- 
ner Ch. und Darstellungen auf att. Vasen gesichert 
(Sparkes 130). Sie ist als einfacher Kochtopf in der 
Regel aus unbemaltem Ton (Hdt. 5, 88; Pollux 7, 
163), selten aus Metall wie eine silberne Votiv-Ch. 
für Hera in Olympia (Athen. 11, 4802). Mit ihrem 
runden Boden steht die grobgemagerte Ch. (1169- 
1171; Aristoph. Eccl. 734) auf — lasana, — tripous 
oder direkt in der Glut des Kohlebeckens (— Grill). 


Bildliche Darstellungen der Ch. im Kultmahl 
sind selten. In Heiligtümern (1169-1171) wurden 
aber Ch. des 5. Jhs. v. bis 4. Jhs. n. Chr. in gros- 
sen Mengen aufgedeckt, wobei Brandspuren und 
die Vergesellschaftung mit anderem grobkerami- 
schen Kochgeschirr von ihrer Nutzung zeugen. 
Auch schriftliche Quellen erweisen nachdrücklich 
die Bedeutung der Ch. für das Kultmahl: Zum ei- 
nen wird die Ch. mehrfach bei Aristophanes in 
Prozessionen mitgetragen (1163); im ‘Plutos’ lässt 
er Karion eine Ch. im Heiligtum stehlen (Plut. 673. 
683. 686). Ferner wird bei Menander eine chytro- 
gaulos als Äquivalent zu einem Lebes für ein Kult- 
mahl angesehen (1125). Zum anderen verzeichnen 
Inventarlisten Ch. (1131) in Heiligtümern, und ein 
attisches Kultgesetz gibt Anweisungen zu ihrer Be- 
nutzung (1168). Konkreter wird die Überlieferung 
zu den attischen Thargelien: Am zweiten Festtag 
kochte man in Ch. eine Panspermie aus den Erst- 
lingen des unreifen Getreides, die man in der Ch. 
in einer Pompé zur Gottheit brachte. Die Ch. hiess 
in diesem Kontext auch Thargelos (1167). An den 
Pyanopsien wurde der in den Ch. gekochte Brei als 
Teil des Pyanopsion genannten Kultmahles ge- 
meinsam verzehrt (1165. 1166). 

An den in Athen und Ionien gefeierten Anthes- 
terien gewann die Ch. eine solche herausragende 
Stellung, dass der zweite Tag dieses Dionysosfes- 
tes den Namen Chytroi erhielt. Theopomp (1164) 
überliefert, dass die Athener in der Ch. Kórner al- 
ler Art mit Honig zu einem Brei verkochten. 

Private Kultmihler lassen sich archáologisch für 
das archaische Sardis (Greenewalt 11—13) erschlies- 
sen, wo man in den Wohnbereichen sorgfältig de- 
ponierte Geschirrservices fand. Zu dem Set zählte 
jeweils ein chytra-artiger Topf, in den man nach 
dem Mahl das komplette Skelett eines geopferten 
Hundes legte (Greenewalt passim; Kron, Frauen- 
feste 647). In diesen Ch. wurde das Fleisch wo- 
möglich auch gekocht. 


LITERARISCHE QUELLEN 

1163. Aristoph. Ach. 284. — Ed. et comm. Dou- 
glas Olson 154. - Unter den Gefässen, mit denen 
Dikaiopolis seine private Dionysosprozession in- 
szeniert (237-279) ist u.a. eine bohnenbreigefüllte 
Ch. (245-246); vgl. Ecc. 730 ff. bes. 734; s. — Et- 
nerysis. 

1164. Theopomp., FGrH 115 F 347a. b. - 
Noél, D., Kernos 12 (1999) 125-152 bes. 144 f.; 
Burkert, GR 363; Deubner, Feste 112 f. — Die 
Uberlebenden der Deukalionischen Flut kochen 
in den Ch. den Brei aus Körnern und Honig, 
und opfern davon Hermes. Einzig die Priester 
dürfen nicht kosten. 

1165. Apollonios Acharneus II, Tresp, A., 
Fragmente der griechischen Kultschriftsteller, RGVV 
XV (1914) 98 f. - Kron, Frauenfeste 647; Bruit, L., 
in Murray, Sympotica 162-173 bes. 167-170; Deub- 
ner, Feste 198-201. - An den Pyanopsien werden 
Hülsenfrüchte, Weizenmehl und Honig in Ch. 
eingekocht. 
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1166. (= 1489) Plut. Thes. 22. — Bruit, L., in 
Murray, Sympotica 162-173 bes. 167 £. — Die von 
Theseus geretteten Athener werfen all ihre Gemii- 
sevorrite zusammen, kochen diese in einer einzi- 
gen Ch. und setzen sich an eine Tafel zum ersten 
und gemeinsamen Mahl. 

1167. Suda s.v. Thargelia. — Bruit, L., in Mur- 
ray, Sympotica 162-173 bes. 169 f.; Deubner, Feste 
179-198 bes. 188 f. - Die an den Thargelien in Ch. 
gekochten Panspermien aus Erstlingen werden 
Apollon geopfert, s. auch Etym. m.; Phot. s.v. 
Thargelos; Porph. abst. 2, 7, p. 137, 16 N. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1168. Phrearrhioi, Lex sacra. — SEG 35, 113; 
Simms, R. M., Hesperia 67 (1998) 91-107 bes. 94. 
100 (um 300 v. Chr.). - Zu Demeterfesten der at- 
tischen Deme. In Z. 21-22 soll «Holz auf den chy- 
tros» gelegt o.ä. getan werden. Der Kontext bleibt 
wegen der grossen Textlücken unklar. 


REALIA 

1169. Korinth, Demeter-Heiligtum. — Pember- 
ton 68-75. 87 Nr. 49; 95 Nr. 109; (100 Nr. 151. 
152); 103 Nr. 172; 186 £. Nr. 646-657 Abb. 23. 24 
Taf. 7. 14. 58. 59. — Frühes 5.-2. Jh. v. Chr. - Nr. 
151. 152. 646. 647 haben einen hohen Hals. Auch 
die von Slane 75 f. 80-84 Nr. 172-179 Abb. 18. 19 
Taf. 10 «stew pots» oder «cooking pots» genann- 
ten tiefbauchigen Henkeltöpfe (1.-2. Jh. n. Chr.) 
sind Ch. 

1170. Olympia, Zeus-Heiligtum. - Kunze, 
E./Schleif, H., OlympBer 4, 96-101 Abb. 76-84; 
OlympForsch V Taf. 77, 1; OlympForsch VUI 145 
Abb. 13. — 4. Jh. v.-2. Jh. n. Chr. - Viele Ch. aus 
dem Bereich der Badeanlagen, bei Wasserbehälter 
k über 80 Frr. Nach Aufgabe des Bades um 100 v. 
Chr. wird das Areal bis rund 100 n. Chr. als Koch- 
stelle benutzt. 

1171. Theben, Kabirion. — Heimberg 72-77. 142 
f. Nr. 507-554 Taf. 26-29. - 5. Jh. v.-4. Jh. n. 
Chr. - Die Ch. besitzen einfache Ränder (507-516; 
2. Hälfte 5.-ı. Hälfte 4. Jh. v. Chr.), einen Deckel- 
falz (517-530; 2. Viertel 5.-Mitte 2. Jh. e Chr.), 
ein Deckellager (531-553; 2. Jh. v.-4. Jh. n. Chr.) 
und sind sackartig (554; 4. Jh. n. Chr.). - Deckel: 
Heimberg 77 £. 143 £. Nr. 568-577 Taf. 30. 


Lebes 

Zum Erhitzen von Wasser und Speisen wird in 
Griechenland seit mykenischer Zeit der lebes bzw. 
das lebetion bevorzugt, ein meist rundbodiger, bau- 
chiger Kessel unterschiedlicher Form aus Bronze 
(s.v. «Lebes»: DA II 2 [1904] 1000-1002; v. Lo- 
rentz, RE Suppl. VI [1935] 218-221; Siebert, Instru- 
menta 224-225 Nr. 29; NPauly 6 [1999] 1215). In 
homerischer Zeit entwickelt sich der L. zu einem 
der begehrtesten Siegespreise in der Adelswelt 
(Hom. Il. 9, 122). Im 8.-6. Jh. nimmt der mit dem 
Dreifuss verschmolzene L., auch I. tripous (Drei- 
fusskessel) genannt, als eine der kostspieligsten und 
prominentesten Weihungen in den panhellenischen 


Heiligtümern (Verg. Aen. 3, 466; Ps.-Ascon. div. 
Caec. 101) kolossale Masse an, die mit bis zu 2-3 m 
Höhe fern jeder Benutzbarkeit liegen (Maass 6-20 
Taf. 1-3). Entsprechend ist in antiken Quellen auch 
von L. aus Gold und Silber die Rede (v. Lorentz 
218; Hdt. 6, 58; 9, 80; Verg. Aen. s, 266; Pollux 
10, 63). Als verwandte Gefässformen entwickeln 
sich in archaischer Zeit der Greifenkessel und der 
sog. — Dinos (Maass passim; 1137). 

Für das profane und auch das sakrale Mahl 
bleibt der L. weiterhin ein sehr wichtiges Koch- 
utensil (Hom. Il. 21, 362; Hdt. 1, 48. 59; 4, 61; 
Athen. 11, 408d; Pollux 10, 95; Suda s.v. lebes). 
Herodot berichtet, wie ein mit Opferfleisch be- 
stiickter Kessel in Olympia wundersam ohne Feu- 
er zu kochen anfing (1172), und dass auch die Sky- 
then L. für ihre Kultmähler benutzen (4, 61). Bei 
Euripides soll im L. das Opferfleisch für ein Mahl 
zu Ehren der Nymphen (1173) und bei Menander 
für ein Kultmahl im Pan-Heiligtum (1125) ge- 
kocht werden. 

In den Heiligtumsinventaren taucht der L. 
häufiger auf, auch mit Angaben zu Form, Funktion 
und Material (s. Hamilton, Treasure Map 459. 472 
s.v. L.). Aus dem Kontext mancher Inventare geht 
hervor, dass L. beim Kultmahl benutzt wurden 
(1128. 1131. 1132). Ferner fällt eine feste Kor- 
respondenz von je einem L. zu je 6 Bratspiessen auf: 
Diese gehórten wohl als standardisiertes Set zur 
Ausstattung archaischer Kultbankette (— Obelos). 

Ein anschauliches Bild vom L. im Kultmahl 
gibt die ‘Ricci-Hydria’ (1138; auch 1174), auf der 
das Fleisch in einem auf — lasana ruhenden, steil- 
wandigen Topf mit weiter Öffnung kocht. Von 
gleicher Form ist ein Kochtopf auf einer Votivste- 
le (1136), der ebenfalls als L. zu identifizieren ist. 
Den aus Olympia bekannten Dreifusskesseln ent- 
sprechen eher die beiden L. — ein dinosfórmiger 
und ein halbkugeliger mit abgesetzten Schultern - 
auf einem archaischen Volutenkrater (1137). L. 
zeigen ein weites Formenspektrum, die Quellenla- 
ge lässt aber keine differenzierte Namensgebung zu 
(s. ARV? 297, 1; 1174; OlympForsch XX 7-9). Ab- 
gesehen von den eindeutig als Votiven erkenntli- 
chen Prunkdreifiissen des 8.-6. Jhs. sind aus Hei- 
ligtümern einige L. aus Metall bekannt: Hier sind 
vor allem die olympischen L. zu nennen (Olymp- 
Forsch XX bes. 19-69. 178-235 Le 1-587). 

Der römische Begriff lebes bezeichnet denselben 
Typus von Kochkessel, setzt sich aber erst in der 
christlichen Literatur durch (Hilgers Nr. 214). Er 
vermag nicht gängige Aquivalente wie — aönum 
oder — olla zu verdrängen. 


Aénum 

Das funktionale und formale lateinische Pen- 
dant zum —Lebes ist das aenum. Quellen belegen 
die Beliebtheit des ‘ehernen Kessels’ (Gloss. 3, 325) 
zu profanen wie sakralen Zwecken. In erster Linie 
dient er zum Erhitzen von Wasser, aber im gros- 
sen A. wird auch Wein, Öl, Medizin u.a. aufbe- 
wahrt (Hilgers Nr. 4). Bei Fest- und Kultmählern 
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kocht man im A. gerne das Opferfleisch (1158; 
Verg. Aen. 1, 212-213; Val. Fl. 8, 252-254). In den 
Schriftquellen tauchen häufig, fast formelhaft A. 
und —veru Seite an Seite auf. 

Ein römischer Weihaltar zeigt einen Opferdie- 
ner beim Kochen des Kultmahles in einem solchen 
bauchigen Kessel (1175). Anders als der Lebes, der 
normalerweise auf einem — tripous steht, hängt 
hier das A. in einem Gestell über dem Feuer, so 
wie es die Quellen für das A. überliefern (s. Hil- 


gers 94). 


LITERARISCHE QUELLEN 

1172. Hdt. 1, 59, 1. — Als Hippokrates, der 
Vater des Tyrannen Peisistratos, in Olympia ein 
Opfer darbringt, geschieht ein Wunder: Als die L. 
voller Wasser und Feuer dastehen, kochen sie ohne 
Feuer auf und das Wasser läuft über. 

1173. Eur. El. 800-801. — «...und andere zün- 
den Feuer an und stellen die Kessel auf den 
Herd...». - Vorbereitung der Opfer für die Nym- 
phen und das zugehörige Opfermahl (761 ff.). 


BILDZEUGNISSE 

1174. Schalenfr., att. rf. Paris, Louvre C 10918. 
- ARV? 467, 130; Sparkes, B. A., JHS 85 (1965) 
163 Taf. 30; Gebauer, Pompe 315 f. Z 21; 336-341 
Abb. 185. - Um 480 v. Chr. - Innen: Mann hält 
lappenfórmige Objekte (Fleischstücke?) über einen 
weitmundigen Kochtopf auf einem niedrigen 
+tripous; mit der R. greift er ein unbestimmtes 
Objekt aus dem Kessel — wohl ein Lebes mit ei- 
nem senkrechten und einem geschmückten hori- 
zontalen Henkel. 

1175. (= 200. 1122) Altar für die Matronae 
Aufaniae. Bonn, Rhein. Landesmus. D 288. - L. 
Ns.: Ein Koch rührt mit einer — trua im sieden- 
den aënum, das über brennenden Holzscheiten 
hängt. 


Lopas 

Im frühen 5. Jh. v. Chr. etabliert sich neben 
der —chytra eine neue Form flacher Kochtöpfe 
bzw. tiefer Pfannen. Sie trägt in der weiten 
Mündung einen Falz zur Aufnahme eines Deckels, 
besitzt einen bis zwei Henkel und ist in der Regel 
aus ungefirnisstem, grob gemagertem Ton (1177- 
1179; Agora XII 227 f. 373 f. Nr. 1959-1982; 
Heimberg 74-77). 

Der antike Name dieser Formgruppe ist nicht 
überliefert, die Bezeichnung lopas trifft aber wohl 
das Richtige (Sparkes 130 f.; Brommer 6). Bei 
Aristophanes tritt die L. als Kochgeschirr und 
Pfanne (Ran. 52. 282; Equ. 1034; auch Athen. 6, 
229b) zusammen mit der — chytra auf (Plut. 812). 
Der Scholiast zu Equ. 1034 und Pollux (6, 88; 10, 
95) zählen beide zu den Kochgefässen. Aus der 
Verbindung von L. und pnigein (Aristoph. Vesp. 
511) geht klar hervor, dass es sich um einen ge- 
schlossenen Topf handelt, der nach Menander 
(1125) auch als Ersatz für den — Lebes zum Bra- 
ten bzw. Dórren von Fleisch verwendet wird. 





In welchem Umfang die L. in der Kaiserzeit 
noch Verbreitung geniesst, ist angesichts der we- 
nigen publizierten Funde (1177-1179; Heimberg 
77) schwer abzuschätzen. Niedrige Deckeltöpfe 
mit knapp abgesetzter Steilwandung und offene 
Pfannen aus Italien und ihre Nachbildungen treten 
anscheinend in Orten wie Korinth (1177) die 
Nachfolge der L. an. Womöglich trugen diese 
Kochtöpfe den lateinischen Namen patina, den 
Quellen nach flache, weite Schüsseln und Pfannen, 
in denen auch abgedeckt gekocht, gebraten und 
gedörrt wurde. Ihre Verwendung im Kultmahl ist 
allerdings nicht nachgewiesen (Hilgers Nr. 283). 

Der Grossteil der L. aus Heiligtümern gehört 
in das 5.-2. Jh. v. Chr. (1177-1179; Kerameikos X 
208 f. 213). Geschmortes und Gedünstetes scheint 
der archäologischen Überlieferung nach im sakra- 
len Mahl einen wichtigen Platz eingenommen zu 
haben, aus den schriftlichen Quellen erschliesst sich 
dies nicht. In den Inventaren der Heiligtümer 
spielt die L. keine Rolle, Weihungen (1176) und 
Darstellungen sind rar (Agora XII 227), aber eine 
Votivstele (1136) zeigt wohl den Moment im 
Kultmahl, da ein Koch den Deckel einer grossen, 
weiten L. mit gewölbtem Boden und steilwandig 
abgesetztem Rand lüftet und in ihr mit einer — to- 
ryne rührt (vgl. Slane 80 Abb. 17). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1176. Vollgraff, W., BCH 33 (1909) 171-175 
Nr. 1, 20 (4. Jh. v. Chr.); SEG 1, 67; 11, 3333 17, 
146; 28, 393; 40, 332. — Kultfunktionare haben das 
Heiligtum des Apollon Pythios in Argos repariert 
und ihm «...lo/pJidas (lopades, dorisch) und eine 
silberne epichyta (> Epichysis) » geweiht. 


REALIA 

1177. Korinth, Demeter-Heiligtum. - Pember- 
ton 68-75 bes. 74 f. 96. 187 f. Nr. 110-112. 658- 
660 Abb. 24. 37 Taf. 14. 24. 59. — Corinth VII 3, 
124-128; Bookidis, N., in Hägg/Marinatos, 
Sanctuaries 52 £. — 4.-3. Jh. v. Chr. - In drei Ty- 
pen unterteilte sog. «Kasserollen». Sie zeigen deut- 
liche Gebrauchsspuren wie die späten «Kasserol- 
len» — italischer Import oder lokale Nachbildung 
— des 1.-3. Jhs. n. Chr. (Slane 74-75. 79-81 Nr. 
168-170 Abb. 17). 

1178. Olympia, Zeus-Heiligtum. - Kunze, 
E./Schleif, H., OlympBer 4, 97. 102-104 Abb. 85. 
86a-c. - 5. Jh. v.-1. Jh. n. Chr. - An einer Koch- 
stelle in der Badeanlage am Kladeos wurden Pfan- 
nen mit flach gewólbten Bóden — háufig mit Russ- 
spuren — und Deckel gefunden. 

1179. Theben, Kabirion. - Heimberg 74-77. 
143 Nr. 555-567 Taf. 30. — 5.-2. Jh. v. Chr. - Zu 
den L. gehóren einige hellenistische, zumeist als 
Knäufe erhaltene Deckel (77 £. 143 £. Nr. 568-577 
Taf. 30) aus dem 4.-2. Jh. v. Chr. 


Tripous 
Chytra, Lebes und andere Kessel werden zum 
Erhitzen direkt in die Glut oder auf Stützen über 
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das Feuer gestellt. Seit geometrischer Zeit wird für 
diesen Zweck häufig der tripous (Dreifuss) aus 
Bronze oder Eisen eingesetzt. Er tritt in verschie- 
denen Formen und Grössen auf, vom niedrigen 
Ringuntersatz mit einfachen oder figural ausgestal- 
teten Beinansätzen — z.B. Löwenpranken - bis hin 
zu hohen Stabdreifüssen mit Verstrebungen unter 
der Ringaufnahme für das Gefäss (OlympForsch 
XX 76-79). Im 8.-6. Jh. v. Chr. verschmilzt der 
T. mit dem —Lebes zu einer neuen Gefässgat- 
tung, dem Dreifusskessel (tripous lebes, s. Maass 6 
£.), der als teures Prestigevotiv mit bis zu 3 m Hö- 
he nicht mehr gebrauchsfähig ist. Die Beine wer- 
den hierbei direkt an den Kesselkörper appliziert 
(Maass; OlympForsch II. VI. X. XI). Der norma- 
le T. wird weiterhin zum Kochen im Fest- und 
Kultmahl benutzt. In Heiligtümern wie Olympia 
kamen viele dieser Dreifüsse zu Tage (1182). Auf 
einem attischen Krater des 6. Jhs. sieht man zwei 
T. im Kultmahl (1137), einen hohen mit schlan- 
ken Streben und einen niedrigen mit kräftigen 
Beinen, der mit seinem deutlich angegebenen 
Ring den — Lebes knapp über dem Feuer hält. Auf 
einer Schale des Makron wird der T. ebenfalls in 
einer Opferszene gezeigt (1174). 

Spätantike Quellen nennen den Dreifuss auch 
chytropous: Pollux erwähnt auch —lasana syn- 
onym zu chytropodes als Ständer der warmen 
— chytra (10, 99). Aus dem Namen erschliesst sich 
jedenfalls seine Funktion als Topfuntersatz. Meh- 
rere Genre-Terrakotten zeigen, wie die chytra auf 
einem kleinen T. mit Ring über dem Feuer kocht 
(Sparkes 136; Scheffer 106 Abb. 85). 

Im römischen Kult wird der tripus, ein stabiler 
oder klappbarer Dreifuss, in erster Linie als trag- 
bares Untergestell für Opferbecken (Siebert, In- 
strumenta 255 £. Nr. 62; Hilgers Nr. 362) und nicht 
fiir Kochkessel benutzt. Das ist wohl auch fiir die 
beim sog. Tempel A am Largo Argentina in Rom 
gefundenen Frr. bronzener Dreifüsse aus republi- 
kanischer Zeit (Marchetti-Longhi, A., BullCom 64 
[1936] 97 £.) anzunehmen. 


Lasana 

(t& Adoava, nur pl.) Die Identifizierung der 
vielerorts gefundenen kurzen, leicht angewinkel- 
ten halbhohlen Tuben aus Ton, die häufig auf der 
Aussenseite einen kleinen Ringhenkel und an den 
Enden schmale Ringwülste besitzen, ist über 
Aristoph. Pax 890-893 gesichert, wo die Beine 
der personifizierten Theoria ironisch mit ge- 
schwärzten lasana verglichen werden (Morris 393- 
409; Papadopoulos, J. K., Hesperia 61 [1992] 203- 
221). Das zugehörige Scholion vergleicht die L. 
mit chytropodes - Kochtopfständern (— Tripous). 
Alkiphr. epist. parasiticae 3, 5 (3, 2, 3 Schepers) 
sieht in letzteren separate Stützen. Eine solche 
zweibeinige Konstruktion findet sich unter einem 
— Lebes auf der 'Ricci-Hydria' (1138), die exakt 
die Form der gebogenen Tuben mit Ringhenkel 
wiedergibt. Gegenüber dem — tripous zeichnet die 
L. aus, dass sie flexibel, austauschbar und passge- 


nau unter der individuellen Wölbung der jewei- 
ligen Kessel positioniert werden können. Ihr Ver- 
schieben reguliert die Topfhöhe über dem Feuer 
und die Hitzeeinwirkung auf das Kochgut (s. 
Morris 401). 

Funde aus Himera (1180) und Nymphaion 
(1181) belegen die L. als Hilfsmittel beim Zuberei- 
ten von Kultmählern in archaischer Zeit. Ange- 
sichts der Vielzahl an L. in Nymphaion (1181) stellt 
sich die Frage, ob hier wie in anderen Demeter- 
Heiligtiimern (Kron, Frauenfeste; Bookidis, N., in 
Hiage/Marinatos, Sanctuaries) die Frauen in Koch- 
und Bankettgemeinschaften das Fest begehen. L. 
wurden vor allem im 6.-5. Jh. v. Chr. benutzt, im 
Hellenismus scheinen sich an ihrer Statt Kohlenbe- 
cken und zylindrische Kocher durchgesetzt zu ha- 
ben (Morris 401). Dem Scholiasten zu Aristoph. 
Pax 893 sind die L. als «Kochplätze, an denen das 
Fleisch nach den Opfern für die Boule zubereitet 
wurde», nur noch ein vager Begriff. 


REALIA 

1180. Himera, sog. Area Sacra. - Bonacasa, 
N., Himera I (1970) 75. 234 f. Abb. 14 Taf. 57, 2. 
3, Alv 7. 8; Morris 400. 407 H 65; 98 H 65; 102. 
— 7.-6. jh. v. Chr. - L. aus der Altarzone 32m öst- 
lich des Tempels B. 

1181. Nymphaion, Demeter-Heiligtum. - 
Khudiak, M. M., Soviet Archaeology 16 (1952) 232— 
281 bes. 256 Abb. 17; Morris 406. — 7.-6. jh. v. 
Chr. ~ 15 hohle Frr. und 28 massive Frr. tónerner 
L. aus Votivdepositum. 

1182. Olympia, Zeus-Heiligtum. - Olymp- 
Forsch XX. bes. 76-79. 243-248 U 1-36 Abb. 22. 
23. — 6.-5. Jh. v. Chr. - Verschiedene Dreifüsse 
und Dreifussringuntersätze aus Bronze. 


D. Gefässe und Geräte für die 
Zubereitung von Speisen 


BIBLIOGRAPHIE: Amyx 231-239; Bookidis, N., in 
Hägg/Marinatos, Sanctuaries 53 £.; Jacobsthal, P., «ABAI- 
NA EITI TYPOKNH£TIAO£», AM 57 (1932) 1-7 Beil. I. 
Il; Kerschner, M., Alt-Agina II 4 (1996) 59-132; Nickel 67- 
69; Sparkes 125-129. 


Einen grossen Teil des Festmeniis nehmen Spei- 
sen und Zutaten aus vegetarischen Lebensmitteln 
ein. Die Quellen nennen Kase, Getreide, Hiilsen- 
friichte, Niisse, Gemiise, Gewiirze usw. (LSS 124), 
und archäobotanische Untersuchungen im Deme- 
ter-Heiligtum in Korinth (Bookidis, N., et al., 
Hesperia 68 [1999] 1-54) bestätigen das Bild eines 
abwechslungsreichen Speisezettels. Uber das Zu- 
bereiten von Kalt- und Warmgerichten, über das 
Verarbeiten von Teig und Brei zu Brot, Gebäck 
und Eintöpfen in Kultbezirken schweigen die 
Quellen weitgehend. Eine Ausnahme ist Sikons 
Monolog in Menanders Dyskolos (1125). Auch 
Bilder sind selten (1138. 1190), aber die für das 
Reiben, Stampfen, Mahlen, Kneten, Mischen und 
Formen der Lebensmittel benötigten Geräte und 
Gefässe werden gelegentlich in Inventarlisten von 
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Heiligtümern geführt. In geringem Umfang sind 
Käsereiben, Knettröge und -becken, Mörser und 
Stössel, Mortarien und Reibesteine auch archäolo- 
gisch fassbar. Ferner werden flache Schalen und 
Tabletts wie die —>skaphe oder tiefe, bauchige 
Schüsseln und Schalen wie Seurnp oder die >Le- 
kane zum Mischen und Kneten verwendet und in 
Kultbezirken hinterlassen (Amyx 232 f. zu Pollux 
10, 105; Sparkes 128 £.). 

Vasenbilder und figiirliche Terrakotten vermit- 
teln ein lebendiges Bild von diesen Tatigkeiten im 
Alltag (Sparkes 124 f.). Backen nimmt dabei einen 
grossen Raum ein. Da man beim Kultmahl Brot 
ass und den Göttern Kuchen opferte (1134 Z. 36; 
Deubner, Feste 260 f. Index s.v. «Kuchen»; Kron, 
Frauenfeste 619), liegt die Vermutung nahe, dass 
man in Heiligtümern buk, auch wenn Backöfen 
kaum nachgewiesen sind. Es gab diese jedoch in 
transportablen Grössen (Sparkes 127-129). Dass 
Bäcker zu Kultmählern herangezogen wurden, 
zeigen delische Abrechnungslisten für die Posideia 
und Eileithyia im frühen 2. Jh. v. Chr. Zweimal 
ist ein artokopos vermerkt (IDélos 401, 22; 440 A 
69; Linders in Hägg, AGCP EpigrEv 77), der al- 
lerdings auch ausserhalb des Heiligtums gearbeitet 
haben kónnte. 


Kardopos 

Zum Kneten, Rollen und Formen von Teig 
und anderem eignet sich grundsätzlich jedes grös- 
sere flache Gefäss, ob Platte, Becken oder Trog. 
Entsprechend viele Gefässe — zumeist aus Ton 
oder Holz — werden in den griechischen Quellen 
synonym genannt: der kardopos, die maktra oder 
makra, die — skaphe und die thyeia (— Mórser) 
(Pollux 1, 245; Amyx 231-233. 239-241; Sparkes 
135 Nr. 35-53 Taf. VII 3). Den Quellen nach 
scheint sich aber K. als Bezeichnung für Knettrog 
bzw. -becken durchzusetzen. Es handelt sich um 
runde und oblonge Tröge oder um schwere Be- 
cken, die Luterien vergleichbar auf einem Stän- 
der montiert und von diesen formal schwer zu 
unterscheiden sind (LSJ s.v. xdpSortog; Amyx 
239-241; Sparkes 126 f.; Kerschner 100-106). 
Uber ein solches Becken beugen sich auf der 
‘Ricci-Hydria’ (1138) zwei Manner. Dass K. in 
Heiligtiimern benutzt werden, legen attische und 
delische Inventare nahe (s. Hamilton, Treasure 
Map 463. 478). 


Mörser und Stössel 

Zum Mahlen, Reiben, Stampfen und Zerstos- 
sen der Lebensmittel werden im Haus und im Hei- 
ligtum verschiedene Mahlgeräte aus Holz, Eisen, 
Stein oder Ton benutzt (Amyx 233. 238 £.). Der 
doidyx (lat. pistillum) genannte Reibestein und der 
kurze Stössel, wohl aletribanos (ebenso pistillum), 
eignen sich für kleine Mengen (1188). Den hyper- 
on (pilum) genannten langen Stössel nimmt man 
für grosse Portionen. Auffällig ist die Schaftver- 
jiingung zur Stabmitte hin (1190; jeweils LS] s.v.; 
Kerschner 103; Sparkes 125). Hyperon und holmos 


(pila), der zugehörige schwere, tiefe Mörser, wer- 
den schon von Hesiod erwähnt (Op. 423; Amyx 
235-239). Gemeinsam tauchen sie auch in einer lex 
sacra der delphischen Amphiktyonie des 4. Jhs. v. 
Chr. (IG I/II? 1126, 24) und in einem tenischen 
Heiligtumsinventar des 3. Jhs. v. Chr. (IG XI 5, 
872, 82) auf. Im Fundspektrum griechischer Hei- 
ligtümer spielen sie keine Rolle. Ein ‘Dinos’ (1190) 
zeigt jedoch, wie mit zwei hypera im holmos Korn 
oder andere Zutaten wohl für ein Kultmahl zer- 
stossen werden. 

Seltener als der eigentliche Mörser finden Mor- 
tarien in den Quellen als thyeia (mortarium) Erwäh- 
nung (Amyx 247; Hilgers Nr. 248; LSJ s.v. 
«Qveta»; Sparkes 125). Es handelt sich um flache 
Steinschalen, grobtönerne, dickwandige Reibe- 
schalen und -schüsseln mit schwerem Boden, die 
in geringer Anzahl auch in Heiligtümern zum Ein- 
satz kamen (1183. 1185. 1188. 1189). Charakteris- 
tisch ist der grobkörnig aufgerauhte Schalenboden, 
der den Reibungswiderstand erhöhen soll (1183; 
anders 1189). Bis zur Kaiserzeit verändert sich die 
schlichte Form nur geringfügig (Agora XI 221- 
223; Heimberg 71 £.). 

Die italisch-römischen Reibeschalen sind sehr 
verwandt in Gestalt und Benutzung. In den Quel- 
len ist von Mortarien aus Gold, Silber, Bronze und 
Kupfer die Rede (Hilgers Nr. 248). Ein Reibebe- 
cken aus Stein wurde im Vesta-Heiligtum in Rom 
(1188) gefunden; womöglich benutzten es die Ves- 
talinnen für Festmähler. In einem gallo-römischen 
Heiligtum (1184) wurden Reibeschalen aus Ton 
dediziert und dem Gott vielleicht zur Weiterver- 
wendung im Kultmahl übergeben. 


Tyroknestis 

Die tyroknestis genannte Käsereibe besteht aus 
einem rechteckigen Bronzeblech mit Griff, in das 
Löcher mit ungeglätteten, scharfen Rändern ein- 
getieft sind. Variationen gibt es bei der Grösse und 
der groben (1186) bis feinen (1187) Reihung der 
Löcher sowie der Befestigung der Bügel. Unge- 
achtet ihres geringen materiellen Wertes, ihrer un- 
scheinbaren Grösse und Form geniesst die T. in der 
frühgriechischen Gesellschaft Wertschätzung. Rei- 
bebleche finden sich in profanen, sepulkralen und 
sakralen Kontexten (Jacobsthal 1-6; Olynthus X 
191-194 Nr. 600-608 Taf. 48. 49). In Heiligtümern 
benutzt man sie reichlich vor und im Kultmahl, 
wie Reiben aus Olympia, Perachora und Philia 
(1186-1187; Jacobsthal 2 f. Nr. 1-3) belegen. 
Auch in hellenistischen Inventaren von Heiligtü- 
mern werden T. aufgelistet (1130. 1132; IG XI 154 
A 69). Aussagekräftige Zeugnisse zur T. im sakra- 
len Mahl fehlen, von kurzen Notizen abgesehen 
(Aristoph. Vesp. 938. 963; Av. 1578; Lys. 231 + 
Schol.; Athen. 4, 169b). 

Eine plastische Vorstellung von der Handha- 
bung der T. gibt eine frühklassische Terrakotta- 
Figur aus Böotien, die im Sitzen den Käse in den 
vor ihr stehenden Mörser hobelt (Jacobsthal 5 f. 
Beil. I. II; Sparkes 125. 136 Nr. 56 Taf. VII 3). 
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REALIA 

1183. Ephesos, Artemision. — Kerschner, M., 
OeJh 66 (1997) Beibl. 85-226 bes. 119. 143 f. 185 
Nr. 20. 63 Taf. 4. 9. - 2. Hälfte 7.-ı. Hälfte 6. Jh. 
v. Chr. - Grobtónerne Reibeschüsseln mit Dreh- 
rillen und abgesetztem breitem Rand. 

1184. Cardena (Karden), gallo.-röm. Heilig- 
tum. — Nickel 59. 67-69 Abb. 49. 59 Phototaf. 12 
Taf. 41. - 1.-2. Jh. n. Chr. - Auf einer der tóner- 
nen Reibeschalen wurde vor dem Brand VOL- 
CANO eingeritzt (Inv. 1.118, ein Streufund), die 
Weihinschrift einer zweiten Schale ist unpubliziert. 

1185. Korinth, Demeter-Heiligtum. — Pember- 
ton 66-68 95. 185 Nr. 108. 639-641 Abb. 22. Taf. 
14. 58. — Frühes 5.-2. Jh. v. Chr. - Viele stark 
fragmentierte Mortarien aus grober Tonware mit 
vielfältigen Rand- und Henkelformen. 

1186. Perachora, Heraion. — Payne, H., et al., 
Perachora I (1940) 182 Taf. 81, 11. — o. Dat. - Bron- 
zene Reibe mit dichtgesetzten schrigen Lochreihen. 

1187. Philia, Athena Itonia-Heiligtum. - Kilian- 
Dirlmeier, I., Kleinfunde aus dem Itonia-Heiligtum 
bei Philia (Thessalien) (2002) 16 Nr. 11 Taf. 11, 213; 
183, 213. — 9.-8. Jh. v. Chr. — Fr. einer Kasereibe 
aus Bronze. 

1188. Rom, Vesta-Heiligtum. — Gjerstad, E., 
Early Rome III (1960) 367. 372 Abb. 241, 2. 5; Bou- 
ma III 78-79. — Spates 7.-mittleres 6. Jh. v. Chr. 
— Stóssel, flache Reibeschale aus Tuff und grosse 
Mengen an grobem Küchengeschirr (Gjerstad 310- 
320. 359-374) aus dem sog. Archaischen Pozzo im 
SO des Tempels. 

1189. Theben, Kabirion. - Heimberg 71 f. Nr. 
473-478 Taf. 23. - 4. Jh. v.-4. Jh. n. Chr. - Tó- 
nerne Mortarien ohne Henkel, Ausgussschnauzen 
und die übliche Bodenaufrauhung. 


BILDZEUGNISSE 

1190. (= II 4 c Musik, gr. 180*) ‘Dinos’ der 
Campana-Gruppe, sf. Boston, MFA 13.205. - 
Fairbanks, A., AJA 23 (1919) 279-287 Abb. 1. 2; 
Villard, F., MonPiot 43 (1949) 42-57; Kerschner 
103 mit Anm. 523. — Spätes 6. Jh. v. Chr. - Fest 
mit Kulttänzern. Eine Frau und ein Mann zerstos- 
sen mit langen Stósseln in lotosfórmigem Mahlge- 
fäss das Gut. Zwei Männer bringen in Netzbeutel, 
tiefer Schüssel und zwei — Oinochoen Zutaten. 


E. Besteck und anderes Gerät 


Zu den von Pollux (6, 88) und in der Anth. Pal. 
(6, 305) erwähnten nayeıpein eines Koches zählen 
neben Bratgeräten und Kochtöpfen auch Werk- 
zeuge, mit denen Braten und Würste gewendet 
und vom Grill gezogen werden, mit denen Fleisch 
und andere feste Speisen in den Kochtopf gelegt, 
dort umgerührt, wieder herausgenommen und auf 
Teller und Platten gelegt werden. Für diese Ga- 
bein, Haken, Schöpfer, Stöcke und Löffel sind vie- 
le Begriffe überliefert, die sich in derselben Defini- 
tionsschärfe nur schwer auf die Geräte übertragen 
lassen. Als Besteck im modernen Sinne fanden die- 





se kaum Verwendung. In der Regel wurden 
Fleisch, feste Speisen, Suppen und Brei mit Hilfe 
von Brot aufgenommen und gegessen (Sparkes 123 
f.). Als weitere Unscharfe kommt hinzu, dass 
Schöpflöffel als —> efnerysis oder trulla für Speisen 
benutzt wurden, aber als formal schwer abzugren- 
zender — Kyathos und als gleichnamige trulla auch 
zum Schöpfen von Wein und Wasser dienten (s. 
Abschnitt IX.H). 


Etnerysis 

Griechische Schöpflöffel werden nach ihrer spe- 
zifischen Verwendung benannt. Mit der etnerysis 
wird in den ‘Acharnern’ (1191) beim Opfer für 
Dionysos der Bohnenbrei (etnos) aus einer —> chy- 
tra (1163) auf dem Gebäck verteilt. Das Scholion 
(1191) führt zur Erläuterung die synonyme zom- 
arystros an, die wie die um 385-374 v. Chr. auf der 
Athener Akropolis verwahrten zehn zomeryseis 
(IG II/IN? 1416, 3) zur Verteilung von Suppe (zo- 
mos) diente. E., zomarystros bzw. zomerysis wurden 
sicherlich in höherem Umfang an Kultmählern be- 
nutzt als es die wenigen Zeugnisse vermuten las- 
sen. Die archäologisch nicht identifizierten E. und 
zomerysis werden dem — Kyathos ähnlich gewesen 
sein (s. 1138. 1154; Sparkes, B. A., JHS 95 [1975] 
135; s. auch — Trua). 


1191. Aristoph. Ach. 245-246 (ed. et comm. 
Douglas Olson, S., 141. 142 £.). — Cf. Schol. Aris- 
toph. Ach. 245; Aristoph., PCG III 2 F 822 (= He- 
sych. s.v. érvñpuorc); Brommer 3. - Beim Opfer 
am Altar des Dionysos bittet Dikaiopolis’ Tochter 
ihre Mutter, ihr die E. zu reichen, um das Gebäck 
(elater) mit Bohnenbrei (etnos, dicke Bohnensuppe) 
zu überstreichen. 


Kreagra 

Für die Fleischgabel bzw. -kralle ist kreagra die 
geläufige Bezeichnung, neben der in späten Quel- 
len auch harpage, exauster und lykos stehen (Athen. 
4, 169b; Pollux 6, 88; Hesych. s.v. k.; Blanchet, 
J. A., DA II 1 [1900] 11 f. s.v. « Harpago»). Tena- 
culum ist wohl das lateinische Äquivalent. An den 
aus Häusern (Olynthus X 198 f. mit Anm. 30 Taf. 
50) und Heiligtiimern (1193-1195; Kron, Frauen- 
feste 647) bekannten Fundstücken lässt sich diese 
Namensvielfalt nicht nachvollziehen. Es handelt 
sich um geschmiedete Stiele aus Bronze oder Ei- 
sen, die in einer Pfanne oder einem Ring mit zu- 
meist fünf bis sieben geraden oder gebogenen Zin- 
ken enden (1195, ı2 Zinken 1194; Blanchet 11 
Abb. 3702). 

Mit der K. fischt man das Kochgut aus > Le- 
bes und + chytra (Schol. Aristoph. Equ. 772; Anth. 
Pal. 6, 305). Die ‘Ricci-Hydria’ (1138) veran- 
schaulicht, wie man mit der K. Fleischballen aus 
dem Lebes auf die Schale legt. Für das profane wie 
sakrale Mahl ist die K. unverzichtbar (s. Berthi- 
aume, Mageiros 49; Kron, Frauenfeste 647). Es feh- 
len zwar literarische Hinweise zur K. im Kult- 
mahl, sie wird jedoch in Inventarlisten von der 
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Athener Akropolis (IG I/II 1416, 4; Hamilton, 
Treasure Map Athena B 413), von Brauron (1131), 
Thespiai (1132: 8 K.) und Delos (1192) geführt. 
Dort findet sich vereinzelt auch der exauster (IG 
I/II? 1416, 4). 


1192. IDélos 372, 38 (207 v. Chr.). - Hamilton, 
Tresure Map 395 Nr. 28 d. - Eine K. wird vom 
Hieropoion in die Chalkothek von Delos verla- 
gert. Zu weiteren K. s. Hamilton, Treasure Map 
401 Nr. 78 (279/74 v. Chr.); 404 Nr. 49 (367/55 
v. Chr.); 405 Nr. 13 (o. Dat.). 

1193. Olympia, Zeus-Heiligtum. — Furtwäng- 
ler, A., Olympia IV (1890) 189 £. Nr. 1197 Taf. 67. 
- o. Dat. - Mindestens 4 K., darunter das gewun- 
dene, 26 cm lange Stiel-Fr. einer schmiedeeisernen 
K., das in fünfzinkiger Rundplatte endet. 

1194. Sparta, Menelaion. - Catling, H. W./ 
Cavanagh, H., Kadmos 15 (1976) 153-157 Abb. 3 
Taf. 2. — 6. Jh. v. Chr. - Zwölfzinkige Gabel- 
tülle aus Bronze mit Weihinschrift an Helena in 
lakonischem Dialekt. 

1195. Leeds Mus. (o. Inv.-INr.). Aus Lanuvi- 
um, luno Sospita-Heiligtum. — Woodward, A. 
M., BSR 11 (1929) 130 Nr. 31. 32 Abb. 38. — o. 
Dat. - Die eherne vierzinkige K. (Nr. 31) ist 14,8 
cm, die zweizinkige (Nr. 32) 17,3 cm lang. 


Toryne 

Pollux (6, 88; 10, 97) führt den toryne genann- 
ten Rührlöffel unter den wichtigen Kochgeräten 
auf (auch Aristoph. Equ. 984; DA V [1919] 382 s.v. 
«T.»). Die Suda erwähnt die T. als Rührgerät der 
—chytra, und Anth. Pal. 6, 305 weist sie für das 
Breirühren aus. Zwei Vasen und eine Votivstele 
(1136-1138) zeigen Männer, die bei der Zuberei- 
tung eines Kultmahles mit langstieligen Löffeln in 
— Lebetes bzw. einer — lopas rühren. Als nicht 
sehr markante Gattung ist sie kaum eindeutig im 
Fundmaterial griechischer Heiligtümer identifi- 
ziert, wurde aber wohl doch benutzt. 


Trua 

Der lateinische Name für Rührlöffel oder -kelle 
lautet trua (Hilgers Nr. 365; Siebert, Instrumenta 
60. 63. 240 Nr. 45; Hug, RE VII A 1 [1939] 700 
f. s.v. «T.»). Nach Paul. Festi 9 L. werden mit der 
T. die kochenden Eingeweide (exta) umgerührt (s. 
auch — Toryne). Die T. besteht aus einem langen 
Stiel mit löffel- oder kellenförmigem Ende; sie 
wird aus Bronze und sicherlich aus Ton, Holz oder 
Eisen gefertigt (trulla; Hug 701). Das Relief eines 
Altares (1175) bestätigt die Angabe Varros, dass 
die Kelle durchlóchert sein konnte (ling. 5, 118; 
vgl. Hug 700): Ein Koch, der im — aénum Spei- 
sen für ein Kultmahl kocht, hält einen Stiel mit 
gelochtem, flachem Rührblatt in Händen. Ferner 
verweisen die von Paul. Festi genannten exta auf 
das sakrale Mahl. Die abgeleitete trulla wird heute 
mit einem Stielbecher identifziert, der mit einer 
Kanne zu einem Trinkset zu gehóren scheint (Kos- 
ter 56-61). 






F. Servier- und Essgeschirr 


BIBLIOGRAPHIE: Agora XII 138-150. 211-216; Lü- 
dorf, G., Die Lekane (2000); Samos III 81-104 bes. 95-100; 
Sparkes 128 f. 


Teller und Platten, Schalen und Schüsseln 
zählen zur Grundausstattung des antiken Mahls 
(Sparkes 128 f.). Im griechischen Sprachgebrauch 
etablieren sich nur wenige Bezeichnungen wie 
—pinax und pinakion für Teller und Platten, 
— skaphe (1128) für Tröge und Tabletts, sowie 
—Lekane mit Nebenformen für Schalen und 
Schüsseln. Moderne Benennungen erhaltener Ge- 
fässe, ob —‘Lekane’, “Tryblion’ oder ‘Oxyba- 
phon’ (+ Schalen), sind vielfach nicht gesichert. 
Ungeachtet der cinfachen Ausgangsformen von 
Teller und Schiissel zeigt das zwischen dem 8. Jh. 
v. und dem 4. Jh. n. Chr. in Heiligtümern hin- 
terlassene Servier- und Essgeschirr ein weites For- 
menrepertoire. Die Qualität reicht von einfacher, 
ungefirnisster Grobkeramik bis-hin zu bemalter 
oder gefirnisster Feinware. Die wenigen gefunde- 
nen und in Inventaren verzeichneten Gefässe aus 
Edelmetall sind wohl primär als Votive zu deuten. 

Weit mehr Gefässe finden sich in lateinischen 
Schriftzeugnissen: acetabulum, aristophorum, boletar, 
catillus, catinus, discus, fabatarum, ferculum, gustato- 
rium, lanx, mazonum, missorium oder paropsis (Hil- 
gers Nr. 1. 34. 56. 90. 91. 137. 153. 155. 182. 209. 
233. 242. 275. 283). Zuweilen benutzte man auch 
die patina (— Lopas) als Servier- und Essschüssel. 


Lekane 

Die geläufige griechische Bezeichnung für 
Schüssel ist lekane samt Nebenformen lekanion, leka- 
niske und lekanis. Diese Schüsseln sind aus Ton, Holz 
oder Edelmetall (Lüdorf 10). Schriftliche Belege für 
die L. als Servier- und Essgefäss an Kultmählern 
fehlen; ob die aus den Inventaren der Athener Akro- 
polis bekannten L. (Hamilton, Treasure Map 438, 40; 
Athena B 209) nur Votive darstellten oder auch 
benutzt wurden, bleibt im Dunkeln. 

Obwohl die Quellen zur Form der L. schwei- 
gen, wird sie häufig mit einem eng definierten 
Schüsseltypus der attischen Gebrauchskeramik 
verbunden (Lüdorf 7-9. 13; Agora XII 211-216 
Taf. 81-87). Diese tiefe Schiissel mit stabilem Fuss- 
ring, zwei hohen Horizontalhenkeln und einer 
Mündungsweite von 21-50 cm wurde vom frühen 
6. Jh. bis ins 1. Jh. v. Chr. hergestellt. In Attika 
findet sie sich hauptsächlich in Häusern und öffent- 
lichen Bauten, seltener in Kultbezirken, so in ei- 
nem mutmasslichen Heiligtum bei Agios Giorgios 
(Lüdorf 79) oder im Athener Pompeion (1196). In 
Grösse und Form sehr ähnliche und wohl ebenfalls 
L. genannte Schüsseln werden auch ausserhalb At- 
tikas für Kultmähler benutzt, sei es im Demeter- 
Heiligtum in Korinth (1197), im Kabirion bei 
Theben (Heimberg 66-68 Nr. 440-472 Taf. 20- 
23), in Olympia (OlympForsch VII 140 £. Taf. 27) 
oder im Heraion auf Samos (Samos III 96. 128-130 
Nr. HI a/2 Abb. 26). 
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Den interessantesten Hinweis auf die L. beim 
Festmahl gibt eine frühklassische Schale (1198): ei- 
ne mit roten Ballen gefüllte L. in einer Szene mit 
Amtsträgern und Dienern, die als die Vergabe des 
zu Klössen zubereiteten Opferfleisches an die Fest- 
gemeinde zu deuten ist. 


1196. Athen, Pompeion. - Kerameikos X 209 f. 
213 K 94-99. 126 Abb. 230. 240. — 2. Hälfte 5. Jh.- 
spätes 4. Jh. v. Chr. - Einige Frr. von L. aus der 
Zeit vor dem Bau des Pompeion, als der Platz schon 
für Festmähler benutzt wird (Kerameikos X 16-19). 

1197. Korinth, Demeter-Heiligtum. - Pember- 
ton 12-14. 66-75.153. 184. 186 Nr. 75. 380-383. 632- 
634. 645 Abb. 2. 23 Taf. 10. 44. 57. - Spätes 6. Jh.- 
2./1. Jh. v. Chr. — Fein- und grobkeramische L. 

1198.* (2 I 2 a Opfer, gr. 569) Schale, att. rf. 
Oxford, Ashm. Mus. 1911.617. — ARV? 559, 152; 
Lüdorf 13 L 55 Taf. 38; van Straten, Hiera V 195 
Abb. 145; Gebauer, Pompe 375-377. 474-476. 488. 
523. 541 B 18 Abb. 244; Brenne, St., in Siewert, 
P., Ostrakismos-Testimonien 1 (2002) 174-184. — 
470-60 v. Chr. — A: Libation. B: Zwei Amtsträ- 
ger mit Schreibgeräten stehen vor einer Bank, auf 
ihr einige lose faustgrosse rote ‘Ballen’ sowie eini- 
ge in einer L. gestapelt. Zwei Opferdiener (?) 
bringen weitere ‘Ballen’ in einer Schale (> Ska- 
phe?) oder zeigen sie den Amtstägern. Tondo: 
Verkürzte Wiederholung der Szene auf B. Deu- 
tung strittig. Laut Brenne u.a. zählt man die 
Scherben beim Ostrakismos, nach Schachter, A., 
AJA 100 (1996) 620 wird die Fleischverteilung 
beim Fest kontrolliert, wie es in Kultgesetzen ge- 
regelt ist, s. Zimmermann, K., Chiron 30 (2000) 
472-478. Eine Lésung weist die ‘Ricci-Hydria’ 
(1138): dort entnimmt ein Mann mit der — krea- 
gra dem Kochsud in einem —Lebes rote Ballen, 
und legt sie auf eine Schale. Wie dort wird es sich 
auch bei den Ballen auf der Schale in Oxford um 
gekochte Klösse aus Fleisch handeln. 


Pinax 

Die üblichen Namen der zum Servieren und 
Essen genutzten Platten, Teller, flachen Schalen 
und Tabletts scheinen im griechischen pinax und 
pinakion zu sein. Auf P. werden in der Odyssee 
(1, 141; 16, 49) Fleisch und andere Speisen ge- 
reicht, desgleichen beim Hochzeitmahl des Kara- 
nos (Athen. 4, 128d). Ferner findet man P. als 
Servier- und Essgeschirr bei Pollux (3, 84; 10, 
82), der sich auf die Fischteller, pinakiskoi saproi, 
bei Aristoph. (Plut. 813) bezieht. Die Glossarien 
führen P. und Pinakion als Synonyme der — ró- 
mischen Teller catinus, catillus und lanx. Anderer- 
seits ist P. in der Grundbedeutung eine ebene 
Tafel, Planke oder Platte aus Holz, später auch 
aus anderem Material. Griechische Teller bzw. 
Flachschalen besitzen jedoch eine Mulde und 
einen engen, instabilen Standring (1199. 1201. 
1203; PergForsch 12, 9-19; Agora XII 138-150). 
Die in Heiligtumsinventarien verzeichneten P. 
(Hamilton, Treasure Map 475 s.v. «Pinax») 


werden daher vielfach keine Teller bzw. flache 
Schalen, sondern flache Serviertabletts, -teller 
und -platten aus wertvollen Materialien gewesen 
sein. Womöglich war das Diminutiv pinakion der 
engere Terminus für Teller und Flachschalen. 

In griechischen Kultbezirken werden seit dem 
8. Jh. v. Chr. Teller in grosser Menge nach Fest- 
mählern niedergelegt und geweiht. Diese Praxis ist 
auch bei privaten Kultmählern wie im archaischen 
Sardis zu beobachten (Greenewalt 16-17). Neben 
tönernen Tellern, die es in allen Varianten und Sti- 
len von Gebrauchs- bis zu feiner Firnisware (1199. 
1201. 1203; Furtwängler, A. E., AM 95 [1980] 
210. 215; Alt-Agina Il 1, 57-61) und in Grössen bis 
zu 30 cm Durchmesser gibt, finden sich selten 
bronzene Teller von bis zu 72 cm Durchmesser 
(Olympia, 8.-4. Jh. v. Chr.: OlympForsch XX 82- 
84. 140-155. 248-250 Te 4-21 Taf. 31, 6; 68. 69. 
Kleinere - Ø < 20 cm - henkellose, aus Bronze- 
bech gehämmerte T.: 141 Te 1-3 Taf. 81, 2. 3). 
Die Formen ändern sich nur geringfügig. Ab dem 
1. Jh. v. Chr. werden flachere Teller und Platten 
aus Terra Sigillata bzw. gröberem Ton beliebter 
(1199. 1201. 1203). 


Römische Teller 

Seit dem späten 8. Jh. v. Chr. finden sich T. in 
Kultbezirken, deren religiöse Nutzung aber zum 
Teil erst für das 6. Jh. nachgewiesen ist (Bouma 
III 40 Nr. 73a; Pensabene, P., Scavi del Palatino I 
[2001] 145-152). T. gibt es in fein- und grobkera- 
mischen Gattungen von Impasto, über Bucchero, 
Schwarzfirniss-Ware bis hin zu Terra Sigillata in 
vielfältigen Formen und Grössen (1202; Bouma 
II 137 s.v. plate; 144 s.v. dish). Ab der späten Re- 
publik setzt sich im ganzen Römischen Reich Ter- 
ra Sigillata auch im Kultmahlservice als die beherr- 
schende Keramik durch (1200~1201). T. und 
Schalen machen einen grossen Teil des in Heilig- 
tümern hinterlassenen Geschirrs aus. In einem 
Kultbezirk bei Cardena an der Mosel stammt gut 
die Hälfte der Sigillata-Ware von T. (1200; Ni- 
ckel 41 f.). Ein grosser Teil gehört zur Form Dra- 
gendorff 18/31, die wie die verwandte, sicher iden- 
tifizierte Form 32 mit catinus gleichzusetzen ist 
(Nickel 35-38; Hilgers 49. 143). Ferner zählen aus 
Edelmetall getriebene T. seit der späten Republik 
zum feinen Service für Festmähler, von dem uns 
Schriftquellen, Bilder und Hortfunde Kenntnis 
geben (s. Hilgers passim Taf. 2-5; v. Prittwitz und 
Gaffron, H.-H./Mielsch, H., Das Haus lacht vor 
Silber [1997]). 


REALIA 

1199. Argos, Heraion. - Waldstein, Ch., The 
Argive Heraeum II (1905) 141 f. 154. 172. 178. — Spi- 
tes 8.-6. Jh. v. Chr. - T. aus bemalter Firnisswa- 
re (Ø < 20 cm) häufig mit flachem Boden und brei- 
tem Rand. Der Fussring ist niedrig oder fehlt. 

1200. Cardena (Karden), gallo-röm. Heilig- 
tum. - Nickel 35-38. 41-43. 70-78 Abb. 32-35. 61- 
66 Taf. 1-10. 42-49. — Mitte 1.-4. Jh. n. Chr. - 
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T. aus Terra Sigillata: fast die Hälfte Dragendorff 
18/31, der andere Hauptanteil Dragendorff 36, in 
geringer Zahl Dragendorff 15/17, 32 und 42, Cur- 
le 15, Lud. TI und Niederbieber sb. Die Sigillata- 
T. teilen sich in Grössengruppen von 16-19 und 
22-28 cm. Der durchgängig kleinfragmentierte 
Zustand der Scherben lässt vermuten, dass man die 
T. intentionell zerschlug. Ferner gebrauchskerami- 
sche T. und Platten. 

1201. Korinth, Demeter-Heiligtum. - Pember- 
ton 49-52 Nr. 26-28. 177. 188. 189. 196-198. 238- 
247. 324. 325. 469-473 Taf. 5. 19-21. 25. 30. 32. 35. 
48. - 1. Hälfte 6.-2. Jh. v. Chr. — Der Anteil der 
T. am Geschirr ist geringer als von den Ausgräbern 
erwartet. Im Hellenismus tiefere T. und engere 
Fussringe. Sigillata-T. römischer Zeit sind flacher, 
s. Slane 42-48. 52-57. 59-62 Nr. 43-76. 89. 90. 92- 
94. 97. 102. 103. 105. 110-115. 118. 121. 123-125. 
129. 134-136. 

1202. Satricum. — Bouma I 386 f. 396 f.; II 246 
f. 408-410 Taf. 119. 139. — Frühes 5.-frühes 2. Jh. 
v. Chr. - Einige geglättete Speise-T. Sekundären 
Brandspuren zufolge waren manche der flachbodi- 
gen T. Bratpfannen. — Ferner sechs Typen grob- 
keramischer Schalen (331 Nummern), zumeist mit 
einem Dm. von 17-20 cm, seltener bis zu 25 cm, 
sowie geglättete (so Nummern) und att. sf. Scha- 
len (B 1-11. 16-81), s. Bouma I 334-346. 397-398. 
406-408; II Taf. 34-48. 137. 138. 

1203. Theben, Kabirion. - Heimberg 46-51. 
66. 79-81. 136-139. 140. 144 Nr. 315-386. 437-439. 
578-596 Taf. 13. 15-17. 19. 31. 32. — 4. Jh. v.-4. 
Jh. n. Chr. - T. der Westabhangkeramik (Nr. 315- 
321), gefirnisste T. (Nr. 322-373), ‘Fischteller’ (Nr. 
374-386) und T. (Nr. 437-439), Platten (Nr. 578- 
593) und weite Schalen (Nr. 594-596) aus grobem 
Ton. Wenige spätklassische T. (Nr. 322. 323), die 
gefirnissten und bemalten T. (Nr. 324-386) sind 
hellenistisch. Im späten 2. Jh. v. Chr. setzt sich 
grobes Service durch (Nr. 437-439. 578-596). 


Schalen 

S., kleine Schüsseln und Näpfe stellen drei 
wichtige, formal und funktional verbundene Gat- 
tungen des in Heiligtümern von archaischer bis in 
späthellenistische Zeit hinterlassenen Ess- und Ser- 
viergeschirrs dar (1205-1207). Die stabiler und 
einfacher als Trinkschalen gebauten S. haben eine 
einfachere Randlippe als die grösseren Teller (s. 
PergForsch 19-42). Eine spezielle Form konischer S. 
wurde in archaischer Zeit für Kultmähler im He- 
raion auf Samos benutzt. Nach dem Mahle blie- 
ben sie im Besitz der Göttin. Ihr antiker Name ist 
unbekannt (1206). 

Die Verbindung dieser und anderer S. (1205- 
1207) mit Namen wie embaphion, lekanion, lekanis- 
ke, oxybaphon, pyelos oder tryblion (Pollux 6, 85; 10, 
86. 106. 192; IDélos 104, 16. 23-24; — Lekane; vgl. 
Blonde, F./Villard. L., REG 104 [1991] 222-228) 
ist unsicher. Problematisch bleibt auch der Vor- 
schlag, in dem sog. Salbentopf, einer in Heiligtü- 
mern und Festgebäuden gefundenen S.-Form mit 


einbiegendem Rand (1207; Heimberg 44 f.; Kera- 
meikos X 203 k 28-41 Abb. 218. 221), das Ol- und 
Essiggefass oxybaphon zu erkennen (vgl. Blondé/ 
Villard a.O. 229-231; Hilgers 92). Dass Ol und Es- 
sig bei Kultmählern unerlässlich waren, zeigen die 
Zutatenliste eines attischen Kultgesetzes (LSS 124) 
und delische Inventare, die oxybapha für Olivenöl 
erwähnen (IDelos 104, 17. 24; 407, 18). 

Für römische S. finden sich keine lateinischen 
Gattungsnamen, auch spezifische Namen sind 
nicht sicher zuzuweisen (s.o.). Im Prunkservice 
sind sie aus Edelmetall; die grosse Masse der S. 
aber, die spätestens seit dem frühen 5. Jh. v. Chr. 
in mittelitalischen Heiligtümern nach dem Mahl in 
grösserer Zahl hinterlassen wurden, ist lokale oder 
attische Gebrauchskeramik (1202). Ab der frühen 
Kaiserzeit gehört sie hauptsächlich zur Sigillata- 
Ware und wird auch ausserhalb Italiens in den 
Heiligtümern der romanisierten Nordprovinzen 
(1204; Gose 11 f. 98-104) und im griechischen Os- 
ten (1205) sehr geschätzt. 


1204. Cardena (Karden), gallo-röm. Heiligtum. 
— Nickel 38-43. 59-69 Abb. 37-39. 49-60 Phototaf. 
1-7 Taf. 8. 11-15. 33-41. — Mitte 1. Jh.-ı. Drittel 4. 
jh. n. Chr. - Weniger als ein Drittel der Gebrauchs- 
keramik und ein Viertel der Sigillata- Ware sind S. 
und Schüsseln. Davon nehmen die zumeist flavi- 
schen Kragenrandschüsseln gut zwei Fünftel ein. 
Ferner zahlreiche Sigillata- und Relief-S. 

1205. Korinth, Demeter-Heiligtum. — Pember- 
ton 38-45. 47-49 Nr. 54. 62. 88-93. 124-128. 160. 
161. 185-187. 236. 237. 443-457 Abb. 12. 13. 15 Taf. 
8. 9. 13. 16. 18-21. 32. 47. 48. — 6. Jh./2. Viertel 5. 
Jh.-frühes 2. Jh. v. Chr. - Grobkeramische tiefe S. 
und kleine Schüsseln mit ein- oder ausschwingen- 
dem Rand, einige ohne Firniss oder mit Firniss- 
streifen. Ferner Megarische und flache S. mit 
Standring. Zu kaiserzeitlichen feinen Sigillata-S. 
und grobkeramischen S. s. Slane 37-63 Nr. 273-275 
Abb. 33. 

1206. Samos, Heraion. — Furtwängler, A. E., 
AM 95 (1980) 202. 222 Nr. 1/27. 28; IV/17-19 
Abb. 13. 22. 23; Kron, U., in AGRP 292-297; 
ead., in Hägg/Marinatos, EarlyGCP 135-148 bes. 
145 f. Abb. 8, 3; Samos III 95-100 Abb. 16 A-E. 
17. — Spätes 7.-frühes 5. Jh. v. Chr. - Die grob- 
keramischen, flachbodigen ‘Kultschalen’ tragen 
teils das Dipinto AH (bzw. HA) der Hera und sind 
streifengefirnisst oder ungefirnisst. 

1207. Theben, Kabirion. — Heimberg 35-46. 
64-66 Nr. 172-267. 272-292. 298-314. 416-436 
Taf. 10-14. — Frühes 5. Jh. v. Chr.-1. Drittel 1. 
jh. n. Chr. - Feine bis gróbere Gebrauchskeramik: 
Schüsseln (Nr. 172-177), ‘Näpfe’ (kleine Firniss- 
schüsseln) (Nr. 178-240), sog. Salbnäpfe (Nr. 272- 
292. 298. 299), S. mit ein- und ausbiegendem 
Rand (Nr. 241-267), dünne, kalottenförmige S. 
(Nr. 300-314), sowie grobe «Näpfe» (416-427) und 
Schüsseln (Nr. 428-436). 


SVEN TH. SCHIPPOREIT 
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G. Aufbewahrungs- und Mischgefässe 
für Wein und Wasser 


BIBLIOGRAPHIE: Agora XII 47-51. 54 f. 187-196; 
Agora XXIX 135-140; Amyx 168-195; Anger, REXV 2 
(1932) 2030-2040 s.v. «Mischkrug»; Deubner 93-151; 
Docter, R. F., NPauly 12/1 [2002] 756-760 s.v. « Transport- 
amphoren»; Frickenhaus; Hamilton, Choes; Kunst der Scha- 
le 190-193. 259-264. 299-302; Philippaki, B., The Attic 
Stammnos (1967); Zahlhaas, G., Grossgriechische und römische 
Metalleimer (1971). 


Seit dem 8./7. Jh. v. Chr. entwickelt sich in 
Griechenland unter dem Einfluss des orientalischen 
Bankettwesens für die Wein- und Wasserversor- 
gung von Festteilnehmern ein zunehmend diffe- 
renziertes Gefässrepertoire, das in Teilen von 
Etruskern und von Römern übernommen wird. 
Dazu zählen auch Vorrats- und Transportgefässe: 
— Amphora, — kados und — Pithos, bzw. (lat.) 
amphora und dolium. Weitaus grösserer Wertschät- 
zung erfreuten sich Kessel aus Ton und Metall, in 
denen Wein mit Wasser vermischt wurde. Diese 
Mischkessel waren die grössten und kostbarsten 
Gefässe des Bankettservices. Als ihr wichtigster 
Vertreter bleibt der — Krater bis in die Kaiserzeit 
in vielfältiger Form in Benutzung. Daneben er- 
freuen sich in archaisch-klassischer Zeit der fusslo- 
se, vermutlich — Dinos genannte Mischkessel und 
der sog. — Stamnos einer gewissen Beliebtheit. 
Weitere Vorrats- und Mischgefässe beim Kultmahl 
sind die dem — Pithos verwandte phidakne (Amyx 
170-174) oder der —echinos. Für den italisch- 
römischen Raum ist neben dem — Krater die 
— camella zu nennen, ferner wurden cadus und 
situla (> Kados) und mixtarium (Hilgers Nr. 243) 
als Wein- und Wassergefässe benutzt, vermutlich 


auch im Kultbankett. 


Amphora 

Schon zu Homers Zeit war die amphora ein be- 
währtes Vorrats- und Transportgefäss für Wein 
(Od. 2, 290-291. 349-350) und Balsam (Il. 23, 170- 
171), später auch für Olivenöl und andere Lebens- 
mittel (Amyx 174-186; Kunst der Schale 192 £.; 
LVG 1155-168; Docter 756-760). Die A. ist in ih- 
rer Grundform ein unten spitz zulaufendes, bau- 
chiges Tongefäss mit engem Hals, an dem zwei 
senkrechte Henkel sitzen. Als grobkeramische 
Transport-A. findet sie ab dem 8. Jh. im Mittel- 
meerraum sehr weite Verbreitung, bis sie im 3. Jh. 
n. Chr. von der cupa (Hilgers Nr. 130. 131) ver- 
drängt wird. Sie hat ein Volumen von 20-95 l 
(OCD 76 £. s.v. «amphora»). Daneben werden im 
6.-5. Jh. v. Chr. in Athen feinkeramische bemal- 
te Typen entwickelt. Einzelne Formen wie die öl- 
gefüllten Panathenäischen Preisamphoren dienten 
als Siegespreise, andere zum Lebensmittelverkauf. 

In griechischen Heiligtümern wurden A. in 
grossem Umfang benutzt und eingelagert (1208- 
1211; Heimberg 89-91. 147 Nr. 683-709 Taf. 36- 
41), seltener in den Inventarien aufgeführt (IG P 
3 Index p. 1060 s.v. «amphoreus»). Im. Heraion auf 
Samos war ein bestimmter Typus mit «H-Dipin- 





to» im 7.-6. Jh. v. Chr. Teil des Kultmahlservices 
(1211). Auch während des Kultmahles wird der 
Wein in A. gebracht (1136; vgl. Philippaki 4. 5). 
Die Ricci-Hydria zeigt eine in den Boden gesenk- 
te und eine im Gestell stehende A. (1138). Bemer- 
kenswert ist, dass der Diener mit dem — Kyathos 
aus ihr direkt den Wein in die Trinkschale zu 
schópfen scheint. In der Regel wird der Wein in 
einen — Dinos oder — Krater geschüttet (Philip- 
paki 4. 5 Taf. 3) und vor dem Trinken mit Was- 
ser vermischt (1216). Abweichungen gibt es nur 
an wenigen Festen wie den Choes, bei denen man 
den Wein der A. entnimmt und pur aus dem 
— Chous trinkt (1212; — Pithos; Hamilton, Cho- 
es). Auf der Ricci-Hydria fehlen jedoch konkrete 
Hinweise auf dieses Fest (1138). Da der Mund- 
schenk wie die anderen Diener das Kultmahl vor- 
bereitet, verkostet er womöglich den Wein oder 
kontrolliert die Qualität des Olivenöls. Im römi- 
schen Westen lässt sich die übernommene A. lite- 
rarisch zuerst bei Plautus (Cas. 121) und Cato (agr. 
88, 1; 105, 2; 113, 2) fassen. Sie wird in erster Li- 
nie als Vorratsgefäss für Wein und Wasser erwähnt 
(s. Hilgers Nr. 15). Bei Apuleius (met. 11, 10) tragt 
ein Priester eine A. in einer Isis-Prozession; 
Lactanz (inst. 1, 22, 11) und Arnobius (nat. 5, 18) 
nennen die A. beiläufig als Weingefäss bei Opfern. 
Varro überliefert ihre Verwendung an convivia für 
den Wein (fr. ap. Non. 544, 4). Direkte Belege für 
A. im Kultmahl fehlen, sie wurden aber in gros- 
ser Zahl in republikanischen Heiligtiimern wie 
Gabii (1208) in Rom und Latium hinterlassen 
(Bouma III 132 s.v. A.), in der Kaiserzeit auch in 
Heiligtümern wie Cardena in den Nordprovinzen 
(Nickel 58 Taf. 32). 


1208. Gabii, Iuno-Heiligtum. ~ Almagro-Gor- 
bea, M. (Hsg.), El santuario de Juno en Gabii (1982) 
525-556. — 3. Jh. v.-3. Jh. n. Chr. - Viele Trans- 
port-A., hauptsächlich aus den Bauten um den 
Tempel (s. 540 Abb. 14). 

1209. Korinth, Demeter-Heiligtum. - Pem- 
berton 9; Slane 108-118 Nr. 28. 29 Taf. 14. 15 Nr. 
228-260. — 5.-2. Jh. v. / 1.-4. Jh. n. Chr. - We- 
nige feinkeramische A. aus griechischen Schichten, 
darunter korinthische und panathenäische A. 123 
Scherben der römischen Schichten sind eindeutig 
A. zuzuordnen. 

1210. Olympia, Zeus-Heiligtum. — Olymp- 
Forsch VIII 119-134 Abb. 6-9 Taf. 1, 6; 9, 5. 6; 19- 
22. — 3. Viertel 7.-4. Jh. v. Chr. - Viele grosse 
unbemalte A. und auch bemalte, kleinere A. aus 
den Brunnen. 

1211. Samos, Heraion. — Samos HI 92-94 Abb. 
16, 2; 100-104 Taf. 37. 38; Samos IV 118-119 Nr. 
298-300 Taf. 58. — Spates 7.-spates 6. Jh. / spates 4. 
Jh. v. Chr. - Neben sog. Kult-A. auch Transport- 
A. des samischen Typus und schlanke Bauch-A. 

1212. Chous, att. rf. Athen, NM 1229. — 
Deubner 95. 97 Taf. 8, 1; van Hoorn, G., Choes 
and Anthesteria (1951) 63 Nr. 26. — 430-20 v. Chr. 
— Auf Spitz-A. knieender Jüngling entnimmt da- 
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raus mit Schöpfgefäss (Abschnitt DX.H) Wein; 
vor ihm ein > Chous. 


Camella 

Zum Mischen des Weines dient die römische 
camella, die wie ein Brot geformt gewesen sein soll 
(Hilgers Nr. 75). Ihre Verwendung im Opfermahl 
bezeugt Ovid, der das Opfer für Pales an den Pa- 
rilia anweist. Man solle sich eine camella wie einen 
crater (> Krater) bereitstellen und daraus weisse 
Milch und purpurnen Most trinken (fast. 4, 721- 
806, bes. 779-780; Bömer, F., P. Ovidius Naso. Die 
Fasten II [1958] 271-279, bes. 278). 


Dinos 

Trotz diffuser Quellenlage hat sich in der Ar- 
chäologie der Name D. für einen Kesseltypus 
durchgesetzt, der formal eng mit dem —Lebes 
korrespondiert, funktional jedoch als Mischgefäss 
(— Krater) angesprochen wird (s. Agora XII 57; 
Anger 2033 f.; Brommer 3; Kunst der Schale 190 f.; 
LVG IV 137-146; NPauly 6 [1999] 1215 s.v. «Le- 
bes»). Der D. ist ein grosser metallener oder tö- 
nerner Kessel ohne Basis, dessen kurze Schultern 
stark zu der weiten Öfffnung einbiegen. Diese 
kann auch einen niedrigen Randaufsatz besitzen. 
Er etabliert sich im 7. Jh. v. Chr. und wird in at- 
tischen Vasenbildern des 6. Jhs. zusammen mit 
dem —Lebes als Siegespreis (Kunst der Schale 201; 
CVA München 7 Taf. 346-347) oder als Mischge- 
fäss bei Symposion (Philippaki 4. 5 Taf. 3) und 
Kultmahl (1137. 1139?) dargestellt. 

Das aus den Schriftquellen zu rekonstruierende 
Bild vom dinos passt nur partiell zu diesem archäo- 
logischen Gefässtypus (Brommer 3; LVG IV 141- 
144). Einerseits zeigt es einen grossen tönernern 
oder silbernen Mischkessel für Wein und Wasser, 
der auf einem Untersatz ruht (vgl. 1137; — Tri- 
pous). Andererseits zeigt es ein Trinkgefäss bzw. 
einen Trinkbecher aus Holz (Brommer 3; LVG IV 
137-140). Möglicherweise gibt es eine formale 
Entwicklung und begriffliche Verschiebung vom 
Kessel zum Becher. In attischen und delischen In- 
ventaren (s. LVG IV 138-139) des 3. Jhs. v. Chr. 
wird der D. direkt neben — Oinochoen und an- 
derem Weingeschirr gelistet. Diese Nachbarschaft 
lässt vermuten, dass der D. als Weingefäss an 
Kultbanketten diente. 


Echinos 

Dem Namen nach muss der echinos mit rundli- 
cher Polsterfom an den Seeigel erinnert haben (vgl. 
— Dinos). Da er bei Pollux (6, 91. 95) und Hesy- 
chios (s.v.) zum einen als Koch-, zum anderen als 
Mischgefäss genannt ist, besass er wohl eine weite 
Öffnung. Der E. gehört in böotischen und atti- 
schen Heiligtümern zur Ausstattung von Kultmäh- 
lern (1130. 1132). In Rom wurde der echinus wohl 
als Mischgefäss bei Tisch benutzt (Hilgers Nr. 145). 


Kados 
Der griechische kados wird in den Quellen 
häufig als Vorrats- und Transportgefäss von Wein 


und Wasser genannt (Saglio, E., DA I 2 [1887] 777 
f. s.v. «cadus»; Amyx 186-190 bes. 186. 187 Anm. 
2. 4; Zahlhaas 7). Er scheint der — Amphora sehr 
verwandt zu sein, auch in lateinischen Schriften ist 
der cadus neben der ampliora anzutreffen. Synonym 
werden beide Gefässe allerdings nur in Bezug auf 
ihr Hohlmass genannt (Agora XII 7; Docter 756; 
Hilgers Nr. 65; Lazzarini, M. L., Arch Cl 25-26 
[1973/1974] 364 INr. 32). Zu den amphoren-ähnli- 
chen Gefässen mit Bügelhenkeln s. Abschnitt 
VI.A, Situla). 

Das dem heutigen Eimertypus entsprechende 
Gefäss — in der archäologischen Terminologie 
meist als Situla bezeichnet - wurde wohl ebenfalls 
K. genannt (Zahlhaas 7; Vuono/Krauskopf). Ein 
solches Gefäss trägt ein Satyr auf einer frühklassi- 
schen Pelike als Wassereimer mit sich, während er 
eine Weinamphore schultert (Amyx, D., AJA 49 
[1945] 508-518 Abb. 1. 2: Situla). Dass der K. auch 
im realen Kultmahl verwendet wurde, lässt sich 
wohl aus Heiligtumsinventaren erschliessen (1130; 
IG B 386, 136; demnächst Vuono/Krauskopf). 

Eimer- bis kalathosförmige K. mit Bügelhen- 
kel über der Mündung begegnen im 5.-4. Jh. v. 
Chr. in dionysischen Szenen auf unteritalisch-rf. 
Vasen. Teilnehmer von Thiasoi und Gelagen tra- 
gen sie mit sich, schópfen mit ihnen aus Krateren 
oder schenken aus ihnen Wein in Becher ein 
(Cambitoglou/Trendall, APS Taf. 21, 99; 22, 104; 
25, 115; 27, 123; 29, 137. 138; 33, 157; Hurschmann, 
R., Symposienszenen auf unteritalischen Vasen [1985] 
A 7. 13. 25. 26. 30. 55. 60 Taf. 8. 9, 1; 10, 2; 12, 
2; 16. 24, 1; s. auch 855a). Vermutlich diente der 
K. auch in realen Dionysosfesten in Unteritalien 
als Weingefäss. Diese K. könnten das fehlende 
Bindeglied zwischen dem griechischen K. und der 
italisch-römischen situla sein (s. Zahlhaas 7; Kos- 
ter 49 £.; s. Abschnitte II.B.1; VI.A). 


Krater 

Der krater ist ein grosses Ton- oder Metallge- 
fäss zum Mischen von Wein und Wasser beim 
Gast- und Kultmahl (Anger 2030-2038; Kunst der 
Schale 190 £.; NPauly 6 [1999] 807). Sein Name 
kann einer Gruppe bauchiger, weitmundiger Ge- 
fässe zugewiesen werden (1135-1137). Formal 
geht die Tradition dieser K. bis in frühgriechische 
Zeit zurück. Im 9.-7. Jh. v. Chr. erreichen sie als 
repräsentative Grabmale teilweise monumentale 
Grössen, werden aber auch später in kleinerem 
Format als Graburnen benutzt oder in Gräber bei- 
gegeben (Kunst der Schale 197-199; de La Genitre, 
J., REA 89 [1987] 271-277). Im späten 7. Jh. ent- 
wickeln sich für das Symposion neue Formen wie 
der Kolonnetten-K., der Voluten-K. und der 
— Dinos. Ab dem späten 6. Jh. kommen der Glo- 
cken-K., der Kelch-K. und weitere Typen hinzu, 
deren formale Entwicklung sich zum Teil bis in 
die Kaiserzeit erstreckt (Athen. 10, 426c-427c. 
430-431b; Agora XII 54 f.; Anger 2031-2038; 
1135-1137). Neben diesen weitverbreiteten K. 
werden typologisch weniger fixierte Mischgefässe, 
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bauchige Kessel mit steiler Wandung (1214), als K. 
aufgefasst. Fusslose K. benötigen tönerne oder me- 
tallene Ständer und Untersätze (Hdt. 1, 25), die 
Namen wie hypokreterion (1129. 1213) oder — tri- 
pous tragen (1137; — Dinos). 

Als integraler Bestandteil des griechischen 
Gast- und Kultmahles wird der K. auch in Heilig- 
tümern benutzt und geweiht. Überliefert sind K. 
aus Gold, Silber, Bronze, Eisen (Hdt. 1, 51; 1124. 
1130. 1214; Brommer 11) und aus feinem bis gro- 
bem, bemaltem bis ungefirnistem Ton (1214- 
1215). Archäologisch lässt sich der K. in Heiligtü- 
mern ab dem mittleren 7. Jh. v. Chr. fassen: in 
Olympia (1214), im Heraion auf Samos (1215), im 
Pompeion in Athen (Kerameikos X 198-201 k 10. 
12; 201 k 14), im Kabirion bei Theben (Heimberg 
70. 141 Nr. 497-499) und im Demeter-Heiligtum 
in Korinth (Pemberton 12-14). 

Literarisch tritt der K. bereits in der Homeri- 
schen Epen auf. Den im K. mit Wasser versetzten 
Wein trinken die Achäer bei einem Opfermahl für 
Apollon (Il. 1, 470-471; 1123), aber auch bei Be- 
grüssungsspende (Od. 3, 390) und Schwuropfer (Il. 
3, 269). Am detailliertesten beschreibt ein Kultge- 
setz aus Milet (1134) die Verwendung des K. im 
Kultbankett: Die Molpoi bringen an den Hebdomaia 
für Apollon Delphinios die K. dar, mischen und 
spenden den Wein. Die Amtsträger trinken den 
Wein der Molpoi und spenden aus den K. den 
Wein. Im Monat Taureon opfern die Stephanepho- 
ren Apollon Delphinios und setzen in vier K. Wein 
und Wasser für die Festteilnehmer an. Auch bei Eu- 
ripides (1124) ist esein Apollonfest, an dem in Del- 
phi goldene K. bereitet werden. Kurze Erwähnung 
findet der K. bei Euripides zudem bei einem wil- 
den Mänadenfest für Dionysos (Bacch. 221-222) 
und bei einem Gastmahl der Götter (Iph. A. 1061; 
ferner Brommer 5. 10-15. 17). Bereits ab dem 6. Jh. 
taucht der K. in Kultmahlbildern auf (1135-1137). 
Als hochrepräsentatives Gefäss des griechischen 
Banketts entwickelt sich der K. in der archaischen 
Gesellschaft zu einem prestigereichen Weihge- 
schenk. Nachdem schon sein Ahn Gyges und sein 
Vater Alyattes mehrere K. nach Delphi geweiht 
hatten (Hdt. 1, 14. 25), stiftete auch Kroisos in der 
Mitte des 6. Jhs. zwei kostbare K. in das Orakel- 
Heiligtum, von denen einer an den Theophanien 
benutzt wurde (Hdt. 1, 51). Zur selben Zeit liess ein 
Phanodikos im Prytaneion von Sigeion ein Set aus 
K., Untersatz und Weinsieb aufstellen, das dort 
zweifellos bei den Fest- und Kultbanketten verwen- 
det werden sollte (1213). Auch die hellenistischen 
Könige weihten K. in Heiligtümer (Anger 2038. 
2039). Einige der in klassisch-hellenistischen Heilig- 
tumsinventarien verzeichneten K. wurden mit 
grösserer (1130. 1132) oder geringerer (IG B 1425, 
3; 1455, 5; Harris 47 f. 156 f. INr. 15; 235-239; Ha- 
milton, Treasure Map 459. 472 s.v. «K.») Wahr- 
scheinlichkeit bei Kultbanketten benutzt. 

. In Italien wird mit dem griechischen Symposi- 
on auch der K. übernommen. Der reichen, in der 
frühen Kaiserzeit einsetzenden Überlieferung zu- 


folge wurde der crater als Mischgefäss und auch als 
Schöpfgefäss für Wasser, sowie ferner als Gastge- 
schenk, Kampfpreis und Votiv benutzt (Hilgers 
Nr. 119). Auch bei Kultbanketten diente der cra- 
ter sicherlich als Weinmischgefäss. In diese Rich- 
tung weisen auch die schon im 5. Jh. v. Chr. in 
latinischen und römischen Heiligtümern niederge- 
legten griechischen K. (Bouma IH 137). 


1213. Sigeion, Grabstele für Phanodikos von 
Prokonessos. — IG P 1508 (550/540 v. Chr.). - 
Guarducci, M., in Richter, G. M. A., The Archaic 
Gravestones of Attica (1961) 1I 165-168 Nr. 53 Abb. 
134. 136. 205-207. — In zwei fast identischen Ko- 
lumnen (A ionisch, B attisch) wird seine Stiftung 
eines K., eines hypokreterion (Untergestell; 1129) 
und eines — hethmos (Siebaufsatz) in das Prytanei- 
on der Sigeier memoriert. Die Bürger werden 
zum sorgfältigen Umgang mit der Stiftung er- 
mahnt. 

1214. Olympia, Zeus-Heiligtum. — Olymp- 
Forsch VIII 134-139 Taf. 23-26; OlympForsch XX 
85-93. 251-256 M 1-26. 29-34 Taf. 73, 2. 3; 74- 
80, 2; 81, 1; 82, 1-3; 83, 3. — 2. Hälfte 7.-ı. Hält 
te 4. Jh. v. Chr. - Unter ‘Mischgefässe: Kessel mit 
festen Griffen und Kratere’ (OlympForsch XX) ist 
eine heterogene Gruppe eherner Grossgefässe und 
gewölbter, steilwandiger Kessel mit festem Fuss 
zusammengefasst. Lokale und lakonische K. 
(OlympForsch VIM) aus Ton gehören der Haus- 
haltskeramik an. 

1215. Samos, Heraion. — Samos III 94 f. Abb. 
21 1/28. — 6. Jh. v. Chr. - In 3 Varianten unter- 
teilte tönerne K. mit Mündungsweite von 29-48 
cm. Wenige, teilgefirnisste K. mit «H-Dipinto» 
sind Teil eines Kultmahlservice. 


Pithos 

Mit pithos werden sehr grosse, grobkeramische 
griechische Gefässe ohne festen Stand bezeichnet, 
die hauptsächlich zur Lagerung von Wein, Öl und 
Getreide, verschiedentlich aber auch als Graburnen 
dienen (Amyx 168-170; RE Suppl. IX [1962] 828- 
842 s.v. «P.»). Seit der Bronzezeit werden gross- 
volumige bauchige Tongefässe mit weiter, ver- 
schliessbarer Mündung zur Trockenvorratshaltung 
eingesetzt (Sauer 829-832. 836; NPauly 9 [2000] 
1053 f. s.v. «P.»). Homer schreibt, dass man alten 
Wein in P. lagerte, die in einer Reihe an der Wand 
lehnten (Od. 2, 340), und aus diesen in > Ampho- 
ren umschöpfte (Od. 2, 349; auch 23, 305; Hes. erg. 
98. 368). Trotz ihrer funktionalen Schlichtheit 
weisen P. über die Jahrhunderte ein weites For- 
men- und Grössenspektrum auf. Aus dem 6. Jh. 
ist auch die einzige prunkvolle Weihung überlie- 
fert: goldene und silberne P. des Kroisos in Del- 
phi (Hdt. ı, sı). Bis in die späte Kaiserzeit herr- 
schen jedoch einfache P. in der profanen wie 
sakralen Lagerwirtschaft vor (Agora XII 193-195). 

P. wurden in Heiligtümern (Heimberg 91. 147- 
148. Nr. 710-717 Taf. 42. 43; Pemberton 66. 95 Nr. 
107 Taf. 14) sicherlich auch vor den Festen zur La- 
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gerung von Getränken (Wein) und Essen genutzt. 
Eine zentrale Rolle im Ritual erhält der P. an den 
attischen Pithoigia, bei denen am 11. Anthesterion 
mit der Öffnung der P. die Ankunft des neuen 
Weines und des Dionysos gefeiert wurden (Plut. 
quaest. conv. 3, 7, 1; 8, 10, 3; Hesych. s.v. pithoigia; 
1216-1217). Späten Schriftquellen zufolge leiteten 
sie die aus den Pithoigia, Choes (>Chous) und 
Chytroi (> Chytra) bestehenden dreitägigen An- 
thesteria ein. Diese waren eine Feier aller Ioner 
(Thuk. 2, 15, 4), aber nur für Athen liegen aussa- 
gekräftige, wenn auch problematische Quellen vor 
(s. Deubner 93-123; Burkert, GrRel 358-364; Ha- 
milton, Choes 5 ff.; zuletzt Noel, D., Kernos 12 
[1999] 125-152). Strittig ist, ob die Teilnehmer ih- 
ren Wein in den P. selbst bringen (1216), oder die- 
sen zuvor in andere Gefässe umgefüllt haben. Der 
Festname Pithoigia ist am ehesten so zu verstehen, 
dass am Festort die P. geöffnet werden. Wahr- 
scheinlich brachten die Winzer stellvertretend für 
ihren gesamten Lagerbestand neuen Weines einen 
P. zur rituellen Öffnung und Erstverkostung mit. 

Dem P. entspricht das rómische dolium (Hilgers 
Nr. 140; NPauly 3 [1997] 734 s.v. «Dolium»), das 
sich in Heiligtümern Roms, Latiums und der Pro- 
vinzen findet (Bouma III 147 s.v. «storage jar»; 
Nickel 78-80). 


1216. Phanodemos, FGrH 325 F 12 (Athen. 11, 
46a). — Deubner 94-95. 127-128; Jacoby, F., 
FGrH IIIb Suppl. (1954) 185-186; Hamilton, Choes 
7. 8-9. 149 T 3. - Die Athener mischen den neuen 
Wein &x «àv ni0cv — den sie von den P. (zuhause) 
herbrachten oder aus den mitgebrachten P. — vor 
bzw. in dem Heiligtum (rtpög v6 tepdv) des Diony- 
sos in den Siimpfen fiir den Gott und trinken ihn 
dann selbst. Daher werde Dionysos auch Limnaios 
genannt, weil damals zuerst der neue Wein zusam- 
men mit Wasser gemischt getrunken wurde. Nach 
dem Mischen singe man Hymnen für Dionysos. 

1217. Tzetz. ad Hes. erg. 368. - Hamilton, Cho- 
es 7. 8.150 T 5. — Die althergebrachten Askolia und 
Pithoigia wurden fiir Dionysos, d.h. fiir seinen 
Wein, begangen. Die Pithoigia waren ein gemein- 
schaftliches (koinon) Symposion, an denen man die 
P. öffnete, und damit allen vom Geschenk des 
Gottes gab. 


Stamnos 

Der stamnos ist ein Vorratsgefäss für Wein und 
andere Lebensmittel, das auch als Thesaurus be- 
nutzt wird. Die vom 5. Jh. v. Chr. bis zu den by- 
zantinischen Lexikographen reichende Überliefe- 
rung kennt den St. im profanen wie im sakralen 
Ambiente (Quellen bei Amyx 190-195; Sparkes 
124; Philippaki xxvii-xxii; Brommer 8; LVG I 
16-17). In Menanders Dyskolos werden St. für ein 
Opfermahl in ein Heiligtum gebracht (1125), und 
in einem böotischen Heiligtum werden drei St. für 
Kultmähler bereitgestellt (1132). Auch in deli- 
schen Inventarlisten tauchen St. auf (Hamilton, 
Treasure Map 477 s.v.). Zur Form des St. ist den 








Quellen nur wenig Konkretes zu entnehmen: Es 
scheint sich um eine dene — Amphora mit fes- 
tem Standfuss zu handeln, die chiotischen oder 
thasischen Weinamphoren gleicht (Aristoph. Eccl. 
1199; Lys. 196. 199; Pollux 7, 162; 10, 72); d.h., 
der thasische St. ware mit einem Volumen von 21 
1 nur halb so gross wie eine durchschnittlich 39 1 
fassende attische Amphora (Amyx 193-195). 

In der archäologischen Forschung bezeichnet St. 
ein Gefäss mit Standring, das zwei horizontale 
Henkel am Umbruch zu den hohen Schultern trägt 
und in einem niedrigen Hals mit weiter Mündung 
endet (Amyx 190-195; Philippaki bes. xxvii-xxii). 
Wenn auch als Rufname fest etabliert, ist dieser 
doch problematisch (s. zuletzt LVG I 16 £). Die 
bauchige Form mit weiter Offnung will mehr zu 
einem Misch- als zu einem Vorratsgefáss passen. 
Entsprechende gebrauchskeramische Gefässe fehlen 
weitgehend in Griechenland, vielmehr beschränkt 
sich die Produktion auf attische Feinware vom spä- 
ten 6. Jh. bis zum späten 5. Jh. v. Chr., die vor- 
nehmlich nach Etrurien exportiert wurde. Dort 
finden sich auch die formalen Vorbilder. Wahr- 
scheinlich haben attische Werkstätten die etruski- 
sche Form speziell für den gehobenen Bedarfin Ita- 
lien weiterentwickelt (Isler-Kerenyi, C., QuadTic 
5 [1976] 33-52; Hamilton, Choes 136 f.). Die itali- 
sche Produktion läuft im 4. Jh. weiter. Ihr gleich- 
zeitiges Ende in Athen spricht gegen die Bezeich- 
nung St., da der Athener Menander (1125) und 
spätere Autoren weiterhin den St. kennen. 

Dieser Gefässtyp erscheint auch in Darstellun- 
gen von Kultmihlern: ausschliesslich im 5. Jh. v. 
Chr. auf att. rf. Gefässen seines Typus, die mit 
weiteren att. sf. und att. rf. Vasen unter dem Na- 
men Lenäenvasen zusammengefasst werden (Fri- 
ckenhaus; 1140). Sie zeigen Mänaden, die wild vor 
einem Kultbild des Dionysos tanzen oder diesem 
auf einer trapeza (s. Abschnitt V.A) Fleisch, Ge- 
bäck und Wein darbringen. Auf den klassischen, 
beruhigten Vasenbildern löst der sog. St. den 
— Krater ab. Vornehm gekleidete Frauen bringen 
ihn, übergeben ihn, setzen ihn auf der trapeza ab 
oder bekränzen ihn. Vor dem Kultbild schöpfen sie 
aus ihm den Wein in Trinkgefässe (1140; Ab- 
schnitt IX.I). Auf den Rückseiten sieht man Frau- 
en oder Mänaden in Dreier- bis Fünfergruppen in 
einer Art Prozession mit diesen Gefässen in Hän- 
den (Moraw, S., Die Mänade in der attischen Vasen- 
malerei des 6. und 5. Jhs. v. Chr. [1998] 201 f.). Die 
geschilderten Handlungsmotive und der Gestus, 
mit dem die Frauen in Kultmahlszenen auf einer 
Gruppe attischer Vasen (1139) den > Skyphos hal- 
ten, lassen vermuten, dass die Mänaden den Wein 
auch im St. wie in einem — Krater mit Wasser mi- 
schen und trinken. Diese Funktion mag das Gefäss 
auch im realen Fest erfüllt haben. 


H.Schöpf- und Schankgefässe. Chous 
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E., Die Hydria (1964); Hilgers 15; Kent Hill, D., «Wine 
Ladles and Strainers from Ancient Times», JWalt 5 (1942) 
40-55; Kunst der Schale 235-237. 429-438. 452-453; 
Schmaltz, B./Söldner, M. (Hsg.), Griechische Keramik im 
kulturellen Kontext (2003); Sparkes 131 £.; Sparkes, B. A., 
JHS 95 (1975) 135. 

Chous: Bazant, J., «Iconography of Choes Reconside- 
red», Listy filologické 98 (1975) 72-78; Berti, F., «Choes di 
Spina», in ead. (Hsg.), Dionysos. Mito e Mistero (1991) 17- 
53; Bron, C., «Danser aux Anthestéries», in Schmaltz/ 
Söldner 117-119; Deubner 238-247; Gex, K., « Anthesteria 
in Eretria», in Schmaltz/Söldner 120-122; Gossel-Raeck, 
B., in Kunst der Schale 442-447; Green, J. R., «Some Al- 
terations and Additions to Van Hoorn, Choes and Anthes- 
teria», BICS 8 (1961) 23-27 (= Green 1); id., «Choes of the 
Later sth Cent.», BSA 66 (1971) 189-228 (= Green 2); Ham, 
G. L., «The Choes and Anthesteria Reconsidered», in Pa- 
dilla, M. W. (Hsg.), Rites of Passage in Ancient Greece (1999) 
201-218; Hamilton, Choes; Heinemann, A., Der Gott des 
Gelages. Bildwelten des Dionysos auf attischem Trinkgeschirr 
(Diss. Heidelberg 2003) 334-360; van Hoorn, G., Choes and 
Anthesteria (1951) (auf die dort erfassten Choen wird mit 
«vH Kat.-Nr./Abb.-Nr.» verwiesen); Rumpf, A., «Atti- 
sche Feste — Attische Vasen», BonnJbb 161 (1961) 208-214; 
Stern, E. M., Kinderkinnchen zum Choenfest, in Lorenz, 
T., (Hsg.), Thiasos (1978) 27-37. 


Mit einer Fülle von Schöpf- und Schankgefäs- 
sen werden im antiken Kultmahl Wein und Was- 
ser zum Trank bereitgestellt. Nicht alle der für 
diese Gefässe überlieferten Namen, deren Zahl ab 
dem 5. Jh. v. Chr. in schriftlichen Quellen deut- 
lich zunimmt, können mit dem seit dem späten 7. 
Jh. v. Chr. anwachsenden Formenrepertoire der 
realen und dargestellten Gefässe verbunden wer- 
den. Weder zwischen Schöpf-, Schank- und auch 
Trinkgefässen noch zwischen Wein- und Wasser- 
gefässen lassen sich funktional und typologisch 
eindeutigen Grenzen ziehen, wie es exemplarisch 
der — Chous und die — Lagynos vor Augen füh- 
ren. Gleichwohl gibt es antike Systematisierungs- 
versuche. Pollux (6, 19; 10, 75), zählt zu den 
Schöpfgefässen den —aryster, aphebos und den 
— Kyathos, die arystichos, kotyle, lepaste, oinerysis 
und die — Oinochoe. Andere Autoren fügen die 
— Kylix und die prochous hinzu (Athen. 10, 424b- 
C; 11, 783—784; Etym. im. 151, 2; Phryn. s.v. arysti- 
chos; Hesych. s.v. arystichos; Schol. Aristoph. Vesp. 
855; Eust. 32, 40-41 ad Hom. Il. 1, 36; 1216, 64- 
65 ad Hom. Il. 20, 451). Die Forschung weist die 
Kotyle, Kylix und die lepaste den Trinkschalen 
und -bechern zu, zuweilen auch den — Kyathos. 
Problematisch ist die Differenzierung beim — arys- 
ter und seinen Verwandten, ebenso bei der oin- 
erysis, die einmal mit der Kotyle gleichgesetzt wird 
(Schol. Aristoph. Ach. 1067; Brommer 6), beim 
ephebos (LSJ s.v.) bzw. aphebos oder bei der an an- 
derer Stelle genannten katachysis (LSJ s.v.). Feste- 
ren Boden gewinnt man bei der —epichysis, die 
wie die — Oinochoe oder die — Hydria zu den 
Krügen und Kannen gehórt. 

Auch funktional lassen sich die Schópf- und 
Schankgefásse nur grob zuordnen. Das Wasser 
wird vorwiegend in der — Hydria geholt und zum 
Wein gegossen. Vielleicht benutzt man im Heilig- 
tum auch einfache Tonkannen (Heimberg 82-87), 


eimerfórmige Schópfhumpen (OlympForsch XX 
126 f. 288 £. Sh 1-6 Abb. 3 Taf. 111-113), die sog. 
Wasserkannen (OlympForsch VIII 89-102), oder 
andere Kannentypen wie den —kados. Der mit 
Wasser versetzte Wein wird den Mischgefassen 
mit dem —>Kyathos entnommen (1134?), in Fil- 
tern wie dem — hethmos gereinigt und in Trink- 
oder Schankgefässe gegossen. Grössere Mengen 
schöpft man auch direkt mit dem —>aryster und 
dem —Chous, der —epichysis, —Lagynos und 
der + Oinochoe. Bei den Dionysosfesten der Cho- 
es und der Lagynophoria wurde womöglich auf die 
Verdünnung des Weines verzichtet, da die Teil- 
nehmer den unverdünnten Wein angeblich direkt 
aus den namensgebenden Krügen tranken. 

Im römischen Festbankett finden sich neben 
griechischen Schöpf- und Schankgefässen wie dem 
cyathus (>Kyathos) auch einheimische wie der 
— urceus. Geschöpft wird der Wein aus der > Am- 
phora mit dem cyathus oder der trulla, geseiht und 
gereinigt wird er im — colum. Zuweilen wird er di- 
rekt in die — epichysis, — lagoena oder den — urceus 
gegossen und serviert. In diesen wird auch Wasser 
zum Wein bereitgestellt. Daneben gibt es Schöpf- 
und Schankgefässe, deren Form und Funktion 
beim Kultmahl nicht sicher zu bestimmen sind: das 
aquarium, armillum, bacar, hauritorium oder das oe- 
nophorum (Hilgers Nr. 31. 35. 49. 189. 263), die si- 
tula und die urna, das vinarium, viniferum oder das 
vinoforum (Hilgers Nr. 340. 372. 373. 379). 


Aryster 

Der aryster (auch aryter), der anaryster, die ary- 
stichos, arystis, arysis, arylaina, arystaina und auch 
die arysas sind griechische Schöpfgefässe für Was- 
ser und Wein, deren Namen sich von aryein (schöp- 
fen) ableiten, und die sich spätestens ab dem 5. Jh. 
v. Chr. einer gewissen Beliebtheit bei Banketten 
und Kultmählern erfreuen (Kall. fr. 178, 17 P£.; RE 
Suppl. III [1918] 163 £. s.v. « A.»; LUG I 181. 285- 
301 s.v. A. etc.). Sie waren in ihrer Mehrzahl aus 
Ton, aber auch aus Silber und Bronze gefertigt. 

Die frühesten Belege für arytaina finden sich bei 
Aristoph. (Equ. 1091 und Schol.; PCG Il 2 F 450; 
Brommer 3) und fiir arystis bei Soph. (TrGF IV F 
764; Brommer 14). Ein etwas jüngeres Inventar 
von Ägina verzeichnet unter den für Kultmähler 
bereitgestellten Gefässen eine arystichos (1129). Der 
A. scheint attischen und delischen Inventaren des 
4.-2. Jhs. v. Chr. zufolge der beliebteste Vertre- 
ter dieser Familie gewesen zu sein (s. Hamilton, 
Treasure Map 459. 472 s.v. ladle). Für die Akropo- 
lis sind 23 A. (IG II/IIP 1638, 57), für Delos ver- 
einzelte A. im Apollon- Tempel und 28 A. in ei- 
nem Depot (Hamilton, Treasure Map 472; 403 Nr. 
19. 27), vier A. im Neokorion und sieben grosse 
und 28 kleine A. in der Chalkothek (IG XI 2, 154 
A 66. 67-68; 164 B 25-26) bezeugt. Über die 
Form dieser noch byzantinischen Lexikographen 
geläufigen Gefässfamilie, von der die römische 
arytaena abgeleitet ist (Hilgers Nr. 37), lassen sich 
keine Aussagen machen. 
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Epichysis 

Die E. war nach den schriftlichen Quellen pri- 
mär ein für Wein und Wasser gebräuchliches 
Schöpf- und Schankgefäss (RE VI ı [1907] 42 f. 
s.v. «epichysis»). Wenn sie als Gefäss für Olivenöl 
benutzt wurde (Pollux 6, 103; 10, 92), verwies in 
Heiligtums-Inventaren der Zusatz elaieron auf die- 
se sekundäre Funktion (IG XI 2, 164 B 23). Zu- 
meist aus Ton gefertigt, konnte sie aber auch aus 
Bronze (Aristoph., PCG III 2 F 220 [= Pollux 10, 
109]; IDélos 104-25, 4) und mit Edelsteinen besetzt 
sein (Men. fr. 437 Körte = PCG VI 2 F 395). Gol- 
dene und silberne E. wurden in Heiligtümer in 
Argos, Athen und Delos geweiht (1176; IG II/III? 
1475, 8; XI 2, 161 B 26; Hamilton, Treasure Map 
466; Harris 158 Nr. 243). Eindeutige Nachrichten 
zur E. beim Kultmahl oder entsprechende Darstel- 
lungen fehlen. 

Keineswegs klarer ist die Quellenlage für den 
römischen Bereich. Varro schreibt (1218), dass 
bei den convivia (Banketten) der guttus und das 
simpuvium durch die griechischen E. und cyathus 
ersetzt seien, für die Opfer aber noch benutzt 
würden. Damit stellt Varro zwar eine Verbin- 
dung zum Sakralen her, aber der Passage ist nicht 
zu entnehmen, ob convivium auch das Kultmahl 
meint (s. Hilgers Nr. 147). Aufgrund Varros 
paarweiser Gegenüberstellung von guttus und sim- 
puvium auf der rómischen und E. und Kyathos 
auf der griechischen Seite, kann man für die E. 
eine Kannenform vermuten, da der — Kyathos in 
einigen Fällen sicher als Schöpflöffel identifiziert 
ist (1226). Die E. ist vermutlich der — Oinochoe 
ähnlich und hatte einen weiteren Hals und Aus- 
guss als der guttus, der auf Münzen und Reliefs 
als Opferkanne mit hohem Hals und geschwun- 
genem Henkel identifiziert wurde. Diese Kan- 
nenform tritt nicht im Fundspektrum von itali- 
schen Heiligtümern hervor. Ohne Begründung 
sind auch andere Formen von Kannen und Fla- 
schen aus Heiligtümern als guttus (Hilgers Nr. 
184; Bouma III 139 s.v. guttus; Siebert, Instrumen- 
ta 32-39. 221 f. Nr. 26) oder E. benannt worden 
(Del Chiaro, M. A., ArchCl 12 [1960] 51-56; 
Pemberton 17 f.). 


Hethmos/colum 

Zum reinigenden Durchseihen von Wein und 
anderen Flüssigkeiten wird in Griechenland der 
hethmos benutzt (Pherekr. 41; Athen. 11, 480b; 
Hdn. Gr. I 543; Pollux 10, 108). Dieser Sieblöffel 
bzw. Durchschlag oder Trichter ist von koskinon 
und kresera, den eigentlichen Sieben und Siebtii- 
chern, zu trennen (Amyx 233; Frisk s.v. H.; LSJ 
s.v. H.; Brommer 5). Der H. besteht aus einer 
Siebschale mit angesetztem Griffende (1219. 
1221), das durch einen tellerartigen Randaufsatz 
ersetzt werden kann (1213. 1224). In der Mehr- 
zahl werden diese Siebaufsätze, -kellen und -löffel 
aus Metall gewesen sein (1219. 1224. 1226), wenn 
auch vereinzelt tönerne Siebgeräte und -gefässe 
belegt sind (1222), die man eventuell ebenfalls zu 





den H. rechnete. Als Kiichengerat des Oikos 
(Olynthus X 194 Nr. 610-612) wird der H. im pri- 
vaten Symposium wie im sakralen Bankett einge- 
setzt (1138; Kent-Hill 40-55 Abb. 4. 5). Die anti- 
ke Literatur äussert sich nicht explizit zum H. im 
Kultmahl, aber in Heiligtümern finden sich ab 
dem 6. Jh. v. Chr. metallene und tönerne Sieb- 
löffel (1219-1224. 1226). Auch die geweihten 
Löffel (1219. 1221) wurden womöglich zuvor bei 
der Bewirtung der Festteilnehmer benutzt. Die 
epigraphischen Quellen für Votive setzen ebenfalls 
im 6. Jh. mit der Weihung eines Sets aus Krater, 
Kraterstand und H. - wohl in der Form eines 
Siebaufsatzes - in Sigeion ein (1213). Ab dem spä- 
ten s. Jh. begegnen H. in Inventarlisten von Hei- 
ligtümern auf Agina (1129), in Athen (IG II/II? 
1416, 10—11; 1424a 264; 1425 B 360) und auf Delos 
(IG XI 2, 154 A 71), die wohl auch in Nutzung 
befindliche Sieblóffel verzeichneten. 

Im lateinischen wird das zum Seihen von Wein, 
Most, Öl, Saft und Wasser benutzte Siebgefäss co- 
lum genannt (Hilgers Nr. 108. 120. 121). Spatanti- 
ke Glossarien setzen es mit dem H. gleich (CGIL 
III 93, 63; 324, 54. 55). Andere Siebe wie das cri- 
bellum oder das cribrum werden eher für Getreide 
und feste Lebensmittel benutzt. Die frühesten 
Sieblóffel und -schüsseln kommen aus etruskischen 
Gräbern des 6. Jhs., in denen auch Wandgemälde 
das colum und den Schöpflöffel (> Kyathos) beim 
Bankett abbilden (Kent Hill 46-55 Abb. 3; Hilgers 
150; Jurgeit, F., Die etruskischen und italischen Bron- 
zen I [1999] 439 f. 448-466). Eindeutig dem sakra- 
lem Kontext lassen sich nur wenige C. zurechnen: 
Ein Sieblöffel aus Cortona mit Weihinschrift 
(1220) muss aus einem Heiligtum stammen, drei 
kaiserzeitliche Siebkellen wurden in einem Doli- 
chenus-Heiligtum im Noricum (1223) gefunden 
(s. auch CIL II 3421). 


LITERARISCHE QUELLEN 

1218. Varro ling. 5, 124. — Er scheidet die für 
den Wein benutzten Schöpf- und Schankgefässe 
nach ihrer Grösse und Funktion: Kleine Mengen 
giesst man tropfenweise aus dem guttus und dem 
simpuvium, mit dem man aber aus grösseren Ge- 
fässen schöpft. Bei Banketten (convivia) verwendet 
man die aus Griechenland adaptierten epichysis und 
Kyathos, beim Opfer jedoch weiterhin guttus und 
simpuvium. 


REALIA 

1219. Argos, Heraion. - Waldstein, Ch., The 
Argive Heraeum II (1905) 297. 338 Nr. 2239 Taf. 
125; Kent Hill 49 mit Anm. 26 k. - 6. Jh. v. Chr. 
— Flache, am Ende gelochte.Griffplatte. Der ein- 
gesenkte Flachboden der Schale hat eine zentrale 
Siebvertiefung. Inschr. TAZ HEPAZ. 

1220. Cortona, Heiligtum. Baltimore, Johns 
Hopkins Univ. Arch. Mus. - CIL P? 580; Kent Hill 
52 Abb. 12. - Frühes 3. Jh. v. Chr. (2). - Sieblóffel 
mit Weihinschrift SACRO MATRE MVRSINA 
an die italische Góttin Mater Mursina. 
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1221. Dodona, Zeus-Heiligtum. — Carapanos, 
C., Dodone et ses ruines (1878) Taf. 24, 2; Kent Hill 
so mit Anm. 32. - 4. Jh. v. Chr. — Die Basis des 
Henkelsgriffes und die gegenüberliegende Rand- 
halterung sind mit Voluten verziert. Weihinschrift 
an Zeus Naios. 

1222. Korinth, Demeter-Heiligtum. — Pember- 
ton 66. 68. 186 Nr. 644 Taf. 58 - 1. Hälfte 3. Jh. - 
Siebscheibe aus Ton mit leicht hochgezogenen 
Seiten; vgl. zur Form den Siebkrug bei Sparkes Taf. 
IV 6. 

1223. Mauer an der Url, Iuppiter Dolichenus- 
Heiligtum. - Noll, R., Das Inventar des Dolichenus- 
heiligtums von Mauer an der Url (Noricum) (1980) 80- 
84 Taf. 28-31. - ı. Hälfte 2. Jh./Mitte 3. Jb. n. 
Chr. - Alteres, grosses Prunksieb (Inv. M 30) mit 
eiförmigem Napf aus Rom und zwei kleinere jün- 
gere Siebkellen (Inv. M 38. 39) mit flachem Bo- 
den, alle aus Bronze. 

1224. Olympia, Zeus-Heiligtum. - Olymp- 
Forsch XX 88. 255 Abb. 3, 38; 25, 1 Taf. 82, 2; 83, 
1 M 27. 28. - 6./frühes 5. Jh. v. Chr. - Siebscha- 
le (M 27) aus Bronze mit breitem, tellerartigem 
Rand zum Aufsetzen auf einen Krater (Dm. 42,6 
cm), in der Mitte rosettenförmig perforiert. Fer- 
ner Henkelfr. mit Silenskopf und Attaschenbogen, 
der wohl in eine Siebschale auslief (M 28). 


Hydria 

Siehe Abschnitt II.A. 

Für die hydria im Kultmahl fehlen direkte Be- 
lege, gleichwohl wird man auch in ihr das zum 
Mischen des Weines unverzichtbare Wasser ge- 
bracht haben. In einem Kultgesetz aus Milet heisst 
es, dass man an den Hebdomaia Wein aus — Kra- 
teren nahm und trank, und dass die Onitadai zur 
Bereitstellung von Wasser verpflichtet waren 
(1134). In den Inventarien eines Poseidon-Heilig- 
tums in Athen und eines Heraion in Chorsiai 
(1130. 1132), die Kultmahlgeräte auflisten, tau- 
chen sechs bzw. elf H. auf. 


Kyathos 

Kyathos bezeichnet im Griechischen den 
Schöpflöffel und ein kleines Hohlmass. K. ist von 
kyein (umfassen) abgeleitet; das Diminutiv ist kya- 
th(e)ion (1130). Zuweilen wird in der Forschung 
auch ein Becher mit hohem Henkel unter diesem 
Namen geführt (s. Pollux 6, 19; Kent Hill 40 ff.; 
Agora XII 143; Sparkes, B. A., JHS 95 [1975] 135; 
Jurgeit, F., Die italischen und etruskischen Bronzen I 
[1999] 421-433). Als Gattungsbegriff ist K. jedoch 
nur für den Schöpflöffel gesichert: ein silbernes 
(Crosby, M., AJA 47 [1943] 209-216) und ein 
bronzenes Exemplar (1226) tragen den Namen K. 
eingeritzt. 

Ab dem späten 6. Jh. zeigen Vasenbilder den 
K. beim Kultmahl (1138. 1140) und beim Sympo- 
sion (1154; ARV? 1619, 3bis; s. Kent Hill 42 mit 
Anm. 1 Abb. 4. 5; Sparkes [1975] 135 Taf. XVII 
f). Die literarischen Zeugnisse setzen mit Aristo- 
phanes ein und reichen bis in die Spätantike (s. 


Brommer 5; PEleph 5, 3; Pollux 6, 19). Mit dem 
K. wird der Wein aus — Krateren, — Amphoren 
und anderen Behältern geschópft und in das 
Trinkgefäss gegossen (Pingiatoglou 46 f. Taf. 17, 
3. 4) bzw. vorher im — hethmos gereinigt. Frühe 
Schöpfer bestehen aus einem halbrunden Napf, 
von dem ein langer, gerader Henkel in schrägem 
Winkel bzw. senkrecht abzweigt und in einem 
eingebogenen Entenkopf endet (1138. 1225- 
1226); ab dem 4. Jh. gewinnt der Napf an Volu- 
men, der Henkel verliert an Länge und wird ge- 
schwungener (Kent Hill 42 ff. bes. 54). K. sind 
vornehmlich aus Metall, schon aus statischen 
Gründen. Sie werden in Privathäusern, Gräbern 
und Heiligtümern gefunden (Olynthus X 194-198 
Nr. 613-622 Taf. so; 1225-1226). Dass manche 
der K. beim Festmahl benutzt wurden, erschliesst 
sich aus dem Inventar eines Poseidon-Heiligtums 
in Athen, das in einem Abschnitt mit Kultmahl- 
gefässen ein kyatheion auflistet (1130). Dies bleibt 
auch für einen K. des athenischen Asklepieion zu 
vermuten, der um 244/43 v. Chr. aus dem Erlös 
eines Widderverkaufes erworben wird (Aleshire, 
Asklepieion 321 V 94). Auch andere Inventarien des 
4.-3. Jhs. führen K. auf (IG I/II? 1416, 5; 1425, 
365. 366. 396). 

Von K. leitet sich lateinisch der cyathus ab, der 
Varro (1218) zufolge mit der — epichysis im römi- 
schen Bankett die althergebrachten gutti und 
simpuvia verdrängt habe. In der Kaiserzeit ist der 
cyathus sehr beliebt; der bei Banketten für das 
Weinschöpfen zuständige Diener heisst a cyathıo 
(Hilgers Nr. 132 Abb. 35. 36 Taf. 5). Der Schöpf- 
löffel selbst ist im 6. Jh. v. Chr. im etruskischen 
Tafelgeschirr etabliert (Jurgeit 439-447; Kent Hill 
41-43 Abb. 2. 3) und wird in Rom übernommen. 
Die formale und begriffliche Abgrenzung zu dem 
vornehmlich im Opferritus eingesetzten simpuvium 
ist nicht eindeutig (s. Abschnitt III.B, Schöpfge- 
fasse). 


1225. Perachora, Heraion. - Payne, H., et al., 
Perachora 1 (1940) 165 Taf. 80, 4. 5. 8. - 6. Jh. v. 
Chr. - Entenkópfe von zwei Griffenden und eine 
vollständige, verzierte Griffplatte mit abgesetztem 
Entenkopfende. Daneben weitere Entenköpfe und 
Kellenfrr. 

1226. Ehem. Königsberg, Univ. F 28. - Lul- 
lies, R., Antike Kleinkunst in Königsberg Pr. (1937) 
70 Nr. 192 Taf. 31. - 5. Jh. v. Chr. - Stark korro- 
dierter Napf. Auf dem noch 28 cm langen ehernen 
Griff, der in einem Entenkopf endet, ist KYAOOX 
AIOZ eingeritzt. Möglicherweise aus demselben 
unbekannten Zeus-Heiligtum zwei weitere Kellen 
und ein Sieb des 5./4. Jhs. v. Chr. (Lullies a.O. 6. 
70 £. Nr. 193-195). Alle Stücke verschollen. 


Lagynos/Lagoena 

Im griechischen Schrifttum des 4. Jhs. v. Chr. 
wird mit lagynos ein neuer Typus von Weinkrug 
beschrieben, der einen engen, langen Hals und 
einen Henkel besitzt. Die Beschreibung passt zu 
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einer im frühen Hellenismus aufkommenden 
Krugform mit breitem, flacheın Körper und ver- 
schliessbarem Ausguss, die sich vor allem als weiss- 
grundige Tonware im Mittelmeerraum weit ver- 
breitet. Grosse gebrauchskeramische L. werden 
zum Transport und Aufbewahren von Flüssigkei- 
ten benutzt. L. bezeichnet ferner ein Hohlmass 
und wird in der Kaiserzeit nach Produktionsende 
der beschriebenen L. auf weitere Gefässformen an- 
gewandt (RE Suppl. VI [1935] 216-217; Pierobon, 
R., RivStudLiguri 45 [1979] 27-50 [Quellen]; Ago- 
ra XXIX 225-229 Taf. 115-117). 

Die L. findet Einzug in das hellenistische Sym- 
posion, zu dem die Teilnehmer oft mit einer eige- 
nen L. beitragen. Zu dem Fest der Lagynophoria, 
das Ptolemaios IV. Philopator im späten 3. Jh. in 
Alexandria einrichtet, müssen die Teilnehmer ne- 
ben dem Essen ihre eigene L. mitbringen (Athen. 
7, 276a-c; Agora XXIX 226); in der Bildkunst 
wird dies ein Thema realistischer Genrefiguren (8. 
Zanker, P., Die trunkene Alte [1989]). Der König 
stellt den Wein, den die Teilnehmer wie bei dem 
vielleicht als Vorbild dienenden athenischen Fest 
der Choes direkt aus ihren Weinkrügen trinken 
(> Chous). In Heiligtümern wie Labraunda (Hell- 
strom, P., Labraunda I ı [1965] 17-19. 60 f. Nr. 
81-95 Taf. 8) wurden hellenistische L. gefunden. 

Von der L. wird in der kaiserzeitlichen Litera- 
tur die römische lagoena abgeleitet bzw. gleichge- 
setzt (Hilgers 203), die formverwandt ist, wie 
schon aus Plautus (Curc. 78) und Cato (agr. 122) 
hervorgeht. Dazu passen einige Einhenkelkrüge, 
die durch Dipinti und Graffiti als L. ausgewiesen 
sind (s. Hilgers Nr. 205 Abb. 40-46 Taf. 2, 3. 4; 
Binsfeld, W., TrierZ 60 [1997] 19-22 Nr. 1-22). 
Die lagoena wird aus Ton, Silber, Stein und Glas 
gefertigt. In ihr wird sowohl Wein, Most, Saft 
und Wasser gebracht und aufbewahrt als auch 
Kaltwasser zum Wein bereitgestellt (s. Hilgers Nr. 
205). Zwar fehlen direkte Verweise zum Kultmahl, 
aber der Krug findet sich in beträchtlicher Anzahl 
in italischen Heiligtümern republikanischer Zeit 
(Liste bei Bouma III 140 s.v. jar) und in nördlichen 
Heiligtümern (Nickel 44-56 Abb. 40-48 Taf. 17- 
30) in der Kaiserzeit. Womöglich diente die L. 
auch in Griechenland zum Wasserholen und Mi- 
schen des Weins beim Kultmahl und löste die 
— Hydria ab, die im späten Hellenismus aus dem 
Geschirr-Repertoire verschwindet. Seit der frühen 
Kaiserzeit finden sich in Heiligtümern viele bau- 
chige bis getreckte Henkelkrüge, die der L. ent- 
sprechen (1228). 


Oinochoe 

Die oinochoe bezeichnet eine vielgestaltige 
Gruppe von griechischen Kannen zum Schöpfen 
und Eingiessen des Weines. Ihre Identifizierung im 
Gefässbestand erfolgt anhand von Vasenbildern des 
6.-5. Jhs. v. Chr. In den mit Hesiod (erg. 744) 
einsetzenden schriftlichen Zeugnissen finden sich 
nur Angaben zur Verwendung der O. (RE XVII 2 
[1937] 2234 £. s.v. « O.»). Frühe O. gehören in das 


späte 7. Jh., und bis in die Kaiserzeit entfaltet sich 
in Griechenland eine rege Produktion von töner- 
nen und metallenen Weinkannen. Charakteristisch 
für die meisten O. ist der hohe Henkel, der weit 
über den Mündungsrand ausschwingt, und die 
Kleeblattform des weiten Ausgusses. Die Grenzen 
zu anderen Weinkannen wie der — epichysis und 
dem —Chous sind fliessend. Bei der schlanken, 
fusslosen Olpe handelt es sich um eine moderne 
Benennung (s. Lullies 2235; auch Green, J. R., 
Hesperia 31 [1962] 82-94; BICS 16 [1972] 1-16; id., 
AA 1978, 262-272; Pfrommer, M., GettyMus] 11 
[1983] 141-146 Abb. 10—19). Darstellungen von O. 
beim Kultmahl sind selten: Auf einem Tempelfries 
und einer attischen Halsamphora aus dem 6. Jh. 
wird aus O. der Wein an die Festteilnehmer ver- 
teilt (1135. 1139; s. 1190). Und auf einer jüngeren 
Votivstele schópft ein Diener mit einer Kanne, ver- 
mutlich eine O., aus einem — Krater Wein (1136). 

Neben diesen Abbildungen zeugen die in Hei- 
ligtümern gefundenen O. von ihrem regen Ge- 
brauch bei rituellen Gelagen (1227. 1229; Wil- 
liams, D., AA 1993, 587 f. Nr. 24-27). Nach 
solchen Festen wurden in Gela die O. mit ande- 
rem Trinkgeschirr in Stapeln niedergelegt (1227), 
in Korinth möglicherweise intentionell zertrüm- 
mert (Pemberton 15-18). Auf Samos gehörte die 
O. im Heraion zu festen Servicen von Kultgeschirr 
(1229), ebenso in Sardis kleinformatige O. für pri- 
vate Kultmähler (Greenewalt 13-15). In einem 
böotischen Heiligtum hielt man 15 O. für die 
Weinbewirtung bereit (1132). 


Urceus 

In antiken Texten bezeichnete urceus sowohl ei- 
nen Henkelkrug als auch einen Topf mit Deckel 
aus Metall oder Ton (Hilgers Nr. 377. 378 Taf. 4, 
20-24; Siebert, Instrumenta 32-39. 240-241 Nr. 
46). Als Wein-, Most- und Wasserkrug mit Hen- 
keln, der zum Servieren diente (Vulg. Eccl. 2, 8), 
wird der U. seit Plautus (Mil. 831) und Cato (agr. 
10, 25 11, 2. 3; 13, 3; 135, 2) beschrieben und mit 
— Hydria und — Amphora gleichgesetzt (s. Ab- 
schnitt VIII. C.4, 'Situla (2); Hilgers 83. 300). Es 
wird sich daher bei diesem U. um einen bauchi- 
gen Krug mit ein bis zwei Henkeln handeln, der 
einen breiteren Hals und weiteren Ausguss als die 
verwandte — lagoena besitzt (s. Hilgers Abb. 77. 
78). Seine Verwendung im Kultmahl ist nicht 
belegt, aber weitmundige Henkelkrüge aus Ton, 
die man als U. bezeichnen kann, finden sich z.B. 
in Heiligtümern in Gabii (Almagro-Gorbea, M. 
[Hsg.], El santuario de Juno en Gabii [1982] 474 Nr. 
134-140) und Satricum (Bouma I 388. 399) in re- 
publikanischen Fundkontexten. 

Als Topf dient der U. zum Einmachen, Salz- 
kochen und zur Vorratshaltung. Durch ein 
Graffitto ist die Form dieser U. identifiziert: Das 
flachbodige Tongefäss besitzt hohe Schultern, ei- 
nen niedrigen Hals ohne Henkel und eine weite 
Mündung (Binsfeld, W., TrierZ 60 [1997] 23 Nr. 
20). Manche dieser auch Honigtöpfe genannten U. 
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haben einen bis zwei Schulterhenkel. Die U. in 
dem Heiligtum von Cardena oder im Tempelbe- 
zirk im Altbachtal bei Trier (Gose 37 Nr. 424) 
dienten vielleicht für die Bereitstellung von Wein 
und Wasser zum Kultmahl. U. wurden auch ge- 
weiht (CIL VII 1267). 


1227. Gela, Thesmophorion. — Orsi, P., Mon- 
Ant 17 (1906) 614-617. 662 Abb. 426-428. 482- 
484; Kron, Frauenfeste 613 £. 645 f. — Spátes 7.—frü- 
hes s. Jh. - Um 450 v. Chr. werden viele 
ungefirnisste Oinochoen der lokalen Gebrauchske- 
ramik kunstvoll deponiert: eine aufrechte inmitten 
kopfüber gestapelter Trinkschalen (Bau Gs), eine 
grosse Zahl kopfüber zusammen mit Schalen, 
Lampen, Tonfigurinen (Bau G7). 

1228. Korinth, Demeter-Heiligtum. — Slane 
99-108 Nr. 211-227. — 1.-4. Jh. n. Chr. - Fein- 
bis grobkeramische, einhenklige Krüge mit hohem 
Hals. 

1229. Samos, Heraion. — Kron, U., in Hagg/ 
Marinatos, EarlyGCP 143 Abb. 8, 6; Samos III 89- 
90 Abb. 15. — 640-490 v. Chr. - Kleeblattkannen 
mit flachem Fussring, mittigem Bauchknick und 
hohem Henkel, zwischen Firnissstreifen das «H» 
der Góttin aufgemalt. Ferner zeitgleich sog. Kult- 
kännchen (Samos III 90-92 Abb. 15), die formal an 
Olpen anschliessen und wohl ebenfalls zum Wein- 
ausschank dienten. 

1230. Cardena (Karden), gallo-röm. Heilig- 
tum. — Nickel 87 f. 92-94 Taf. 57-61. 89 Typen 
35. 36. 42. — Frühes 1.-spátes 3. Jh. n. Chr. - Töp- 
fe stellen nach den Krügen die zahlenmässig gröss- 
te Gruppe unter den Gefässen (Nickel 81-97). Al- 
lein von Typ 42 (sog. Honigtopf) wurden fast 
1000 Scherben aufgenommen. 


SVEN TH. SCHIPPOREIT 


Chous 

Chous (xoüg oder xoeüc), abgeleitet von yéw, 
«giessen», bezeichnet im antiken Sprachgebrauch 
die Kanne im allgemeinen Sinne und zugleich ein 
vom Gefäss abgeleitetes Hohlmass für Flüssigkei- 
ten. Insbesondere gilt der Begriff im klassischen 
Athen der Oinochoe vom sog. Typ IH, einer ein- 
henkeligen Kanne auf niedrigem Standring, deren 
bauchiger Körper ohne scharfe Umbrüche in den 
Hals mit Kleeblattmündung übergeht. Die Benen- 
nung der Form als Ch. lässt sich zum einen aus 
Graffiti auf den Gefässen selbst (1237a. b), zum 
andern aus ihren metrologischen Eigenschaften 
herleiten, da das Volumen der grossformatigen 
Exemplare (ca. 20-25 cm hoch) von durchschnitt- 
lich 3,0-3,2 l annähernd mit dem konventionellen 
Wert von 3,28 l übereinstimmt, der sich aus der 
späteren Gleichsetzung des Ch. mit dem rómi- 
schen congius berechnet (1237a; vgl. Masszylinder 
Athen, Agora P 1103, $: Jh. v. Chr., Agora X 47: 
3,25 1.; Klepsydra, Agora P 2084, um 400 v. Chr., 
Young, S., Hesperia 8 [1939] 278-280 Abb. 3; Ago- 
ra XXI 43 F 198; 61 Ha 25; abweichend 1237b. 


1239; Hultsch, F. Griechische und römische Metrolo- 
gie? [1882] 101-111; Clark, A. J., MetrMus] 15 
[1980] 47-49). 

Kultische Verwendung findet der Ch. am Cho- 
es («Kannen») genannten zweiten Tag des attischen 
Anthesterienfestes (— Chytra, — Pithos), das mit 
dem neuen Wein die Ankunft des Dionysos in der 
Stadt feiert (Deubner, Feste 96-100; Burkert, HN 
236-273; Hamilton, Choes bes. 5-62; Robertson, 
N., HSCP 95 [1993] 197-250; Noel, D., Kernos 12 
[1999] 125-152). Im Rahmen eines Trinkwettbe- 
werbs leeren die Festteilnehmer ihren Ch., be- 
kränzen ihn und weihen den Kranz anschliessend 
im Heiligtum des Dionysos «in den Sümpfen» 
(1231. 1234-1235; Schol. Aristoph. Ach. 961; Su- 
da s.v. Choes). Von einer ausschliesslich kultischen 
Verwendung des Ch. - in der attischen Keramik 
des 5.-4. Jhs. der häufigste Kannentyp überhaupt 
— ist freilich nicht auszugehen. 

Um 550-40 v. Chr. aus der Olpe entwickelt, 
erfuhr die Produktion der Form einen quantitati- 
ven wie qualitativen Zenit im letzten Drittel des 
5. Jhs. Im Laufe des 4. Jhs. begann man wohl, Ch. 
nur noch für den speziellen Anlass des Festes 
(1233) zu töpfern, das noch in der hohen Kaiser- 
zeit begangen wurde (1236. 1251). Aus dieser Zeit 
stammt die Erwähnung eines besonderen Marktes 
für Ch. und andere keramische Waren, der in 
Athen am Choenfest stattgefunden haben soll 
(Skyl. 112. Die Stelle ist verderbt; skeptisch zu 
ihrem Wert Hamilton, Choes 84 Anm. 2). 

Ch. sind auch ausserhalb Attikas gefunden 
(Berti; Hamilton, Choes 69-70) und im Falle Ere- 
trias als Zeichen für die Präsenz von Athenern ge- 
wertet worden, die ihre Kultbräuche mitgenom- 
men hätten (Gex). Im 4. Jh. wird die Form auch 
von italischen Werkstätten aufgegriffen (Hamil- 
ton, Choes 95-96. 223-229), doch lässt sich eine ri- 
tuelle Nutzung hier nicht wahrscheinlich machen. 

In besonders engem Zusammenhang mit dem 
Fest sind die kleinformatigen Ch. gesehen worden, 
die bald nach soo v. Chr. einsetzen. Ihr Grössen- 
spektrum reicht von Kännchen, die nur wenig 
hinter grossen Ch. zurückbleiben (1246), bis zu 
Miniaturfassungen von 3-4 cm (Hamilton, Choes 
84-88). Auch hier erlebt die Produktion in den 
Jahren 430-390 einen Höhepunkt; damit geht eine 
thematische Zuspitzung des Bildschmucks einher: 
Sie zeigen nun vornehmlich Szenen von Kindern 
(überwiegend Knaben; s. aber vH 41/288; 72/278; 
803/271; 804/488) vom Krabbelalter bis zur Puber- 
tät (zu den Problemen der Altersbestimmung s. 
Hamilton, Choes 209-219). Der verstärkte Ausstoss 
der Kännchen und die Schaffung dieser Ikono- 
graphie im letzten Drittel des 5. Jhs. sind als «im- 
mediate cultic response to a social crisis», nämlich 
den demographischen Spannungen im Athen der 
Kriegsjahre, gedeutet worden (Ham bes. 202; vgl. 
schon Stern 34); vergleichbare Entwicklungen an 
den grossen Ch. sprechen allerdings für eine 
insgesamt gesteigerte Artikulation des Choenfestes 
in dieser Zeit. 
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In seiner kultischen Verwendung bei den An- 
thesterien legt der Ch. die Menge an Wein fest, die 
jeder Festteilnehmer möglichst rasch zu trinken 
hatte. Dabei dürften neben den figürlich bemalten 
Ch. auch anspruchslosere Exemplare verwendet 
worden sein. Mit absoluter metrologischer Präzi- 
sion ist nicht zu rechnen; ohnehin ist das Wetttrin- 
ken eher im Rahmen der Zusammenkünfte kleine- 
rer Gruppen vorzustellen als innerhalb eines zentral 
abgehaltenen ‘offiziellen’ Agons (1231; Schol. 
Aristoph. Ach. 961). Im einzelnen ist es als Anti- 
Symposion stilisiert, das die üblichen Regularien 
konvivialen Trinkens konterkariert: Statt aus dem 
gemeinsamen Krater ausgeschenkt und bei gepfleg- 
ter Konversation gemächlich genippt zu werden, 
wird der Wein aus einzelnen Kannen unter Schwei- 
gen heruntergestürzt — wahrscheinlich sogar unge- 
mischt (vgl. Hamilton, Choes 14; Robertson 223- 
227; contra: Simon, E., AntK 6 [1963] 8-9; Bowie, 
A.M., Aristophanes. Myth, Ritual and Comedy [1993] 
36-38; entscheidend ist das Verständnis von 1231 v. 
1229). Die kleinen Ch. dürften hingegen im Zusam- 
menhang mit der Einbindung von Kindern in die 
Anthesterien zu sehen sein, deren genaue Form 
nicht geklärt ist (vgl. die ingeniöse, jedoch hypo- 
thetische Verknüpfung mit den Apaturien durch 
Deubner 116). Nach Ausweis ihrer Ikonographie 
(s.u.) scheint es durchaus plausibel, dass der Nach- 
wuchs am Choenfest mit einem kleinen Ch. voller 
Wein und allerlei Leckereien beschenkt wurde (z.B. 
vH 640/93. 319/216. 511/251. 190/384; 1241. auch 
1251). Das diffuse Altersspektrum der Dargestell- 
ten spricht dafür, dass das Fest in dieser Zeit für 
Kinder aller Altersgruppen relevant war (s. die 
verschieden alten Knaben mit verschieden grossen 
Ch. aufvH 559/217. 235/360; auch 1232). Zeugnis- 
se, die das Fest explizit als mit einem bestimmten 
Alter verbundene Etappe in der Biographie atheni- 
scher Knaben ausweisen, stammen ausnahmslos aus 
der Kaiserzeit (1236. 1251; Philostr. her. 12, 2). 
Nicht zu trennen von der pragmatischen ist die 
zeichenhafte Funktion des Ch., die am deutlichsten 
in der häufigen Verwendung der Kännchen als 
Grabbeigabe für Kinder zutage tritt (dazu bes. Stern 
32-33; Hamilton, Choes 73-77; Houby Nielsen, S. 
H., ProcDanInstAth 1 [1995] 149-150); offenbar 
bieten sie aufgrund der mit ihnen verbundenen 
Festlichkeit prägnante Sinnbezüge für die Formu- 
lierung der sozialen Rolle der Frühverstorbenen. 
Dass sie aber als Kompensation für ein im Leben 
nicht erreichtes Choenfest (wie es 1251 themati- 
siert; s. auch 1248) ins Grab mitgegeben wurden, 
ist wohl auszuschliessen (Stern 32-33; Ham 206. 
216). Die semantische Aufladung des Gefässtyps 
erhellt überdies aus seiner Darstellung auf zwei 
spätklassischen Grabreliefs (1248-1249), einem 
marmornen Votiv(?)-Ch. (1250) sowie einigen 
epigraphisch bezeugten Weihungen wohl von 
Kännchen (choiskoi, choiskia, choidia: IG I/UP 1533, 
102. 115; SEG 21, 557, 9; IDélos 1426 Ai 15; 1442 B 
21), bezeichnenderweise alle aus Athen oder dem 
athenisch besiedelten Delos. 


Wiederholt ist der Bildschmuck insbesondere 
der kleinformatigen Ch. als Zeugnis für mit den 
Anthesterien verbundene Praktiken und Vorstel- 
lungen herangezogen worden. Dies ist jedoch nur 
bei wenigen Exemplaren plausibel. Eine Kindersze- 
ne stellt eine mutmassliche Parodie des hieros gamos 
von Dionysos und der Frau des Archon Basileus 
(924, vH 757; contra: Rumpf 211) dar; ein Knabe, 
der einer Sitzenden mit Fackel einen Kranz reicht, 
bezieht sich wohl auf die Kranzweihung im Diony- 
sosheiligtum en limnais (vH 842/87; Hamilton, 
Choes 207). Insgesamt stehen diese spezifischen Bil- 
der jedoch isoliert: Eher generische Darstellungen 
von Kindern mit Spielzeug, Schosstieren, Nasch- 
werk und Wein(trauben) werden offenbar als sehr 
viel geeigneterer Bildschmuck erachtet (1242; s. 
allg. Stern; Ham; Dickmann, J.-A., in Brauer, A. 
[Hsg.], Proceedings of the XVIth Int. Congr. of Class. 
Archaeology, Boston 2003 [im Druck]; für herme- 
neutische Fragen wenig hilfreich die statistische 
Analyse bei Hamilton, Choes 88-111). 

Sehr viel heterogener nimmt sich der Bild- 
schmuck der grossen Ch. aus. Die Zuversicht, mit 
der die ältere Forschung zahlreiche ihrer Bilder 
unmittelbar auf Praktiken der Anthesterien bezo- 
gen hat, ist denn auch sicher zurückzuweisen 
(Rumpf; Hamilton, Choes 64-67. 83-84; Ham 
204-205). Wenn sie jedoch zuletzt ganz aus der 
Diskussion ausgeschieden wurden (so Hamilton), 
äussert sich darin ein rigider Skeptizismus, der die 
Komplexität der Evidenz in unzulässiger Weise re- 
duziert. So zeigen zahlreiche Kannen des späten 5. 
Jhs. einzelne Komasten und ihre Begleitung (1238. 
1240. 1246) — und dies zu einer Zeit, da der Ko- 
mos als Bildthema nahezu keine Rolle mehr spielt. 
Der mitgeführte Ch. sowie ein Rucksack weisen 
sie als Teilnehmer eines Gelages am Choenfest aus, 
welches sich nicht zuletzt durch die individuell 
beizusteuernden Viktualien auszeichnete (1231; 
Suda s.v. yo&). Diese Feiern werden selbst kaum 
dargestellt; man beachte aber das Symposion auf 
1243, wo auf jedem einzelnen Tisch ein Ch. steht 
(vgl. 1242). In einem weiteren Fall weist eine dem 
Komasten vorausfliegende Nike mit Ch. auf den 
erhofften Sieg im Agon voraus (1239). Ebenso 
spezifisch wie vexierend hinsichtlich ihrer mögli- 
chen Bezüge zu den Anthesterien sind schliesslich 
die Bilder einiger herausragender Ch. aus dem 
Umkreis des Eretria-Malers (Lezzi, Eretria 190- 
209), die sich zwar auf keine bekannten Rituale 
beziehen lassen, in ihrem Insistieren auf dem Emp- 
fang des Dionysos bzw. von Wein jedoch dem 
allgemeinen konzeptuellen Horizont des Festes 
eingeschrieben sind. Dies gilt besonders für 1244, 
wo die Benennung der Figuren als Prometheus 
und Epimetheus der Szene den Charakter einer 
kulturstiftenden Ursprungshandlung verleihen 
(Heinemann 334-343). Schliesslich spielen die Bil- 
der der grossen und kleinen Ch. immer wieder mit 
den Analogien zwischen Erwachsenen, Kindern 
und Thiasosgestalten (Heinemann 349-360): An 
die Stelle bürgerlicher Komasten können Satyrn 
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(Peters, K., JdI 86 [1971] 114-116 Abb. 11-15), 
Dionysos (vH 178/48) oder Mänaden treten 
(1245); auch Kinder sind im Komos wiedergege- 
ben, wobei einige Parameter der Darstellung iro- 
nisch in die infantile Lebenswelt transponiert wer- 
den (vH 40/97. 631/96; s. dazu Dickmann, J.-A., 
in Die griechische Klassik [2002] 311-312). Weitere 
solcher Überschneidungen bieten die auf Ch. 
häufigen Satyrkinder (z.B. vH 996/1. 633/98. 
568/365), menschliche Knaben mit dem typischen 
Satyrnamen KQMOZ (1247; vH 668/300) oder 
ein seinen Roller schwingendes Mädchen, das ra- 
senden Mänaden mit ihrem Thyrsos angeglichen 
ist (vH 994/272). 


LITERARISCHE UND EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1231. Aristoph. Ach. 960-962. 1000-1234, bes. 
1000-1002: Herold: «Hört, ihr Leute: nach väter- 
lichem Brauch sind die Ch. auf das Signal der sal- 
pinx hin zu trinken; wer als erster ausgetrunken 
hat, erhält einen Schlauch Ktesiphons». Ferner 
1085-1087: Bote: «Komm schnell zum Mahl, und 
nimm deinen Korb und deinen Ch.! Denn der 
Dionysospriester schickt nach Dir.» Auch 1227- 
1229: Dikaiopolis: «Ihr seht, der ist leer! Hurra auf 
den schönen Sieg!» ... «Und obendrein: Unge- 
mischt eingeschenkt, hab ich ihn in einem Schluck 
ausgetrunken!» 

1232. Aristoph. Thesm. 746. — « Wie alt? Drei 
Ch. oder vier?» Es handelt sich um eine mehrdeu- 
tige Frage zum Alter eines kleinen Kindes bzw. des 
Weins in einem Schlauch (s. zuletzt Ham 204). 

1233. Krates, FGrH 362 F 8 (Athen. 11, 495a- 
c). — «Choes [...] wurden früher 'Peliken' ge- 
nannt. Die Form des Gefässes [...] nahm später 
das schema einer + Oinochoe an, so wie die Ge- 
fisse, die beim Fest hingestellt werden [...]. 
Heutzutage aber ist dieses Gefäss gewissermassen 
geheiligt und wird nur beim Fest bereitgestellt, 
während jenes für den täglichen Gebrauch einen 
Formwandel durchgemacht hat.» — S. ausführlich 
Green, J. R., BICS 19 (1972) 3-5. 

1234. Eur. Iph. T. 947—960. — (Orest:) «Sie be- 
wirteten mich an einem eigenen Tisch und durch 
Schweigen schlossen sie mich aus bei Speise und 
Trank; und nachdem sie einem jeden die gleiche 
Menge Wein in eine eigene Kanne eingeschenkt, 
feierten sie. Ich aber [...] trauerte schweigend 
[...]. Ich hóre, mein Ungemach ist für die Athe- 
ner ein Festbrauch geworden, und es besteht der 
Brauch fort, dass das Volk der Pallas den Choen- 
krug ehrt.» 

1235. Phanodemos, FGrH 325 F 11. - « Kónig 
Demophon, da er den in Athen eingetroffenen 
Orest empfangen wollte — es wurde gerade das 
Choenfest begangen - [lacuna]. Er ordnete an, dass 
[...] jedem ein Ch. Wein vorgesetzt werde und 
sagte, ein Kuchen werde jenem als Preis gegeben, 
der als erster ausgetrunken habe. Ausserdem soll- 
ten jene, die mit dem Trinken aufgehört hätten, 
ihre Kränze [...] jeder um seinen Ch. legen und 
die Kränze zur Priesterin im Heiligtum in den 





Sümpfen bringen [...]; und von da an nannte man 
das Fest ‘Choen’.» 

1236. Satzung des Kultvereins der Iobakchen. 
- IG II/HP. 1368 (2. Jh. n. Chr). - Z. 130-431 
führt Anlässe auf, an denen ein erwachsenes Ver- 
einsmitglied Libationen darbringen soll: «Hoch- 
zeit, Geburt, Choen, Ephebie». Während die ein- 
gangs genannte Hochzeit jene des Mitglieds selbst 
ist, beziehen sich die nachfolgenden Stationen in 
chronologischer Reihenfolge auf dessen Nach- 
wuchs; daraus ergibt sich eine zeitliche Stellung 
der Choen zwischen Geburt und Ephebie, s. Ham 
203. 


Choen mit Inschriften 

1237. a.Sf., Agora P 21553 (450-400 v. Chr.). 
— Agora XXI 59 Ha 2 Taf. 32; Harvey, F. D., AJA 
84 (1980) 92-93. - Graffito KAINE XOYZ, Vol. 
3,21. - b. S£, Heidelberg, Univ. 63/25 (450-400 
v. Chr). - CVA 4 Taf. 183, 8. — Graffito XOY2, 
Vol. ca. 2,5 1. 


Att. rf. Choen des 5. Jhs. v. Chr. 

(vH = van Hoorn Nr.) 

1238.* Malibu, Getty Mus. 86.AE.237. - 
Knauer, E., in Getty Vases 3 (1986) 91-100 Abb. 
la-g. - Um 470. -— H. 230 mm. Zecher und pais. 
Am Boden ein bekränzter Ch. 

1239. Würzburg, Wagner-Mus. H 4937. - 
ARV? 871, 95; Simon, FührerWürzb 144. - Um 
450. — H. 221 mm, Vol. ca. 2 1. Nike mit einem 
bekränzten Ch. in den Händen fliegt vor einem 
Zecher her. 

1240. Athen, Agora P 18799. — Agora XXX 
233 Nr. 633 Taf. 68; vH 247. — Um 430. — Erh. 
H. 220 mm. Komos: Bärtiger und junger Mann 
gefolgt von einem pais mit Fackel, Ch., und Korb. 

1241.* München, Antikenslg. 8742. — Gossel- 
Raeck 444 Abb. 81.10. - Um 420. - H. 105 mm. 
Kind mit Ch. 

1242. Leyden, Rijksmus. KvB 64. - vH 615 
Abb. 80. - Um 420. - H. 90 mm. Ein Knabe zwi- 
schen zwei Tischen mit Ch. und Kuchen bereitet 
offenbar ein Choen-Gelage vor. 

1243. Salerno, Mus. Prov. - van Hoorn, G., 
Apollo 1 (1961) 27-28. - Um 420. - Erh. H. (oh- 
ne Hals) 169 mm. Symposion mit zwei Klinen, da- 
vor je ein Tisch mit einem Ch. 

1244. Athen, 3. Ephorie 3500. — Tzachou-Ale- 
xandri, O. T., in Oakley, J. H., et al. (Hsg.), 
Athenian Potters and Painters (1997) 473-490 Abb. 
2. 3; Heinemann 340-342. - Um 420. - H. 215 
mm. In der Bildmitte auf einem Tisch ein mit ei- 
nem Tuch verhülltes Liknon, r. Prometheus und 
ein Knabe mit einem grossen Ch., 1. Epimetheus, 
aus einem Skyphos trinkend. Am Boden ein Kra- 
ter. Ganz l. auf einer dreistufigen Basis ein Pfeiler 
(3), an den eine Dionysos-Maske angebunden ist. 

1245. Athen, Kerameikos. - Knigge, U., Ke- 
rameikos IX (1976) 148 Nr. 276.1 Taf. 63, 4. - Um 
420. — H. 81 mm. Mänade mit Thyrsos, an dem 
ein Ch. hängt. 
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1246. Oxford, Ashm. Mus. 1920.101. - CVA 1 
Taf. 43, 4; vH 785. - Um 410. — H. 150 mm. Ko- 
mos. Junger Mann und Knabe mit Fackel und be- 
kränztem Ch. 

1247. (= LIMC V Komos 3*, VII Suppl. Nea- 
nias II 1) Berlin, Antikenslg. F 2658. - ARV? 1318, 
1; VH 328 Abb. 503. - Um 410. - H. 135 mm. Ko- 
mos von Knaben; einer hält einen bekränzten Ch. 


Grabmonumente 

1248. Grabstele der Briider Sosimenes und So- 
krates. Piräus, Arch. Mus. - Möbius, H., AM 
60/61 (1935/36) 254 Taf. 92; Kokula, G., Marmor- 
lutrophoren, AM 10. Beih. (1984) 170 G 24. - Um 
400 v. Chr. - Loutrophoros, auf deren Mün- 
dungsteller ein Ch. steht: Konstellation zweier 
Gefässe, die jeweils eng mit den spezifischen 
Ritualen bestimmter Lebensabschnitte verbunden 
sind. Hypothetisch ist Möbius’ Annahme, von den 
beiden Brüdern sei der eine vor seinem ersten 
Choenfest, der andere unverheiratet verstorben. 

1249.* Grabrelief der thrakischen Amme Py- 
raichme. Athen, NM 3935. - Clairmont, Tombstones 
I Nr. 1.376; Scholl, A., Die attischen Bildfeldstelen des 
4. Jhs. v. Chr., AM 17. Beih. (1996) 284 Nr. 230 Taf. 
43, 2; Bäbler, B., Fleissige Thrakerinnen und wehrhaf- 
te Skythen (1998) 282-284 Nr. 128; Kosmopoulou, 
A., BSA 96 (2001) 287. 306 Abb. 1.- Um 370 v. Chr. 
- Pyraichme aufeinem Klismos, in der Rechten ein 
— Skyphos, zu ihren Füssen ein Ch. Die Darstellung 
wird in der Regel mit der Zulassung von Sklaven 
zum Choenfest und der sprichwörtlichen thra- 
kischen Trinkfreude verbunden (Bäbler; Kosmo- 
poulou). Zu bedenken wäre, ob der Ch. nicht 
vielmehr auf die Kinderwelt als Tätigkeitsbereich 
der Toten hinweist; s. hierzu Athen. 10, 437d, 
demzufolge Lehrer am Choenfest beschenkt oder 
bezahlt wurden (Hamilton, Choes 23-24. 52). 

1250. Marmor-Ch. mit Einsatzzapfen. Paris, 
Louvre MA 3229. — Deubner Taf. 15; Dentzer, 
Banquet 591-592 Taf. 77; van Hoorn 23 Anm. 39 
Abb. 34a. b. — 4. Jh. v. Chr. - Im reliefierten 
Bildfeld ein Gelagerter mit Dienerin. 

1251. Fr. Grabrelief mit Inschrift. Athen, NM 
3083. - IG II/III* 13139; v. Moock, D. W., Die figiir- 
lichen Grabstelen Attikas in der Kaiserzeit (1998) 67- 
68. 146 Taf. 49a. — 2. Jh. n. Chr. - Auf dem Bildfeld 
hält ein Knabe in der R. einen Korb mit Früchten 
(3), in der L. eine Weintraube; motivisch schliesst er 
unmittelbar an die Kinderbilder auf Ch. an. Die 
Inschrift lautet « Er war im Alter für Choisches, doch 
kam der daimon dem Choenfest zuvor». 


ALEXANDER HEINEMANN 


I. Trinkgefässe 


BIBLIOGRAPHIE: Agora XII 70-75. 81-106. 109-124; 
Agora XXIX 83-119; Amyx 206-208; Bookidis, in Hägg/ 
Marinatos, Greek Sanctuaries 54; Cavanaugh, M. B., Eleu- 
sis and Athens (1996); Davidson, J. N., Kurtisanen und Mee- 
resfriichte (1999); Frickenhaus; Hilgers 15-16; Kron, Frauen- 
feste 619-620. 643-648; Kunst der Schale bes. 41-73. 188-189; 
Murray, Sympotica; Pingiatoglou 39-51; Scheibler 17-43. 


Die literarische Uberlieferung zu griechischen 
Trinkgefässen setzt mit Homer ein, dessen Helden 
bei den Kultbanketten aus — depas und — kypellon 
trinken. Andere Gefässe des homerischen Fest- 
mahls wie aleison (LVG I 119), kissybion (Od. 9, 
346), — kymbion oder kotyle (Il. 22, 494) sind erst 
in späteren Zeiten im rituellen Mahl bezeugt. Ab 
dem späten 8. Jh. sind in vielen Kultbezirken in 
grösserer Zahl Gefässe zu finden (s. Langdon, M. 
K., A Sanctuary of Zeus on Mount Hymettos, Hes- 
peria Suppl. XVI [1976] bes. 77), die in Form und 
Grösse eindeutig für das Trinken gedacht sind: In 
erster Linie — Kantharoi, sog. Kotylai, — Sky- 
phoi, Schalen und Tassen aus Ton, seltener das 
— keras. Im. 7.—6. Jh. ergänzen neue Formen wie 
— karchesion, kothon, — Kylix, laikaina und 
—Phiale das Spektrum. Trinkgefässe wurden in 
allen Arten von Kulten und Heiligtümern benutzt 
und nach dem Mahl hinterlassen. Im Heraion von 
Samos waren Trinkschalen zu dieser Zeit Teil ei- 
nes standardisierten Kultmahlservices, das in den 
Besitz der Göttin überging (1254). Durch einen 
bemerkenswert hohen Anteil an Trinkgefässen 
zeichnen sich mehrere Heroa (Ekroth, G., in 
Hägg, AGCPArchEv 117-130) oder das Gipfelhei- 
ligtum auf dem Turkovuni in Attika aus, wo über 
90% der gefirnissten Keramik aus Kotylai, Skyphoi 
und Tassen besteht (Lauter, H., Turkovuni, AM 
12. Beih. [1985] 53). In grosser Zahl sind > Sky- 
phoi und Trinkschalen in vornehmlich von Frau- 
en besuchten Heiligtümern der Artemis und De- 
meter vertreten (1253). Auch auf den wenigen 
Vasen des 6.-5. Jhs., die Kultbankette darstellen 
(1139. 1140), greifen Frauen und Mänaden zum 
Skyphos. Sein Gebrauch ist aber nicht allein Frau- 
en oder bestimmten Kulten vorbehalten. Auch bei 
anderen Gefässen wie den sog. Kabirenbechern, 
die vornehmlich in Kabirenheiligtümern gefunden 
wurden (> Kantharos), gibt es keine ausschliessli- 
che Nutzung im Kultmahl. Die sporadischen Bild- 
zeugnisse von Kultmählern zeigen unter anderem 
— Kantharoi, — Phialen und Trinkschalen in den 
Händen der Teilnehmer (1135. 1136). 

Ab dem s. Jh. erscheinen in Werken klassischer 
und späterer Dichter und Historiker in reicher 
Zahl Gefässnamen, die nur selten mit realen Ge- 
fässformen identifiziert werden können: Kallima- 
chos (1126) schildert ein privates Kultmahl, an 
dem aus aleison, amystis und kissybion getrunken 
wird (LVG 119 £. 149-153; RE XI ı [1921] 523). 
Die Teilnehmer von Kultmählern griffen auch zu 
ekpoma, — keras, — Kylix, — kymbion, poma und 
teuchos (1124; Brommer 3. 12. 14. 15). Dies ist fer- 
ner für das allgemein Trinkgefässe bezeichnende 
poterion (Athen. 11, 483c; Amyx 206-208) anzu- 
nehmen, das wie kotos, therikleion (1132. 1133) und 
weitere Gefässe in Inventarlisten von Heiligtü- 
mern auftaucht, über die wenig bekannt ist (s. 
1128; Harris; Hamilton, Treasure Map). Bei kothon 
(Athen. 11, 483c-f; Scheibler, I., AA 1968, 389- 
393) und lakaina (PCG III 2, 225; Stibbe, C. M., 
in Pelagatti, P./Stibbe, C. M. [Hsg.], Lakonikà. 
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Boll Arte Suppl. 64 [1990] 73-113) trägt der litera- 
rische Beleg für die Verwendung im Kultmahl 
nicht sicher, aber die diesen Namen zugewiesenen 
Gefässtypen wurden in grösserer Zahl in Heiligtü- 
mern gefunden. 

Dem Formwandel in der Keramikproduktion 
folgend verändert sich im frühen Hellenismus das 
Typenspektrum der in Heiligtümern hinterlasse- 
nen und geweihten Gefässe. In Olympia verdrän- 
gen zu Beginn des 3. Jhs. die sog. Fussbecher die 
elischen Kantharoi, Skyphoi und Fussschalen, und 
im späteren 3. Jh. werden Reliefbecher geläufig 
(OlympBer 11, 119. 126-130; OlympForsch 27, 29- 
31. 38-103). Im Asklepieion von Pergamon treten 
Trinkgefässe ebenfalls häufig in Form von Kan- 
tharoi der Westabhangware oder Reliefbechern 
auf (Pergamon XI 1; XI 2). Die Unterschiede in der 
jeweiligen Auswahl und Bevorzugung einzelner 
Gefässformen lassen auch in dieser Zeit keine kult- 
spezifischen Gründe erkennen. Vielmehr zeichnet 
sich eine typologische Vereinheitlichung ab. Ab 
dem späten Hellenismus setzt sich in den Heilig- 
tümern Griechenlands und Kleinasiens die italische 
Sigillata-Keramik mit ihren Gefässformen durch. 
In Konkurrenz zu den importierten arretinischen 
und späteren Waren stellen lokale Manufakturen 
eigene Typen von Trinkgefässe aus Sigillata her, 
die sich auch im Fundspektrum der Kultstätten 
wiederfinden (s. Slane). 

Die italische Sigillata-Ware wird auch in ande- 
ren Provinzen des Römischen Reiches übernom- 
men und bei Kultmahlzeiten neben regionalen 
Waren bis in die späte Kaiserzeit verwendet (1252; 
Nickel). Rom und Mittelitalien haben hingegen 
selbst von archaischer bis in hellenistische Zeit ne- 
ben vielen Gefässen aus Etrurien auch griechische 
Trinkgefässe und ihre Namen importiert und 
adaptiert (s. Bouma III Indices). Für den > Can- 
tharus ist die Nutzung im Kultmahl sehr wahr- 
scheinlich, für andere Gefässe wie calathus (Hilgers 
Nr. 67), cymbium oder scyphus (> Kantharos; 
— kymbion; — Skyphos) nur zu vermuten. Von 
römischen Trinkgefässen ist es die — patera, die im 
Kultmahl bezeugt ist. Für andere Trinkgefässe wie 
anancaeum, calix, capis, culigna, culullus, obba, pocu- 
lum, potorium oder sinus (Hilgers Nr. 19. 72. 82. 
127. 128. 261. 128. 298. 301. 338) kann diese rituel- 
le Verwendung vermutet werden. Die namentli- 
che Identifizierung der realen Trinkgefässe gelingt 
nur selten überzeugend (1252; s. Hilgers; Koster 
mit Lit.) 


Depas 

In den Homerischen Epen wird der depas bei 
grossen Opfermählern (1123; Il. 9, 174-178; Od. 
3, 338-342. 459-472), beim Mahl der Phäaken (Od. 
8, 70) oder der Freier Penelopes (Od. 20, 260-261; 
21, 270-273) und bei späteren Autoren, die sich auf 
Homer beziehen, als wertvolles Spende- und 
Trinkgefäss erwähnt. Seine Form lässt sich nicht 
bestimmen (LVG 1123; IV 46-66). Die Beziehung 
zum depastron, das weingefüllt an einem rhodi- 


schen Fest an der Haustür verteilt wird, ist unklar 
(FGrH 526 F 1; LVG IV 67-68). 


Kantharos 

Im frühen 6. Jh. wird der kantharos, ein tóner- 
ner oder metallener Kelch auf schlankem Fuss mit 
charakteristisch hohen Henkelschlaufen, wohl von 
bóotischen Tópfern eingeführt und bald in die at- 
tische und korinthische Keranik übernommen. 
Der Weinbecher wird Teil des griechischen Trink- 
services und behauptet mit vielen Formvarianten 
seine Stellung im Symposion bis in das 2. Jh. v. 
Chr. (Heimberg 2-22; Agora XII 113-124; Agora 
XXIX 83-94. 97-107; NPauly 6 [1999] 253 £. s.v. 
«K.»). Im Festmahl hat er seinen Platz, wie der 
Tempelfries von Assos (1135), die zumeist zu den 
K. gezählten Kabirenbecher (Kabirenheiligtum bei 
Theben IV 1-74 bes. 2; anders Heimberg 1) und 
tönerne K. aus Heiligtümern in Theben, Korinth 
und anderen Orten zeigen (Heimberg 1-29. 127- 
130; Pemberton 34-36). Überdies etabliert er sich als 
festes Attribut des Weingottes Dionysos und sei- 
nes Gefolge sowie von Heroen wie Herakles 
(ARV? 385, 228, 1649; 531, 27, 1658; s. RE Suppl. 
IV [1924] 866-867 s.v. «K.»; Hoffmann, H., Getty 
Vases 4 [1989] 131-166; Isler-Kerenyi, C., Metis 5 
[1990] 45). An Herakles geweihte K. fanden sich 
in Eleutherai und Tanagra (Verbanck-Pierard, A., 
in Hägg, Iconography 98-99). Auch in Italien ist der 
namens- und formgleiche cantharus das typische 
Gefäss des Bacchus, das in grosser Zahl aus Silber, 
Glas und Ton gefertigt wird (Hilgers Nr. 79). In 
latinischen Heiligtümern finden sich bereits in 
archaischer Zeit etruskische und griechische K. 
(Bouma III 141), tönerne canthari später auch in 
gallischen Heiligtümern (Gose, E., Der gallo-römi- 
sche Tempelbezirk zu Trier [1972] 115 Abb. 250. 
252), die mutmasslich nicht nur als Votive dienten. 


Karchesion 

Das karchesion wird bereits von Sappho erwähnt 
(fr. 141, 5 Voigt) und von späteren Autoren als ein 
Weingefäss des Symposions beschrieben (Athen. 
11, 474e-475b. soof; Macr. Sat. 5, 21, 1-6; Mart. 
8, 56, 14; Ov. met. 12, 31; allg. Love, I. C., in Free- 
man Sandler, L., [Hsg.], Essays in Mem. of K. Leh- 
mann [1964] 204-222; Venuti, A., Atti della Acca- 
demia Peloritana dei Pericolanti 71 [1995] 291—303). 
Vermutlich hatte es auch im Festmahl seinen Platz: 
In einem athenischen Heroon zählt das K. zum 
Kultmahlservice (1133). Auch in anderen Heilig- 
tümern gehört es vereinzelt zum goldenen und sil- 
bernen Gefässbestand (Aleshire, Asklepieion 153. 
155; Cavanaugh 129. 205; Hamilton, Treasure Map 
459. 471 Indices; Harris Nr. 1. 51. 278-280. 338; 
Love a.O. 212). Es handelt sich um einen Trinkbe- 
cher mit konkaver Wandung und zwei hohen Hen- 
kelschlaufen, die sich vom Rand bis zum flachen 
Boden spannen. Archäologisch ist diese Becher- 
form in Heiligtümern seit dem 7. Jh. fassbar. Im 
Kabirion auf Samothrake, im Artemision auf Tha- 
sos und in einem Votivdepot auf Lemnos fanden 
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sich frühe K. aus Ton, aus denen wohl auch getrun- 
ken wurde. In hellenistischer Zeit erhalten K. mög- 
licherweise einen Fussstiel (Love a.O. 204 ff., bes. 
209-212; vgl. Agora XXIX 88). Im römischen Ban- 
kett kommt das K. nicht an (Hilgers Nr. 87). 


Keras 

Bei Aischyl. (TrGF III F 185; Brommer 13. 17; 
Davidson 86 f.) findet sich die älteste Erwähnung 
des metallenen oder tönernen Trinkhorns (s. RE XI 
1 [1921] 263 f. s.v. «K. 3»). Funde aus Heiligtümern 
(Voyatzis, M. E., The Early Sanctuary of Athena 
Alea at Tegea [1990] 296 Nr. P 73 Taf. 35) zeigen, 
dass bereits vor dem 5. Jh. im griechischen Festge- 
lage Wein aus dem keras getrunken wird. Jüngere, 
seltene Belege finden sich in Inventarlisten (Harris 
Nr. 2. 48b. 240; Ohly, D., AM 68 [1953] 48 £.). 


Kylix 

Welche Form die kylix besass, geht aus den an- 
tiken Texten nicht hervor (NPauly 6 [1999] 963). 
Ab dem 5. Jh. wird sie vielfach als Gefäss genannt, 
das beim Symposion, beim Eid (Aristoph. Lys. 
195-236; Hdt. 2, 41) und beim Kultmahl zum 
Munde geführt wird: Eine Ephippos oder Eubu- 
los zugeschriebene Komödie schildert eine Feier an 
den Amphidromia, bei der Käse, Fleisch und Fisch 
gegessen und viele K. Wein getrunken werden 
(PCG V 133 F 3 = 272 F 148). In einem athenischen 
Heroon werden K. für Kultmähler aufbewahrt 
(1133). Ferner stellen nach Ausweis von Inventa- 
ren attischer und delischer Heiligtümer K. aus 
Edelmetall beliebte Votive dar (Aleshire, Asklepi- 
eion 157; Cavanaugh 148; Hamilton, Treasure Map 
459. 472 Indices; Harris 66 Nr. 3; 166 Nr. 283. 
284; 172 Nr. 322). K. werden dabei in lakonisch, 
chalkidisch oder therikleisch unterschieden. Der 
moderne Rufname K. bezeichnet grosse attische 
Henkelschalen des 6.-4. Jhs., die flach über einem 
hohen Fuss ausschwingen. Attischen Vasenbildern 
zufolge erfreuten sie sich im Symposion grossen 
Zuspruches (s. Agora XII 5 f. 88-105; Davidson 85 
£). In Heiligtümern wurden allerdings nur weni- 
ge dieser eleganten, unhandlichen Luxusgefässe 
gefunden. 


Kymbion 

Eratosthenes beschreibt in seinem Brief an den 
Spartaner Agetor das kymbion als eine Art > Kya- 
thos (Athen. 11, 481d-482d: bes. 482a). In frühe- 
ren Zeiten habe man weder Kyathos noch Kotyle 
zum Schópfen aus — Krateren genommen, son- 
dern «nach den Trankopfern tauchten (sie) mit 
dem K. in die frische Mischung (sc. Wein und 
Wasser) ein, wie man das auch jetzt noch bei euch 
(sc. Spartanern) zu den óffentlichen Festmahlzeiten 
(phiditia) macht» (Übers. C. Friedrich). Für diesen 
Zweck bewahrte man wohl K. in einem Heroon 
in Athen auf (1133). Sie sind ferner in Heiligtums- 
inventaren bezeugt (Aleshire, Asklepieion 152; Ha- 
milton, Treasure Map 459. 472 Indices; Harris Nr. 
285. 286 [34 goldene K.]). Es scheint sich um ein 


tiefes, bootsförmiges Gefäss ohne Standfuss zu 
handeln (s. Davidson 87). Auch das lateinische 
Pendant cymbium wird als weit offenes, schiffchen- 
förmiges Gefäss aus Ton, Edelsteinen oder Edel- 
metallen beschrieben, das kaiserzeitliche Quellen 
durchweg in einem Atemzug mit poculum, dem 
allgemeineren Begriff für Trinkgefäss, nennen 
(Nr. 133). Klare Hinweise auf das cymbium im 
Kultmahl fehlen. 


Kypellon 

Aus dem kypellon wird in den Homerischen 
Epen beim Opfer, bei Kult- und Festmählern ge- 
trunken (Il. 3, 245-248; Od. 4, 58; 20, 250 ff.). Das 
als > depas oder ekpoma beschriebene Trinkgefäss 
ist nur literarisch überliefert, seine Form unbe- 
kannt (s. Brommer 2; LVG IV 46-66 bes. 61). 


Patera 

Die römische patera ist ähnlich der —> Phiale ei- 
ne flache Opferschale (s. Abschnitt II.B, Patera). 
Allerdings trinken die Opfernden aus der P. auch 
Wein (Val. Fl. 1, 818; Verg. Aen. 1, 738; Cic. Brut. 
43), z.B. bei einem Mahl für Bacchus (Val. Fl. 2, 
347). Weitere Hinweise auf die P. als Trinkgefäss 
finden sich bei Plautus (Amph. 260) und späteren 
Autoren (Hilgers 243). 


Phiale 

S. Abschnitt IH.A, Phiale. 

Die im 8. Jh. v. Chr. aus dem Orient über- 
nommene phiale wird hauptsächlich für Libationen 
benutzt, seltener als Trinkgefäss beim Symposion 
(Xen. symp. 2, 23) oder Kultmahl (1124. 1129. 
1132. 1135; vgl. Brommer 8. 11. 12. 13. 17). 


Skyphos 

Vom 8.-2. Jh. v. Chr. gehórt der vor allem in 
Athen und Korinth getópferte Skyphos mit seinen 
Formvarianten zum festen Bestand des grie- 
chischen Trinkgeschirrs (Agora XII 81-87. 109- 
124; Agora XXIX 94-96). Auf attischen Vasen des 
6.-5. Jhs. sieht man die stabil stehende, tiefe 
Trinkschale mit hoch angesetzten Horizontalhen- 
keln häufig in Händen von Komasten und Sym- 
posiasten, seltener von Teilnehmern am Kultban- 
kett: Auf den sog. Lenäenvasen schöpfen Frauen 
oder Mänaden beim Dionysosfest Wein in den S. 
oder tragen ihn bei Tanz und Reigen (1140). Eine 
andere Vasengruppe zeigt Frauen mit S. beim 
Festgelage im Heiligtum (1139; Pingiatoglou; 
Scheibler). Gerade in Heiligtümern der Artemis 
und Demeter, die in erster Linie von Frauen ver- 
ehrt werden, finden sich seit archaischer Zeit sehr 
viele, nach dem Mahl deponierte S. (1253; Braun, 
K., AA [1987] 53-60; Pemberton 25-30; Gertl, V., 
in Otto, B. [Hsg.], Herakleia in Lukanien und das 
Quellheiligtum der Demeter [1996] 191-194; Metz- 
ger, L, Eretria VII [1985] 11-13). Man weihte S. 
aber auch anderen Göttern wie Aphrodite und 
Dionysos (Zancani Montuoro, P., PP 42 [1987] 
300-306; Lippolis, E., et al., Culti greci in Occiden- 
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te I. Taranto [1995] 181 f. Taf. 50-756) und zihlte sie 
zum Inventar delischer Heiligtümer und eines 
béotischen Heraion, in dem man 12 S. für Kult- 
bankette bereit hielt (Hamilton, Treasure Map 476; 
1132). S. werden häufig in Heiligtümern Latiums 
gefunden (Bouma I 146 s.v. S.) und dort Gotthei- 
ten wie Mater Matuta in Satricum gestiftet (Non- 
nis, D., RendPontAcc 64 [1991-1992] 225-234). 
Auch hier ist der scyphus ein gebräuchliches Trink- 
gefäss, besonders für Wein, beim Gast- und Fest- 
mahl (Cic. Verr. 2, 4, 24; Suet. Claud. 32; s. Hil- 
gers Nr. 327). 


1252. Cardena (Karden), gallo-röm. Heilig- 
tum. — Nickel 33-35. 98-103 Taf. 5. 6. 9. 69. 70. — 
Letztes Drittel 1.-ı. Hälfte 3. Jh. n. Chr. - Trink- 
gefässe aus Terra Sigillata - vor allem Dragendorff 
27 und 35 (acetabula und parapsides?; vgl. Hilgers 
33-34) - und grobkeramische Bechertypen. 

1253. Eretria, Artemis(?)-Heiligtum. — Metz- 
ger, I. R., Eretria VII (1985) 11-13. 18-19. 67. — 
Viele gefirnisste Trinkgefässe schlechter Qualität: 
viele Skyphoi des 6.-4. Jhs., frühhellenistische 
Kantharoi, flache Henkelschalen. 

1254. Samos, Heraion. — Samos III 81-89 Abb. 
12-14. 17 Taf. 34. 35. — 7.-6. Jh. - Zu den Trink- 
gefässen des sog. Kultservice zählen Ionische Scha- 
len und streifengefirnisste, tiefe Henkelschalen auf 
abgesetztem Standfuss. Diese tragen zum Teil «H- 
Dipinti» wie weitere Typen von Bechern bzw. 
Tassen. 

1255. Theben, Kabirion. - Heimberg 1-29. 
127-130. Taf. 1-9. - 7.-2. Jh. v. Chr. - Neben 
den lokalspezifischen Kabirenbechern finden sich 
viele gefirnisste Trink-und Spendegefässe, Kan- 
tharoi (Nr. 1-86: spätes 6.-spätes 4. Jh. v. Chr.), 
Karchesia (Nr. 87-108: 5.-4. Jh.), zweihenklige 
bauchige kannelierte Tassen (Nr. 109-114: 5.-4. 
Jh.), einhenklige Firnissbecher (Nr. 115-125: 5. 
Jh.), schwarzgefirnisste Kabirenskyphoi (Nr. 126- 
135: 5.-4. Jh.) und wenige attische bzw. attisch 
beeinflusste Skyphoi und Schalen (Nr. 136-144: 
5. Jh.). 


SVEN TH. SCHIPPOREIT 


K. Möbel für das Kultmahl 


BIBLIOGRAPHIE: Kline: Ahlberg, G., Prothesis and 
Ekphora in Greek Geometric Art (1971); Boardman, J., «Sym- 
posion furniture», in Murray, Sympotica 122-131; Dentzer, 
Banquet (1982); Fehr, B., Orientalische und griechische Gelage 
(1971); Fehr, B., Rez. von Dentzer, Banquet, Gnomon 56 
(1984) 335-342; Goldstein, M. S., The Setting of the Ritual 
Meal in Greek Sanctuaries: 600-300 B.C., Diss. California 
1975 (1978) 101-356; Hurschmann, R., Symposionsszenen auf 
unteritalischen Vasen (1985); Kyrieleis, H., Throne und Klinen 
(1969); Laser, S., Hausrat (1968); Richter, Furniture 52-63; 
Scheffer, C:, « Boeotian Festival Scenes: Competition, Con- 
sumption and Cult in Archaic Black Figure», in Hägg, 
Iconography 117-141; Schmitt Pantel, P., «Sacrificial Meal 
and Symposion», in Murray, Sympotica 14-33; Schmitt 
Pantel, P., La cité au banquet. Histoire des repas publics dans les 
cités grecques, Coll. Ecol. Fr. de Rome 157 (1992); Tomlinson, 
R. A., Greek Sanctuaries (1976). 





Stibas: Poland, M., RE III A 2 (1929) 2481 s.v. «Stiba- 
deion» und 2482-2484 s.v. «Stibas»; Nilsson, Mysteries 63- 
64; Fehr, Orientalische... (s.0.) 16-17. 22-23. 44. 85-86; 
Goldstein, The Setting... (s.o.) 25-60; Kron, U., «Kult- 
mahle im Heraion von Samos archaischer Zeit», in 
Hägg/Marinatos, EarlyGCP 135-147; Berger-Doer, G., 
«Adonis», AntK 22 (1979) 119-125; Blech, Kranz 398-400; 
Hurschmann, Symposionsszenen... (s.0.) 15. 55. 86. 89. 116 
mit Anm. 8. 170. 314. 


Seit der Einführung des Lagerns beim Bankett 
(s. ThesCRAI 4 a Bankett, gr., Abschnitt II), war 
die — Kline das wichtigste, aber keineswegs das ein- 
zige bei Festbanketten benötigte Möbel. Zur Kline 
gehörten niedere Tische, auf denen Speisen und Ge- 
tränke abgelegt werden konnten; ob und wieweit 
die in Bankett-Inventaren erwähnten trapezai diese 
Funktion erfüllten, ist unsicher. In der Nähe von 
machaira und tyroknestis (1130) wird es sich wohl 
eher um Arbeitstische zum Zerlegen des Fleisches 
(s. Abschnitt VIH.A; 1024. 1034) und für andere 
vorbereitende Arbeiten handeln. Dagegen werden 
die 30 trepeddai (dreibeinige Tische) in Chorsiai 
(1132) wohl zu den kurz vorher erwähnten klinai 
und klinteres gehören. Bei einzelnen trapezai in In- 
ventaren handelt es sich wohl meistens um Tische 
für Opfergaben (Abschnitt V.A; allgemein zu grie- 
chischen Tischen: Richter, Furniture 63-72). 

Wenn Frauen an Banketten teilnahmen, benutz- 
ten sie Stühle. Eine Ausnahme machen nur Frauen- 
gelage in freier Landschaft (LIMC VII Suppl. 
Mainades 91-92; Lezzi-Hafter, A., GettyVases 1 
[1983] 85-109) oder bei den Thesmophorien und 
ähnlichen Festen (s.u., — Stibas, und Kron, Frauen- 
feste 620-623). Die in einem Inventar in Ägina 
(1129) genannten Sitzmöbel, bathron und ikria 
(Bänke, s. Richter, Furniture 47-49) sowie thronoi 
(Richter, Furniture 13-33) und ein einzelner diphros 
(lehnenloser Stuhl, Richter, Furniture 38-43) erge- 
ben kein einheitliches Bild. Man würde Begriffe 
wie klismos, Lehnstuhl, oder diphros in etwas grös- 
serer Zahl erwarten, denn aufsolchen werden Frau- 
en beim Bankett oder einem rituellen Trinken dar- 
gestellt (1139; ThesCRA II 4 a Bankett, gr. 178*. 
179*; Pingiatoglou; Schmidt, M., in Agathos Dai- 
mon. Mél. Kahil 433-441). In Bankett-Inventaren 
sind Stühle kaum erwähnt (Ausnahme z.B. Amor- 
gos, IG XII 7, 515, 54 im Kontext der Vorbereitun- 
gen eines Banketts), wohl weil an den üblichen 
Banketten Frauen nicht teilnahmen. 

Dagegen wurden für Teilnehmerinnen an 
Prozessionen oder anderen lange Zeit in Anspruch 
nehmenden Ritualen wahrscheinlich regelmässig 
Stühle bereitgehalten, auch wenn dies als neben- 
sächliches Detail kaum erwähnt wird; die diphropho- 
roi, die den Kanephoren der Panathenäen-Prozessi- 
on folgten, dürften kein Einzelfall gewesen sein 
(Quellen bei Berger/Gisler-Huwiler, PartheDok- 
Fries 194 £. Nr. 185. 186). Auf att. rf. Vasen werden 
für Personen, die als Basilinna und Dionysos beim 
Anthesterienfest gedeutet werden, Lehnstühle oder 
Hocker mitgeführt (Simon, E., AntK 6 [1963] 21 
Taf. 7, 3-5). Möglicherweise nicht für sterbliche 
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Kultteilnehmer sind die bekanntesten und meistdis- 
kutierten Stühle in einer Kulthandlung bestimmt, 
die beiden diphroi in der Mittelszene des Ostfrieses 
des Parthenon, die noch immer sehr kontrovers in- 
terpretiert werden (Lit. bei Berger/Gisler-Huwi- 
ler, PartheDokFries 157 £. 171). 


INGRID KRAUSKOPF 


Kline 

Kline ist eine von mehreren griechischen Be- 
zeichnungen des Betts oder des Sofas. Die ver- 
schiedenen Bezeichnungen des « Liegemóbels» sind 
bei Pollux (10, 32-35) verzeichnet. Die Kline ist 
Hauptbestandteil fast aller Typen von Banketten, 
und jede Architektur, die sich auf Bankette oder 
Symposien bezieht, scheint von der Kline be- 
stimmt zu sein. Obwohl das Aussehen der Kline 
uns ab der Mitte des 8. Jhs. bekannt ist, ist sie li- 
terarisch erst bei Alkman Ende des 7. Jhs. belegt 
(Page, PMG fr. 19 [= Athen. 3, 111a]). Anscheinend 
lagen die Griechen beim Essen erst ab dieser Zeit 
auf Klinen; jedenfalls kennen Homer und Hesiod 
diesen aus dem Orient übernommenen Brauch 
nicht. Bei Alkman ist die Rede von sieben Klinen 
und sieben Tischen. Obwohl der genaue Anlass 
nicht ganz klar ist (Hochzeit, Symposion oder 
religiöses Festmahl), ist diese Erwähnung äusserst 
interessant, weil diese Zahl die Norm fiir zahlrei- 
che spätere Hestiatoria geblieben ist. Die Kline tritt 
zunächst als Möbel im profanen Bereich auf, ist 
aber auch überall dort vorhanden, wo öffentliche 
oder kultische Speisungen stattfanden, sowohl im 
Prytaneion als auch in Heiligtümern (1267-1271). 
In direktem kultischem Zusammenhang wird die 
Kline in Verbindung mit > Theoxenien/Lectister- 
nien verwendet (Abschnitt XIII.B). 

Eine besondere Bedeutung zwischen dem pro- 
fanen und religiósen Bereich hat die Kline als To- 
tenbahre: Grabvasen liefern ab der Mitte des 8. 
Jhs. die frühesten Darstellungen von Klinen (Ahl- 
berg). Ekphoraszenen der geometrischen Zeit zei- 
gen, dass die Kline auf einem Wagen zum Grab- 
platz geführt wird (914); dies wird auch von einer 
klassischen Inschrift aus Keos angedeutet (IG XII 
5, 593 A 6, Add. p. 332; Kohler, U., AM 1 [1876] 
139-150). Der Brauch hielt sich bis in die Kaiser- 
zeit (dargestellt z.B. im Hateriergrab, Vat. Mus. 
9999: Sinn F./Freyberger, K. S., Die Ausstattung 
des Hateriergrabes [1996] 45-51 Taf. 8-10; s. auch 
Inschriften ICret IV 507: Gortyn; TAM II 619: 
Tlos, Lykien; IG XIV 788 Neapolis). 

Über Material, Aussehen und Funktion der 
Kline im kultischen Bereich geben uns die weni- 
gen erhaltenen Klinen, aber vor allem epigraphi- 
sche Quellen Auskunft. Daraus geht hervor, dass 
es in Verbindung mit den Festen in abseits lie- 
genden Heiligtümern nicht aussergewöhnlich war, 
Zelte aufzuschlagen. Klinen oder andere Lager- 
möglichkeiten in Heiligtümern hat es wahr- 
scheinlich überall dort gegeben, wo dem Opfer ein 
Festmahl folgte, sowie in Verbindung mit Kult- 





vereinen (z.B. Orgeonen, Thiasoten, Dionysias- 
ten, Poseidoniasten, Asklepiasten). Im Sarapiskult 
wird «zur Kline des Sarapis» eingeladen, einem 
Bankett, welches als Abschluss einer Initiationsze- 
remonie stattfand (1258). Klinen sind in Heiligtü- 
mern vieler verschiedener Gottheiten erwähnt: 
Aphaia (1260. 1267b. 1271a), Apollon (Maleatas) 
(1261), Artemis (1264. 1270), Asklepios (1268c. 
1269b), Athena (1259), Demeter und Kore 
(1267c), Herakles (1266), Dionysos (1257), Hera 
(1256. 1268a. 1269c), Zeus Kynthios (1263), so- 
wie den ägyptischen Göttern (1265) und verschie- 
denen Heroen (1133). Ein rituelles Bankett, das im 
Kultus der Hestia verwurzelt ist, fand aber auch in 
jedem Prytaneion statt. Die Inschriften deuten an, 
dass sehr klare Regeln für die Abhaltung der Ban- 
kette in den Heiligtümern existierten. Eine lex sa- 
cra aus Andania (1262) führt auch Regeln für die 
Grösse der Skene sowie anscheinend Maximalkos- 
ten für Klinen und silbernes Essgeschirr auf. 

Die festen Gebäude mit Banketträumen für 
Opfermähler geben präzise Auskünfte über das 
Aussehen der Klinen und die Einrichtung der Ban- 
ketträume. Sowohl für profane (private oder 
öffentliche) als auch für rituelle Banketträume las- 
sen sich klar zwei Typen definieren, entweder mit 
sieben oder mit elf Klinen (s. ThesCRA IV 1 a 
Kultorte, gr., Hestiatorion). Die grösste Zahl von 
Banketthallen mit aufgebauten Klinen ist im De- 
meter-Kore-Heiligtum in Akrokorinth überliefert 
(1267). Die besser erhaltenen Exemplare zeigen, 
dass die Klinen stuckiert und bemalt waren. Im 
Gebäude T sind die Ellbogenstiitzen der Klinen er- 
halten; aus diesen geht hervor, dass die Klinenlin- 
ge ganz unterschiedlich war (1,35-2,42 m). Viele 
dieser Bänke sind auf der Vorderseite ausgehóhlt 
und ahmen somit die Klinen aus Holz oder Metall 
nach. Steinsockel für fortlaufende Klinen gab es 
z.B. in dem hellenistischen Hestiatorion in Troi- 
zen und Argos (1268a). Nirgends sind die hori- 
zontalen Elemente erhalten, die wohl aus Brettern 
bestanden. Den hölzernen Klinen am nächsten 
verwandt sind einzelne Klinen in Stein wie in 
Perachora und Korinth (1269b. c). Einige von 
diesen wie auch die späteren, aufgebauten Klinen 
auf Akrokorinth (12670) werden oben mit einem 
horizontalen halbrunden Profil abgeschlossen. 
Eine leichte Vertiefung in der Oberfläche sowie 
Randleisten deuten an, dass die Klinen ursprüng- 
lich mit Matratzen belegt waren (1267. 1269). 
Kissen und Matratzen werden auch in Verbindung 
mit dem Choenfest in Athen erwähnt (1257), ihr 
Aussehen ist aus ikonographischen Quellen 
bekannt (1273; Buitron Oliver, D., Douris [1995] 
Taf. so). In Brauron waren. die Klinen ab der 2. 
Hälfte des 5. Jh. (1270) aus Holz. 

Ab dem 5. Jh. belegen epigraphische Zeugnis- 
se mindestens zwei verschiedene Typen der Kline, 
die chiotische und die milesische. Beide Typen 
sind in profanem Gebrauch literarisch überliefert 
und werden auch in den Inventarlisten der Athe- 
ner Akropolis genannt, zum ersten Mal im Jahre 
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434/433 v. Chr. und regelmässig danach (1259), 
dort werden auch versilberte Füsse von Klinen 
aufgeführt. Generell sind Klinen in den Tempelin- 
ventaren aus Attika und Delos besonders häufig 
erwähnt. Diese Inschriften und die erhaltenen Kli- 
nen in den Hestiatoria belegen unterschiedliche 
Typen: eine Kline amphikephalos, mit anaklintron 
an beiden Enden (1133) und mit epikleutron, einer 
Ellbogenstütze: Neben der «normalen» Klinen- 
grósse begegnen uns auch kleinere Klinen (1267), 
klinai smikrai (1260) sowie hemiklina, Klinen hal- 
ber Grósse (1264), die sowohl literarisch als auch 
durch die Inventarlisten aus dem Aphaiaheiligtum 
auf Aigina und Delos belegt sind. Eine Bauabrech- 
nung des Hestiatorions im Heiligtum des Apollon 
Maleatas in Epidauros scheint Klinen aus Holz an- 
zudeuten (1261), Holz als Material wird auch in 
Delos erwähnt (1263). Im Heraion in Plataiai 
wurden dagegen um 426 v. Chr. Klinen aus Bron- 
ze und Eisen geweiht (1256). Andere Inschriften 
belegen Klinen mit Füssen aus Buchsbaum sowie 
in Form von Sphingen (1265). 

Problematisch ist die Identifizierung von Dar- 
stellungen kultischer Bankette, da sie formal von 
den profanen Symposien oder Banketten abhängig 
(oder umgekehrt?) und daher mit ihnen identisch 
sind. Eine kleine Zahl der Darstellungen kombi- 
niert aber die Bankettszene mit relativ sicheren 
kultischen Elementen wie Prozession (1274), Op- 
fertier (1274a. 1276), Altar (1274a), Kultstatue 
(1275) und Adoranten (1276). Trotz der meist 
sehr schematischen Wiedergabe der Klinen sind 
fein gedrechselte Beine (1274a) und vielleicht Ein- 
legearbeiten in Elfenbein zu erkennen (1272), aus- 
serdem real nicht erhaltene Elemente wie Matrat- 
zen, Decken und Kissen (1276). 

Eine sehr charakteristische Gruppe von Denk- 
mälern bilden die sogenannten Totenmahlreliefs 
(1276), deren Interpretation umstritten ist. Da 
viele dieser Reliefs auch Adoranten in reduziertem 
Massstab und Opfertiere sowie Kisten mit Opfer- 
geráten zeigen, scheinen mindestens einige auf He- 
roenkult hinzuweisen. 


Lectus 

Die lateinische Bezeichnung ist lectus. Nachdem 
Cn. Manlius mehrere griechische Klinen mit Füs- 
sen aus Bronze in der Beute nach dem Sieg über 
die Galater im Jahre 189 v. Chr. (Liv. 39, 6, 7; 
Plin. nat. 37, 12) mitgebracht hatte, setze eine Pro- 
duktion von Klinen im italischen Bereich ein. Ob- 
wohl es klar ist, dass die Rómer auch Bankette in 
Verbindung mit Opfern abhielten (Gell. 12, 8. 2; 
Plut. Aem. 28, 7-9; Plut. Sull. 35, 1-3), ist der 
lectus im kultischen Bereich vor allem in Verbin- 
dung mit den — Lectisternien (Abschnitt XIII.B) 
bekannt. Darüber hinaus wurde er auch bei der 
Bestattung verwendet: Die Leiche wurde im Atri- 
um auf einen lectus (cubicularis) mit den Füssen ge- 
gen die Tiir platziert (Sinn, F./Freyberger, K. S., 
Die Ausstattung des Hateriergrabes [1996] 45-51 Taf. 
8-10). Zwar gibt es auch Darstellungen von To- 


tenbetten, die zum Grab mitgeführt werden, meist 
wurde die Leiche jedoch auf einer Bahre, capulus, 
zum Grab getragen. 


LITERARISCHE QUELLEN UND PAPYRI 

1256. Thuk. 3, 68, 3. — Heraion in Plataiai. 
Weihungen von Klinen aus Bronze und Eisen an 
Hera, um 426 v. Chr. 

1257. Aristoph. Ach. 1085-1094. - In Verbin- 
dung mit dem Choenfest in Athen werden Klinen 
zusammen mit Tischen, Kissen, Decken, Kränzen, 
Myrrhe u.a. erwähnt. 

1258. POxy 1, 110; 3, 523; 12, 1484; 14, 1755; 
31, 2592; 36, 2791. — Einladungsbriefe zur Kline des 
Sarapis. — 1.-3. Jh. n. Chr. - S. auch Totti, M., 
Ausgewählte Texte der Isis- und Sarapis-Religion 
(1985) 124-127. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1259. a. Athen, Akr., Inventar des Parthenon. 
— IG P 346, 63; Harris 91 INr. 25. — 431/30 v. Chr. 
- Sieben chiotische Klinen. - IG P 354, 79; Har- 
ris 91-92 Nr. 2610. — 419/418 v. Chr. — Milesische 
Klinen. - IG P 353, 63; Harris 92-93 (V.115). — 
420/419 v. Chr. - 13 versilberte Füsse für Klinen. 
—- b. Inventar des Hekatompedon. - IG II/IIP? 
14242, 342; Harris 136 Nr. 112. — 371/70 v. Chr. - 
Zwei Klinen. - Z. 341 (Harris 136 Nr. 114, 12). — 
Sieben milesische Klinen. 

1260. (= 1129) Ägina, Inventar. - Z. 8-9. 18. 
~ Kline smikra. 

1261. Epidauros, Heiligtum des Apollon Ma- 
leatas, Bauabrechnung des Hestiatorion. - IG IV 
109 II 153-154; Goldstein 101-111. — Frühes 3. Jh. 
v. Chr. - «...dem Kallikrates für das Sägen von 
fünf der heptaklinoi [sc. oikoi] ... 18 Drachmen.» — 
Möglicher Hinweis auf holzerne klinai, s. Gold- 
stein S. 105. 

1262. Andania, Lex sacra. - LSCG 65, 38. — 
92/91 v. Chr. — (Vorschriften für das Opfermahl) 
«...es ist niemandem erlaubt, in der skene Klinen 
oder silbernes Essgeschirr (argyromata) im Wert 
von über 300 Drachmen zu haben. 

1263. Delos, Berichte der monatlichen Ausga- 
ben - a. IG XI 2, 287 A 65-70; BSA 64 (1969) 
170; IDélos 443 Bb 141. — Reparaturen von Klinen 
und Tischen aus Holz. - b. IG XI 2, 287 A 115; 
IDélos 443 Bb 162. — Lohn für die Ausführung von 
14 Klinen (um 250 v. Chr.) für das Heiligtum des 
Zeus Kynthios und Reparaturen an densselben 
(um 178 v. Chr.). 

1264. Delos, Artemision, Inventar. - IG XI 2, 
147 B 14; Kendrick Prittchett, W., Hesperia 25 
(1956) 227 Anm. 112. - Um 201 v. Chr. — Hemi- 
klinon. 

1265. Delos, Sarapieion, Inventar. — IDélos 
1416 A I 19. 38; 1417 B I 17. 38; 1452 A 19. — 157- 
155 v. Chr. - Hólzerne Klinen mit Füssen aus 
Buchsbaum bzw. in Form von Sphingen. 

1266. (- 1329a. 1607) Kos, Stiftung eines 
Kults des Herakles Diomedonteios. - ICos ED 149 
III D 127-129; LSCG 177. - Ende 4. Jh.-280 v. 
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Chr. - Zur Einrichtung der für den Kult be- 
stimmten Räumen gehört u.a. eine kline mit zuge- 
hörigem bathron. 


REALIA 

1267. Aufgebaute Klinen. — a. Attika, Kap 
Zoster, Vouliagmeni, Apollonheiligtum. — Stauro- 
poullos, F. D., ArchEph (1938) 1-31. — b. Aegina, 
Gebäude II. - Furtwängler, A., Aegina, Das Hei- 
ligtum der Aphaia (1906) 151-154; Goldstein 147- 
151. - c. Korinth, Heiligtum für Demeter und Ko- 
re. — Bookidids N./Stroud, R. S., Corinth XVIII 3, 
393-421; Goldstein 173-191. — d. Isthmia, Posei- 
donheiligtum. - Broneer, O., Isthmia II. Topogra- 
phy and Architecture (1973) 33-46. 

1268. Fortlaufende Klinen mit steinernen Stiit- 
zen. — a. Heraion von Argos, Westgebaude. — Fri- 
ckenhaus, A., JdI 32 (1917) 121-130; Goldstein 233- 
245. - b. Epidauros. - Goldstein 246-261; 
Tomlinson Taf. 35. - c. Asklepieion in Troizen. - 
Goldstein 262-274; Welter, G., Troizen und Ka- 
laureia (1941) 32 Taf. 18a-c. 

1269. Einzelne Klinen aus Stein. — a. Megara, 
Heiligtum des Zeus Aphesios. - Muller, A., BCH 
107 (1983) 157-179; Goldstein 162-172. - b. Ko- 
rinth, Asklepieion. - Roebuck, C., The Asklepieion 
and Lerna, Corinth XIV (1951) 42-57. 65-110 Abb. 
14 Taf. 14, 4; Tomlinson Taf. 49c. — c. Pera- 
chora, Heiligtümer der Hera Akraia und Limenia. 
— Tomlinson, R. A., BSA 64 (1969) 155-258 Taf. 
49a-b; Tomlinson 42-45. 114. 

1270. Brauron, Lócher zur Befestigung der 
Klinenfüsse. - Bouras, Ch., H avaoıjAwoıs ac 
orods ıng Boavewvog (1967) 74-86 Abb. 56; 
Tomlinson Taf. 5. 

1271. Bewegliche Klinen, wahrscheinlich aus 
Holz. - a. Aegina, Westliche Gebäude: Furtwäng- 
ler, a.O. 1267, 107-113. 151-154. — b. Eleusis: 
Goldstein 155-162. - c. Delos: Goldstein 275-282; 
Roux, G., in Etudes déliennes, BCH Suppl. 1 (1973) 
524-554. — d. Paros, Delion: Rubensohn, O., Das 
Delion von Paros (1962) 31-35. 50-51. 58-67. 

1272. Kline aus Holz dekoriert mit Elfenbein, 
Glas und Gold. Aus dem Grab Philipps II. in Ver- 
gina. — 3. Viertel 4. Jh. v. Chr. - Andronicos, M., 
Vergina. The Royal Tombs and the Ancient City 
(1984) 123-136. 


BILDZEUGNISSE 

1273. Att. spätgeom. Amphoren. a. Athen, 
NM 804. — CVA 1 III Hd Taf. 8; Richter, Furni- 
ture Abb. 615; Kyrieleis 98 Nr. 1; Ahlberg 25 Nr. 
2. - Um 750 v. Chr. - Hauptbild: Prothesis einer 
Frau. Sie liegt auf einer Kline mit sehr schlanken 
Beinen und einer dicken Matratze. Weitere Bei- 
spiele: Ahlberg 25-29 Nr. 1-49. - b. Kopenhagen, 
Glypt. I.N. 2680. - Christiansen, J., Greece in the 
Geometric Period, New Carlsberg Glypt. (1992) 32 
Nr. 6; Kyrieleis 99 Nr. 14; Ahlberg Nr. 29. - Lie- 
gepolster hangt an beiden Enden der Bahre herab, 
Kopf des Leichnams ruht auf einer eckigen Kopf- 
stütze. 





1274. Böot. sf. Vasen. Berlin, Staatl. Mus.: a. 
(= II 4c Musik, gr. 216*) Pyxis F 1727. - ABV 
29, 1; CVA 4 Taf. 195-196; Scheffer, C., in Hage, 
Iconography 117-141 Abb. 1-3. - 2. Viertel 6. Jh. 
v. Chr. - Eine der drei Szenen zeigt vier Männer 
auf zwei Klinen (wohl aus Holz) gelagert sowie 
zwei Jünglinge und einen Flótenspieler. Vor den 
Klinen stehen Tische. Andere Szenen: 1. Prozessi- 
on, Altar und Opfertier (Schwein); 2. Komos. — 
b. (= Il 4 c Musik, gr. 254*) Skyphos F 3320. - 
Ure, A. D., JHS 49 (1929) 160-171, bes. 161 Nr. 
8 Taf. 11; CVA 4 Taf. 200, 3-6; Scheffer Nr. B 3 
Abb. 9-10. - Mitte bis 3. Viertel 6. Jh. v. Chr. - 
Der obere Fries zeigt auf der einen Seite drei 
männliche Zecher (einer mit Kantharos) auf zwei 
Klinen, von Tänzern und Flötenspielern umgeben. 
Von L bewegt sich eine Prozession von sieben 
nackten Männern, die von einem Flótenspieler an- 
geführt werden, gegen die Klinen. Nach Ure ein 
Fest zu Ehren der Athena Itonia bei Koroneia. 

1275. Pyxis, mittelkor. Paris, Cab. Méd. 4827. 
- CVA I III c Taf. 17, 1-5; Vco 18 Abb. 106; Ju- 
cker, I., AntK 6 (1963) 47-61 Taf. 23, 1; Scheffer 
Nr. C4. - Kline mit zwei mannlichen Bankettteil- 
nehmern; einer ist schon gelagert, der andere 
wüscht auf der Kline sitzend einer Frau die Füsse. 
R. ist eine Frau mit der Schmückung einer Kult- 
statue (?) beschäftigt. 

1276. (= II 4 a Bankett, gr. 46*) Weihrelief, 
Marmor. Athen, NM 3873. — 2. Hälfte 4. Jh. v. 
Chr. - Dentzer R 195; Fabricius, J., Die hellenis- 
tischen Totenmahlreliefs (1999) Abb. 2. - Heroen- 
paar auf Kline. Vor der Kline Tisch, Schlange und 
Mundschenk. R. stehen Adoranten mit verschie- 
denen Opfertieren. Darüber im Fenster ein Pfer- 
dekopf. — Weitere Beispiele mit Adoranten und 
Opfertieren, z.B. Dentzer R 71. 72. 77. 97. 99. 
103. 165. 201. 239. 244. 246. 268. 392. 403. 465. 


Stibas 

Neben der Kline gab es im kultischen Zusam- 
menhang mehrere primitive Gelageformen, von de- 
nen einige anscheinend mit besonderen Kulten in 
Verbindung standen. Der einfachste Typ ist die sti- 
bas. Damit wird ein direkt auf der Erde aus Laub 
oder Stroh bereitetes Lager bezeichnet, das ur- 
sprünglich von Soldaten im Felde sowie von Bau- 
ern und Hirten benutzt wurde. Stibades sind zu- 
nächst in altertümlichen Kulten üblich, die in einer 
besonderen Beziehung zu Fruchtbarkeit, Vegetati- 
on und Erde standen. Der religióse Charakter wird 
aber zunächst in Verbindung mit der Dionysosver- 
ehrung (1288-1290. 1282) wie auch dem stibadeion 
betont. Die stibades scheinen vor allem in den dio- 
nysischen Kulten und Kultvereinen der rómischen 
Kaiserzeit häufig gewesen zu sein. Ausserdem sind 
sie für die Thesmophorien (1282. 1283), die lako- 
nischen Hyakinthien (1281), die Thalysien (1278) 
und die Tonaia (1280) literarisch belegt. Der 
Überlieferung zufolge beziehen sich diese Feste auf 
Fruchtbarkeit (1278. 1281), während andere auf 
Initiation, Heirat und Inkubation hindeuten (1287). 
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Der hieros gamos wird wahrscheinlich bei der jahrli- 
chen Verehrung der Hera auf Samos (1280) und der 
Artemis Daitis (1285) angedeutet. Zu den stibades 
gehörten wohl öfter aus vegetabilischen Materialien 
errichtete Schattendächer, skenai. Eine besondere 
Funktion hat die stibas auch als Totenlager (1279. 
1291.1293; Aristoph. Eccl. 1030-1036). 

Mit der stibas nah verwandt sind das sigma und 
das stibadeion, die ebenfalls urspriinglich ein freiste- 
hendes Lager bezeichnen. Das stibadeion ist eine 
Weiterentwicklung der stibas; seit der 2. Hälfte des 
1. Jh. v. Chr. tritt sie aber als eine alternative Be- 
nennung des sigma auf. Sigma bezeichnet das halb- 
kreisförmige Speiselager (der Name geht auf die 
späte Halbmondform des Buchstabens Sigma zu- 
rück). Die Teilnehmer lagerten sich in einem 
Halbkreis auf freistehenden stibades. In den grie- 
chischen Quellen kommt das Wort stibadeion rela- 
tiv selten vor; stibadium wird dagegen in der latei- 
nischen Literatur sehr häufig benutzt, wo es seit 
der spätrepublikanischen Zeit öfters die drei Kli- 
nen des Trikliniums ersetzt (1292 auch accubitum 
genannt). Wie die stibas wird auch dem stibadeion 
eine besondere kultische Bedeutung in Verbindung 
mit Bacchus verliehen (1292). 

Die stibas ist fester Bestandteil ländlicher Feste. 
Das aus Laub und Stroh bereitete Lager wird in 
der Regel mit Tüchern, Matratzen und Kissen be- 
deckt. Da die stibades sich auf sehr altertümliche 
agrarische Feste beziehen, gibt es keinen zwingen- 
den Grund dafür, ihren Gebrauch von einem ori- 
entalischen Vorbild herzuleiten. Solche einfachen 
Lagerstätten wurden wegen des religiösen Konser- 
vatismus auch in späteren Epochen weiter benutzt, 
obwohl stibades und skenai später häufig von mit 
Klinen versehenen Gebäuden wie den hestiatoria 
und den andrones abgelöst wurden. 

Die stibades werden aus Blättern verschiedener 
Pflanzen und Bäume bereitet, die öfters mit spe- 
zifischen Göttern verbunden sind. Bei den Iobak- 
chen wird Efeu, die heilige Pflanze des Dionysos, 
verwendet. Bei den Thalysien bestanden die stiba- 
des aus Binsen und frisch geschnittenem Weinlaub, 
und bei den Tonaia aus Keuschlamm, dem heili- 
gen Kraut Heras (1280), das auch in Verbindung 
mit den attischen Thesmophorien erwahnt wird 
(1283). Bei den milesischen Thesmophorien wur- 
den dagegen Fichten-oder Pinienzweige für die 
stibades benutzt (1284). Eine aus Eppich und an- 
deren Kräutern bereitete stibas diente als Lager des 
Kultbildes während des Festes für Artemis Daitis 
(1285). 

Die frühesten Darstellungen von stibades sind 
wahrscheinlich in der spätgeometrischen Vasenma- 
lerei überliefert, und zwar in der Form eines To- 
tenlagers (1293), in dem Zweige in Verbindung 
mit der Kline benutzt wurden; diese Funktion ist 
auch literarisch bezeugt (1280; Aristoph. Eccl. 
1030-1036). Eine ahnliche Verwendung wird auch 
in den kaiserzeitlichen Grabinschriften des östli- 
chen Mittelmeergebiets - vor allem in Karien - 
angedeutet (1291). 


Die ersten Darstellungen von stibades in Verbin- 
dung mit kultischen Banketten finden sich auf la- 
konischen Vasen des 2. Viertels des 6. Jh. v. Chr. 
(1294). Etwa gleichzeitig sind Bilder ostgrie- 
chischer Gefässe (1295) sowie eines kyprischen 
Stamnos (1296). Aufattischen Vasen wird manch- 
mal Dionysos auf einer stibas dargestellt, sonst sind 
dort keine sicheren Darstellungen von stibades in 
kultischem Zusammenhang bekannt. Apulische 
Vasen zeigen — ebenfalls in dionysichem Kontext - 
sehr deutlich die Struktur der stibades mit Matrat- 
zen auf Zweigen (1297). Allem Anschein nach 
stellen ein Relief (1298) und eine Reihe von Statu- 
engruppen aus dem ostionischen Raum, die in Hei- 
ligtümer geweiht wurden, Bankette dar, bei denen 
die Teilnehmer auf stibades liegen (1299. 1300). 


LITERARISCHE QUELLEN 

1277. Plat. pol. 2, 372b. - Die Bürger in Athen 
werden auf stibades von Eiben und Myrten essen 
und trinken. Die Teilnehmer sind bekränzt und 
singen Lobhymnen für die Götter. 

1278. Theokr. 7, 67-68. 131-134. — Lembach, 
K., Die Pflanzen bei Theokrit (1970) 25-44. bes. 28; 
Nilsson, Feste 330-332; Fehrle, Keuschheit 149. — 
Thalysien, Erntefest, das im koischen Demeter- 
Heiligtum gefeiert wurde. Für die Göttin wurde 
ein Festmahl veranstaltet, bei dem die Teilnehmer 
sich auf stibades aus Binsen und frisch geschnitte- 
nem Weinlaub lagerten. 

1279. Alkmaionis, Davies, EGF fr. 2; Bernabé, 
PEG fr. 2 (Athen. 11, 460b). — In der Alkmaionis 
wird berichtet, wie man den bekränzten Verstor- 
benen auf einer stibas niederlegt und ihm Speise 
und Trank vorsetzt. 

1280. Nikainetos, Powell, Coll. Alex. 3 £. (fr. 
6.3 f. = Athen. 15, 673b/c). - Nilsson, Feste 46- 
49; Fehrle, Keuschheit 142-146. - Tonaia, eine hei- 
lige Hochzeit, während der im samischen Heraion 
ein Festmahl stattfand. Die Teilnehmer waren 
beim Essen und Trinken auf stibades aus Keusch- 
lamm (lygos) gelagert. 

1281. Polemon, FHG III 142 £. fr. 86 (Athen. 
4, 138-139). — Nilsson, Feste 129-140 bes. 131-132; 
Goldstein 26-35. - Hyakinthien im Heiligtum des 
Apollon und des Hyakinthos in Amyklai. Frucht- 
barkeitsfest der Spartaner, bei dem die kopides 
gefeiert wurden. In den skenai des Heiligtums 
wurden stibades aus Zweigen bereitet, auf denen 
Decken ausgebreitet wurden. 

1282. Philostr. v. soph. 2, 1, 3. - Bei den Dio- 
nysien in Athen (Dionysos von Eleutherai) wur- 
den im Kerameikos stibades aus Efeu bereitet (2. 
Viertel 2. Jh. n. Chr). 

1283. Ail. nat. 9, 26. — Nilsson, Feste 48-49. 
318-319; GrRel? I 464; Dahl, K., Thesmophoria, 
Opusc. Graecolatina 6 (1976) 45-53. - Thesmopho- 
rien in Athen. Die Frauen verwendeten stibades 
aus Binsen und legten darauf agnos (lygos). Am 
zweiten Tag bereiteten sich die Frauen stibades aus 
Weidenzweigen. Als Antierotikum und als Mit- 
tel gegen Ungeziefer wird Keuschlamm im Falle 
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der stibades der Frauen bei den Thesmophorien 
erwähnt. 

1284. Steph. Byz. s.v. Miletos; Nilsson, Feste 
313-325; Fehrle, Keuschheit 146-147. -— An den mi- 
lesischen Thesmophorien bereiteten man die stiba- 
des aus Fichtenzweigen (oder Pinienzweigen). 

1285. Etym. m. 252, 11 ff. s.v. Aetio; Heber- 
dey, R., ÖJh 7 (1904) 210-215; Fehrle, Keuschheit 
174; Blech, Kranz 350. — Für das Kultbild der Ar- 
remis Daitis wurde ein Lager aus céAwwa und an- 
deren Kräutern bereitet. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1286. a. Delos. — IDélos 1894, 4. - Mitte 1. Jh. 
v. Chr. - «...dem Zeus Kynthios und der Athe- 
na Kynthia die trapeza, die stibadas...». - b. Lin- 
dos, Rhodos. - IG XII 1, 786, 21. — Kaiserzeitlich 
-«...für Hera basileia beim Altar die stibades... » 

1287. Pergamon, Asklepieion, Lex sacra. — 1. 
Hälfte 2. Jh. n. Chr. (?). - IPerg II 161, 14-15. — 
(Anweisungen an die Inkubanten) «...nach Been- 
digung der Inkubation muss der Kranz auf dem 
Lager (stibas) zurückgelassen werden. — Die Inku- 
banten lagen also auf einem Lager, wie es sich be- 
reits aus der Inkubationsszene in Aristoph., Plut. 
663, schliessen lässt. 

1288. Pergamon. - IPerg 222. - Stiftung eines 
stibadeion für Dionysos Kathegemon und (?) seine 
Anhänger. 

1289. a. Smyrna, Stiftung eines Vereinslokal 
(3). - ISmyrn I 1, 722. — 2. Jh. n. Chr. - M. Ser- 
torios Aristolykos hat das Vereinslokal (stibadan) 
für die Ganymediten (?) auf eigene Kosten ausge- 
stattet. — b. Istros, Bau einer Stibas. - Um 150- 
200 n. Chr. (?). - ISM 167. — Ein gewisser Zipas 
stiftet eine stibas als summa honoraria fiir sein Pries- 
teramt fiir Dionysos. 

1290. Athen, lex der Iobakchoi. - IG H/N 
1368, 48-152 (LSCG 51); Kroll, W., RE IX 1828- 
1832 s.v. «lobakchoi»; Verpoorten, J.-M., RHR 
162 (1945) 147-160. — Um 175 n. Chr. - Abgelei- 
tet von der ursprünglichen Bedeutung (Lager, Lo- 
kal) Stibas als Hauptfest des Vereins. 

1291. Grabinschriften aus Karien. — Stibas als 
Grab oder Totenbett. — a. Mylasa. - IMylasa 441, 
1; 442, 9. 13; 445, 1; 468, 11; 918, 1; 924, 5. 7; 925, 
3; Kubinska, J., Les monuments funéraires dans les 
inscriptions grecques de l'Asie Mineure (1968) 112. — 
b. Magnesia. - IMagn 298 (2 Magn Caria 365.1). 
— Kaiserzeitlich? 

1292. Rom. - CIL VI 2251. 2252; ILS 3369. 
3370; Nilsson, Mysteries 54 Anm. 53 und 63. — Sti- 
badium für Liber Pater. 


BILDZEUGNISSE 

1293. Kraterfr., att. spätgeom. Athen, NM. - 
Zschietzschmann, W., AM 53 (1928) 17-47 Nr. 2; 
Ahlberg Nr. 18 Abb. 18. — 2. Hälfte 8. Jh. v. Chr. 
— Zweige an der Bahre befestigt. 

1294. Schalenfrr., lakon. sf. Berlin, Staatl. 
Mus. 478/460 und Samos, Vathy Mus. K 1203/K 
1541/K 2402. Aus dem samischen Heraion. - Um 
570-560 v. Chr. - Stibbe, LakVas 30. 113. 243-245. 


279 Nr. 191 Taf. 58-59 Abb. 26 (alle Frr.); Kron 
135-147 Abb. 4; Dentzer 88 Vla 5 Abb. 109; Pipi- 
li, M., in Agathos Daimon, Mel. Kahil 433-442. - 
Ein Jüngling, zwei Männer und zwei Flötenspie- 
lerinnen liegen auf Polstern und Matratzen, da- 
zwischen Eroten mit Kränzen. Die Matratzen sind 
mit verschiedenen Motiven dekoriert. Dass die 
Szene in einem heiligen Bezirk spielt, wird durch 
die Darstellung eines Altars gesichert. 

1295. Amphorenfr., samisch. Nicosia, Cyprus 
Mus. — Karageorghis, V., BCH 85 (1961) 312-314 
Taf. 10, 1; Walter-Karydi, E., Samos VI 1 (1973) 
34. 118 Nr. 109 Taf. 13 Abb. 109; Kron 135-147 
Abb. 5. — 3. Viertel 6. Jh. v. Chr. - Trinkgelage 
beim Altar. Mindestens fünf Zecher lassen sich er- 
schliessen, drei Männer lagern auf Matratzen, die 
mit verschiedenen Motiven dekoriert sind. Dazwi- 
schen ein kleiner Flötenspieler. 

1296. Amphoriskos, kyprisch. London, BM C 
855. -— Heinemann, M., Landschaftliche Elemente in 
der griechischen Kunst bis Polygnot (1910) 71 Abb 11; 
des Gagniers, J., in Mél. P. Devambez, RA (1972) 
53-56 Abb. 1; Dentzer, Banquet 129 Vge 7 Abb. 
118. — Um 530 v. Chr. - In einem Hain, der durch 
Bäume, Blumen und Vögel angedeutet wird, ha- 
ben sich drei männliche Teilnehmer am Bankett 
auf Matratzen gelagert. Bei ihnen Flötenspieler, 
Mann mit Kranz und Mundschenk. 

1297. Dinos, apul. rf. Basel, Antikenmus. S 33. 
- RVAp I 339, 14; Berger-Doer Taf. 38, 1. - 2. 
Hälfte 4. Jh. v. Chr. - Zwei Jünglinge (Dionysos 
und Adonis?) sind auf einer aus mehreren auf 
Zweigen liegenden Matratzen und Kissen bereite- 
ten stibas gelagert. Ähnliche Darstellungen von sti- 
bades auf apulischen Peliken in San Simeon und 
Neapel, Berger-Doer Taf. 38, 2-3. 

1298. Relief, kyprisch. New York, MMA 
74.51.2338. - Karageorghis, V., in Agathos Daimon, 
Mél. Kahil 251-257; Dentzer, Banquet 281 £. — 4. 
Jh. v. Chr. - Bei einer Feier für Apollon (Ado- 
ranten) wird zur Flóte getanzt und gegessen. Die 
Teilnehmer des Banketts liegen - vielleicht direkt 
auf der Erde - um den Tisch herum. 

1299. Statue, ostgriech. Samos, Vathy, Mus. 
768. Aus dem Heraion. - Freyer-Schauenburg, B., 
Samos XI 116-130 Nr. 63 Taf. 51-53; Walter-Ka- 
rydi, E., AM 100 (1985) 89-104; Himmelmann, 
N., MarbWPr (1963) 13-17; Kron 135-147 Abb. 6. 
- Um 560 v. Chr. - Weihgeschenk im samischen 
Heraion. Stifter (-arches) der Geneleosgruppe auf 
Matratzen und doppelt gelegten Kissen gelagert. 

1300. (= II 4 a Bankett, gr. 167*) Statue, ost- 
griech. Berlin, Staatl. Mus. Sk 1673. — Blümel, 
ArchSkulptBerlin Nr. 66 Abb. 213-214, s. auch Nr. 
67-68 Abb. 212. 215-216; Tuchelt, K. F., Die ar- 
chaische Plastik in Kleinasien (1970) 124 L 39, s. auch 
L 40; Kron 135-147 Abb. 7. - Um 550 v. Chr. - 
Weihgeschenk im Apollonheiligtum in Myus. 
Hermonax mit einhenkeliger Tasse auf Matratzen 
und Polstern gelagert. Weitere Beispiele: Tuchelt, 
K. F., in Mél. P. Demargne, RA (1976) 55-66. 
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X.Beleuchtungsgeräte 


BIBLIOGRAPHIE: Beazley, J., JHS 60 (1940) 22-49; 
Boéls-Janssen, N., La vie religieuse des Matrones dans la Ro- 
me archaïque (1993) 417—419; Boitani, F., NotSc 96 (1971) 262 
ff.; Broneer, O., Isthmia Ul. Terracotta Lamps (1977) bes. 35- 
52; Cain, H. U., Römische Marmorkandelaber (1985) 18-19; 
Gage, J., RAC VII (1969) 154-218 s.v. «Fackel (Kerze)»; 
Heimerl, A., Die römischen Lampen aus Pergamon. PergForsch 
13 (2001) 65. 216; Hermanns, M. H., Licht und Lampen im 
westgriechischen Alltag (2004); Hinz, V., Der Kult von Deme- 
ter und Kore auf Sizilien und in der Magna Graecia (1998) 49. 
53 und passim; Jantzen, U./Tölle, R., ArchHom II (1968) P 
83-98; Le Bonniec, Cérés 414-416. 453; Leonhard, M., Die 
Kreuzfackel (Diss. Innsbruck 1974); Mau, A., RE VI (1909) 
1945-1953 s.v. «Fackeln»; Nilsson, M., «Lampen und Ker- 
zen im Kult der Antike», OpuscSelecta III (1960) 189-214; 
Parisinou, E., The Light of the Gods, The Role of Light in 
Archaic and Classical Greek Cult (2000); Pingiatoglou, S., To 
Legd ıns Anuntoos. Or Adyvor (2005); Rutkowski, B., 
«Griechische Kandelaber», JdI 94 (1979) 174-222; Sapouna, 
P., Die Bildlampen römischer Zeit aus der Idäischen Zeusgrotte 
auf Kreta (1998); Scheid, Romulus 499. 504-505. 623-624. 
627-628. 647-656; Schilling, Rites 366-368. 373-374; Sei- 
del, Y., Künstliches Licht im individuellen familiären und 
öffentlichen Lebensbereich (ungedr. Diss. Jena 2005); Vassits, 
M., Die Fackel in Kunst und Kultus der Griechen (1900). 

Etrurien: Colonna, G., «Pyrgi, Scavi del santuario 
etrusco (1969-71)», NotSc (1988-89) II suppl. (1992) 240- 
242; allgemein zu etruskischen Kandelabern: Hostetter, E., 
Bronzes from Spina I (1986) 123-146; Testa, A., Candelabri e 
Thymiateria, Mus. Greg. Etr. (1989); Franken, N., «Etrus- 
kische Bronzelampen», RM 110 (2003) 353-363. Nicht mehr 
berücksichtigt werden konnte die Arbeit von Bubenhei- 
mer-Erhart, F., Das Isis-Grab von Vulci, Reihe Palilia (im 
Druck) zu frühen etruskischen Lampen. 


Die B. gehörten zur notwendigen Ausstattung 
der antiken Heiligtümer und wurden zu unter- 
schiedlichen Zwecken und in grossem Ausmass 
verwendet. Sie dienten ihrem primären Zweck, 
der Beleuchtung, waren Weihungen an die Götter 
und wurden auch bei den Kulthandlungen be- 
nutzt. In Höhlenheiligtümern oder in Hypogäen 
waren B. erforderlich, da sie die einzigen Licht- 
quellen waren; in Kultbauten ergänzten sie die Be- 
leuchtung, die auch über die Tür, die Fenster, Lu- 
ken, den Rauchfang oder die durchscheinenden 
Marmorziegel des Daches erzielt wurde (Hoepf- 
ner, W., AntW 32 [2001] 491 ff.). In etlichen Hei- 
ligtümern brannte ein unauslöschliches Feuer, wie 
z.B. im Tempel der Athena Polias auf der Athe- 
ner Akropolis (1312. 1313), in Delphi (1313), in 
Epidauros (1331g) oder im Heraion von Argos 
(1311), wobei auch die Kultstatuen beleuchtet 
wurden. Im Apollon-Tempel von Dreros z.B. 
wurde neben den Bronzekultbildern eine Lampe 
gefunden (Marinatos, S., BCH 60 [1936] 224). 

Die Vielfalt der Typen und die Menge von B. 
aus Heiligtümern bezeugen ihre Verwendung be- 
reits seit früher Zeit. Sie waren Träger des Lichts, 
dessen Bedeutung für den Kult bekannt ist (Fur- 
ley, Fire). Lampen waren schon seit prähistorischer 
Zeit verbreitet, wie vor allem die Funde aus 
Agypten und Kreta bezeugen, jedoch waren auch 
andere Arten von B. vorhanden (s. Kilian, K., in 
Dihia ”Enn eis IT. MvAovär A [1986] 152-165). 


Mit dem Zusammenbruch der mykenischen Kó- 
nigreiche verschwand die Lampe als B. 

In früher Zeit wurden, wie Homer bezeugt, 
hauptsáchlich Fackeln zur Beleuchtung verwendet, 
da sie nicht zusätzlich Öl benötigten. Lampen wa- 
ren wohl nicht unbekannt, aber wahrscheinlich 
wurden Geräte (Tonschälchen) benutzt, die keine 
typisierte Form hatten. Dades (Kienspäne und 
Fackeln), detai (Reisigbündel oder Bündelfackel), 
lychnuchoi (Kandelaber) und lampteres (Leuchtbe- 
cken) werden bei Homer nur als Gebrauchsgegen- 
stände ohne Bezug auf einen Kult erwähnt (Il. 11, 
5543 17, 663; Od. 1, 428. 434; 7, 100 ff.). Zur Be- 
leuchtung der frühen Tempel wird wohl auch die 
hestia-eschara, die sich in ihrem Inneren befand, 
beigetragen haben. Da sie wahrscheinlich kontinu- 
ierlich brannte, waren B. nicht so notwendig wie 
später, als mit dem Wechsel in der Tempelarchi- 
tektur in spätgeometrischer Zeit der Herd-Altar 
ins Freie verlegt wurde. Seit ihrem Wiederauftau- 
chen im 7. Jh. v. Chr. ersetzten die Lampen nach 
und nach die Fackeln, die jedoch im Kult weiter- 
hin verwendet wurden. Dass sie bis in römische 
Zeit, besonders in Mysterienkulten, beibehalten 
wurden, war sicher durch den Konservatismus 
mitbedingt, der im kultischen Ritual vorherrschte. 

Zum Schutz der Flamme wurden Laternen ver- 
wendet, vor allem in Ägypten, wo eine grosse Ty- 
penvielfalt zu beobachten ist. Überdies war auch 
«der Leuchter (lychnos) keine frühe Erfindung; die 
Alten benutzten die Flamme sowohl des Kienspans 
als auch der übrigen Holzarten» (Athen. 15, 700f, 
Übers. C. Friedrich). 

Für die Befestigung und den Transport der Fa- 
ckeln und Lampen, aber auch für effektivere 
Lichtausstrahlung durch höhere Aufstellung, wur- 
den die Kandelaber verwendet, von dem ein Ty- 
pus, der Kerzenleuchter, in Etrurien sehr weit ver- 
breitet war, da dort Kerzen eine wesentliche 
Lichtquelle waren. Kerzen (candela simplica, c. 
sebacea = Docht mit Fett, c. cerea = Wachskerze, 
funale) dienten auch den Römern zusammen mit 
den Fackeln (fax, taeda, cereus = Wachsfackel) als 
hauptsáchliches B.; Lampen (lucernae) verbreiteten 
sich erst relativ spät, seit dem 3. Jh. v. Chr. Ver- 
einzelt kommen sie bereits seit dem 5. Jh. v. Chr. 
vor, vor allem in Gräbern. 


B. wurden sehr häufig in Heiligtümer geweiht, 
wobei, abgesehen vom Gegenstand selbst, auch das 
Licht dargebracht wurde, als Ausdruck der Eh- 
rung des Gottes, wie die Auffindung einer grossen 
Menge benutzter Lampen in Opfergruben, insbe- 
sondere chthonischer Kulte, belegt. Das Verhältnis 
der Lampen zu Opfergaben an die Götter und zum 
Kult geht auch aus Schol. Nik. alex. 217 ff. hervor, 
wo berichtet wird, dass auf den Opfergeräten, den 
Kernoi, Lampen angebracht wurden. Im Kult 
hatten die B. symbolische, apotropäische und lus- 
trale Bedeutung; mit ihrer Verwendung wurde 
Fruchtbarkeit oder Reinigung bezweckt, wie z.B. 
im Kult von Apollon, Dionysos, Asklepios, He- 
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rakles, Sarapis, Mithras, Aphrodite, Artemis, 
Hekate, Eileithyia, Kybele, Demeter, der Isis und 
der Megaloi Theoi, d.h. vor allem in Kulten mit 
chthonischem, mystischem oder orgiastischem 
Charakter, die oft Riten der Einweihung, des 
Übergangs in das Erwachsenenalter («rites de pas- 
sage»), oder des Sonnen-/Astralkults umfassten. 
Die B., vor allem Lampen, wurden auch im Haus- 
kult verwendet (1352). 

Indirekt mit dem Kult zu verbinden ist die Ver- 
wendung von B. an und in Gräbern, insbesonde- 
re von Lampen in griechischen und von Kerzen- 
Kandelabern in etruskischen Gebieten, sowie auch 
von Fackeln bei Hochzeitszeremonien (s. Treggia- 
ri, S., Roman Marriage [1991] 166. 168—169. 180; 
Vérilhac, A.-M./Vial, Cl., Le mariage grec, BCH 
Suppl. 32 [1998] 320-322. 325). 


Fackeln 

(Sufic, Beie, Sdc, Sadlov, dern, Axe, 
aunddStov, Aopvic, puvéc, mupodc; fax, taeda, 
lampas, cereus) 

F. hatten, wie bereits erwähnt, abgesehen von 
der Beleuchtung des Innenraums der Tempel oder 
der nächtlichen Zeremonien, bei den meisten Kul- 
ten auch symbolische Bedeutung. Bei der Hoch- 
zeitszeremonie waren die F. ebenfalls erforderlich, 
wie die Schriftquellen (s. Pollux 3, 43) und die Iko- 
nographie (Parisinou 54 ff.) belegen, ihre Verwen- 
dung hatte aber auch bei Geburt oder Tod sym- 
bolischen Charakter. Dieser Gebrauch der F. setzte 
sich bis in römische Zeit fort. 

Durch die verschiedenen Bezeichnungen in den 
Schriftquellen wird Grösse, Konstruktion und 
Verwendung der F. definiert, dennoch gibt es für 
einige keine genaue Differenzierung. Die F. sind 
zu unterscheiden in: a. Stabfackeln, die nur aus ei- 
nem Holz, wahrscheinlich Kienholz bestanden (das 
monoxylos, lampas, lophnis), b. Bündelfackeln, die 
aus Kienholz oder Reisig von Weinranken mit 
waagrechten Bändern aus Binsen oder Papyrus 
(1318) in Abständen zusammengebunden wurden 
(das, phanos) und c. Fackelhalter mit kurzem Bün- 
del, die bei den Fackelläufen verwendet wurden; 
letztere besassen einen Griff, der aus einem verti- 
kalen Stiel, auf den oben die kurze Bündelfackel 
gesteckt wurde, und einem waagrecht angebrach- 
ten schalenförmigen Schutzschild (Pollux 10, 116: 
pinakion) zum Schutz der Hände vor dem brennen- 
den Material bestand. Nach den Wettkämpfen 
wurden diese F. gewöhnlich als Votive (1304. 
1328b) dargebracht. In Bildern eines Siegesopfers 
im Anschluss an die Fackelläufe sind sowohl die F. 
der Wettkämpfe als auch einfache Bündelfackeln 
dargestellt (1391). d. Ferner erscheint im Deme- 
terkult, vor allem in Grossgriechenland, der Ty- 
pus der Kreuzfackel, bei dem ein oder mehrere 
kurze Holzstücke im oberen Bereich eines grossen 
senkrechten Holzes waagrecht oder kreuzweise an- 
gebracht sind (1394. 1404), wobei diese gewöhn- 
lich an fünf Stellen angezündet wurden. e. Einen 
weiteren, in den Schriftquellen nicht bezeugten 


Typus, der bereits in klassischer Zeit vorkommt 
und besonders in römischer Zeit verbreitet war, 
bilden die Gefässfackeln, in deren oberem Teil das 
Brennmaterial in eine Eintiefung gefüllt wurde. In 
den Bildern ist jedoch gewöhnlich nicht zu erken- 
nen, ob es sich um diesen F.-Typus handelt oder 
um eine schematisierte Wiedergabe des Fackelhal- 
ters mit einem oben verbreiterten Ende (1396a. 
1402. 1403). Die F. wurden getragen, an den 
Wänden befestigt, in spezielle Ständer gestellt 
oder an Haltern, den lampadeia, Kandelabern, auf- 
gesteckt (1375. 1376. 1379). 

Literarische Quellen berichten über ihre Ver- 
wendung im Kult der Grossen Mutter und des 
Zeus (1301. 1408), von Demeter (1302. 1306), Isis 
(1305), Dionysos (1307), Aphrodite und Artemis 
(1308) sowie über die Weihung eines siegreichen 
Fackelliufers an Hermes (1304). Auf der Agora 
von Athen brannte eine F. für die Gótter (1303). 
Im Heiligtum der Demeter Pelasgis in der Argolis 
warf man zu Ehren der Kore brennende F. in ei- 
ne Erdspalte (1306). F., Kerzen und Lampen hielt 
die Menschenmenge, die an der Isisprozession in 
Kenchreai teilnahm (1307). Der Artemis (Muni- 
chia) wurden, auch an den Kreuzwegen, amphi- 
phontes (1308. 1392) dargebracht, die auf die Ver- 
bindung der Göttin zum Mond und auf die 
Ähnlichkeit mit Hekate verweisen. An der hestia 
angezündete F. hielten die Gläubigen, während sie 
beim attischen Fest der Apaturien dem Hephaistos 
opferten (1309). F. wurden auch bei Tänzen an 
verschiedenen Festen (1330e) verwendet. 


Tempelinventare und leges sacrae geben eine 
Vorstellung von Material und Aussehen der F. Es 
gab F. aus Gold (1321a), Silber (13218), Bronze 
(1321d) und Eisen (mit einem bronzenen Schutz- 
schild: 1321e) sowie vergoldete F. (1321f), F. aus 
vergoldetem Silber (1321b) und aus versilbertem 
Holz (1321c). Eine Holzf. mit einer kleinen Ge- 
stalt der Kore aus Silber ist in einem Papyrus über- 
liefert (1321h). Einige F. waren auf Holzbasen 
aufgestellt (1321b) und andere waren zum Schutz 
in Papyrus eingewickelt (1321c). In den Listen der 
Hieropoioi von Delos werden F. gewöhnlich ge- 
meinsam mit rhymoi (Zweigen?) und klematides 
(Reisig aus Weinranken) erwähnt (s. Linders, T., 
in Hägg/Marinatos, BarlyGCP 268-269), die wohl 
zum Anzünden der Altäre benutzt wurden. F. 
wurden vor allem in Heiligtümern der Demeter 
(1321f), der Artemis (1321e), der ägyptischen 
Gottheiten (1321c. 1328a), des Hermes und He- 
rakles (1328b, wahrscheinlich nach einem Sieg im 
Fackellauf) dargebracht. Im Opferkalender von 
Milet (1330a) aus spätarchaischer Zeit werden un- 
ter den Opfergaben dais und lampas angeführt, 
auch im Eleusinion in Athen (1330b), im Demos 
Phrearrhioi (1330d) und im Thesmophorion im 
Demos Cholargos (1330c) werden F. erwähnt. 
Ein Text aus Mylasa (1330f) regelt den Gebrauch 
der lampades durch Frauen (s. auch 1330e). F. sind 
auch in der auf den Kult des Sarapis und der Isis 
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bezogenen Inschrift aus Priene (13308) und der 
mit der Orgia der Molpoi verbundenen Inschrift 
aus Milet (1330h) sowie im Kult der Artemis in 
Messene (1330i) genannt. 

Originale Fackeln sind begreiflicherweise kaum 
erhalten. Aus Rhamnus stammen Marmorbasen 
von bronzenen F. (1334), die Sieger bei Fackelläu- 
fen geweiht hatten. In einigen Heiligtümern wur- 
den Einlassungen in Steinen zum Einsetzen von 
Stäben mit F. in Verbindung gebracht (Samothra- 
ke: Lehmann, Ph. W., et al., Samothrace 3. Il [1969] 
17-18 Abb. 348; 54-55. 73 Abb. 384). Heiligtum der 
Demeter und Kore in Akrokorinth: Merker, G., 
Corinth XVII 4 [2000] 124). 

Zahlreich sind dagegen ikonographische Zeug- 
nisse. Seit dem 6. Jh. sind häufig Bündelfackeln, 
die sich oft nach oben hin verbreitern, abgebildet 
(1386. 1387. 1389-1391. 1393. 1395. 1396a. 
1398bis. 1400. 1402. 1403); sie werden gewöhn- 
lich von Göttern oder Priestern/-innen gehalten. 
Besonders häufig sind sie in Bildern des eleusini- 
schen Kreises (1386.1387, Clinton, MC). Das Amt 
des Dadouchos in Eleusis bezeugt, wie wichtig das 
Licht (Fackeln) für den Kult war (Clinton, SO 47 
ff. 68; Parker, AthRel 301). Seltener sind Wett- 
kampffackeln mit Schutzschild (1391. 1396b). Ein- 
fache F. kommen z.B. auf den Krateriskoi aus den 
attischen Artemis-Heiligtümern (1388) oder auf 
den amphiphontes (1392) vor, kreuzförmige in der 
westgriechischen Ikonographie im Zusammenhang 
mit dem Demeterkult. Eine Bronze-Nachbildung 
einer Kreuzfackel (1404) ist eine Weihung an die 
Göttin des Heiligtums in Herakleia, bei dessen 
Quelle Hydrien mit aufgemalten F. gefunden wur- 
den (1394), wodurch eine Verbindung zu Reini- 
gungsriten bezeugt ist. Die Bedeutung der F. im 
Kult der Demeter spiegeln die Frauenstatuetten wi- 
der, die die F. oft zusammen mit einem Ferkel hal- 
ten (1400). 


Ausser in Eleusis sind F. auch bei den Panathe- 
näen (1389) und dionysischen Festen (1390. 1399. 
1403) dargestellt, ebenfalls in Heiligtümern und 
Kultszenen ägyptischer Gottheiten (1381.1398bis), 
der Aphrodite (1396a. b) und der Kybele (1397b. 
1398). Oft halten Personen, gewóhnlich Priester, 
F. vor den Götterstatuen (1397b. 1398bis. 1403) 
oder über dem Altar (1399) oder zünden kleine F. 
an grossen, am Boden befestigten an (1398bis). 
Ferner rahmen oder verzieren F. Altäre oder sind 
an diese gelehnt (1396a. 1399. 1402); schliesslich 
flankieren mit Binden geschmückte F. einen Tisch 
(1393). Auf einem Relief aus dem Heiligtum der 
Grossen Götter in Samothrake (1395) rahmen zwei 
sehr hohe F., um die sich Schlangen winden, die 
Tür des Kultbaus. 

In römischer Zeit haben die F. und die Kerzen 
weiterhin die gleiche Verwendung; sie wurden zur 
Beleuchtung, als Weihungen und im Kult dersel- 
ben Gottheiten, z.B. der Ceres (1320), der Diana 
(1319), der Dea Dia (1333), des Dionysos (Pailler, 
J.-M., Bacchanalia [1988] 427) oder des Mithras 


(1385) gebraucht. Eine Verwendung von Kerzen 
begegnet auch bei den Saturnalia (1318). Kerzen 
und F. wurden von den Fratres Arvales der Dea Dia 
am zweiten und dritten Tag ihres Festes im Mai 


dargebracht (1333). 


Lampen 

(Abyvoc, Abyviov, oTlABy; lucerna, lychnus) L. 
sind das verbreitetste B. und die üblichsten Votive. 
Die seit prähistorischer Zeit bekannten L. ver- 
schwanden mit dem Zusammenbruch der mykeni- 
schen Königreiche und erschienen im 7. Jh. v. Chr. 
unter syrisch-phönikischem Einfluss wieder. In den 
Schriftquellen taucht die L. zum ersten Mal bei 
Homer auf, wo die Göttin Athena eine goldene 
hielt (Od. 19, 33-34; s. dazu Parisinou s-8). Man 
nimmt an, dass in den «Dunklen Jahrhunderten» 
und in geometrischer Zeit einfache Schälchen als 
offene L. verwendet wurden (Parisinou 9), es gibt 
jedoch auch Hinweise auf die Existenz von L. mit 
Schnauzen (Mazarakis Ainian, A., 'Ouneos xat 
ApoxyatoAoyía [2000] 222 Abb. 309). Ferner wurde 
die Ansicht geäussert, dass der Kothon auch als L. 
verwendet worden sei (Burrows, R. M./Ure, P. 
N., JHS 31 [1911] 88-99). 

Eines der luxuriösesten Geräte, das bezeugt ist, 
ist die unlöschbare Goldlampe im Tempel der 
Athena Polias in Athen, ein Werk des Kallimachos 
(1312). Im Hera-Tempel in Argos verursachte 423 
v. Chr. eine brennende L. eine Brandkatastrophe 
(1311), auch sonst ist eine Verwendung im Kult 
bezeugt (1310. 1314). Eine goldene L. hielt einer 
der Isispriester bei der Prozession in Kenchreai 
(1305). Die L. sind darüber hinaus mit Orakeln zu 
verbinden, z.B. mit dem vor der Statue des Her- 
mes Agoraios in Pharai in Achaia praktizierten 
Orakel (1315). 

Inschriften liefern reichliche Informationen über 
Material und Form der L. Es gibt L. aus Silber 
(1322a), Bronze (1322b. c.). Neben ein-, zwei- 
und dreischnäuzigenL. (1325a) sind auch vier- und 
siebenschnäuzige (1329a), vielflammige (1325e), 
eine zweischnäuzige Hängelampe (1325f) und 
eine mit zwei kleinen Rinderstatuetten verzierte 
(1325d) überliefert. L. wurden z.B. Demeter, Ar- 
temis (1325a), Herakles (13292), den Nymphen 
(1367), Zeus Uranios (1325d), Zeus Helios Sarapis 
(1325e), Mithras (1329b) und Aphrodite Daitis 
(1325f) geweiht. Für frühhellenistische Zeit ist die 
Verwendung im Kult der Despoina von Lykosou- 
ra bezeugt, wo kleine L. unter den erforderlichen 
Geräten für das Opfer erwähnt werden (1331a). 
Ähnliche Zeugnisse sind aus römischer Zeit für das 
Heiligtum des Men Tyrannos in Attika (1331d) 
und für die Mysterien einer weiblichen Gottheit in 
Phanagoreia (1331e) erhalten. Die Onitaden in 
Milet (1331b) und ein Thiasos des Dionysos in 
Physkos/Lokris (1331f) waren zur Bereitstellung 
von L. angehalten. Weitere Inschriften geben 
Nachricht über die Pflicht, die L. in Heiligtümern 
am Brennen zu erhalten. DieL. im Tempel des Zeus 
Panamaros in Karien brannten während der gesam- 
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ten Dauer des Angriffs der Parther 40/39 v. Chr. 
(13310), und in spätrömischer Zeit gehört das ritu- 
elle Anziinden von L. durch den Pyrphoros zu den 
täglichen Diensten im Asklepieion von Epidaurus 
(13318). Aus Papyri erfahren wir von der Existenz 
goldener L. (1322d) und von ihrem täglichen Ent- 
fachen in den Tempeln des Sarapis in Oxyrhynchos 
und Kynopolis (1327b). 

L. wiesen in der langen Zeit ihres Vorkommens 
eine Vielfalt von Typen auf. Entsprechend der Auf- 
stellungsweise sind vier Kategorien zu unterschei- 
den. 1. Die üblichsten sind stehende L. mit flacher 
Basis, die zugleich die Standfläche bildete (1335- 
1356), 2. die vorwiegend in archaisch-klassischer 
Zeit gebräuchliche Stocklampe, in deren Öffnung 
in der Mitte des Beckens ein Stab befestigt wurde 
(1357-1362), 3. die Hängelampen (1363-1364) 
und 4. die relativ selten erhaltenen Wandleuchten, 
die mit Hilfe eines Plättchens oder Metallblechs an 
der Wand befestigt wurden (1372). 

Im 7. Jh. v. Chr. erscheinen im griechischen 
Raum die ersten mit Sicherheit zu identifizieren- 
den L. Neben den ganz schlichten, anfangs hand- 
gemachten Tonlampen des sog. syrisch-phöniki- 
schen Typus (1338), gibt es auch grössere L. mit 
einer reicher ausgestalteten Form aus kostspielige- 
ren Materialien (1335. 1357. 1358. 1363-1364). 
Insbesondere in griechischen Gebieten wurden L. 
aus Stein, hauptsächlich Marmor, ab dem 7. Jh. 
und während der archaischen Zeit hergestellt; sie 
waren Luxusware und vor allem in Heiligtümern 
zu finden. Aufgrund des ausgiebigen Gebrauchs, 
der bei einigen festzustellen ist, der sorgfältigen 
Herstellung, der Grösse und ihrer Auffindung in- 
nerhalb oder in der Nähe von Tempeln (1363) sind 
sie der Ausstattung von Heiligtümern zuzuordnen. 
Einige weisen ein unterteiltes Becken auf, wo- 
durch eine längere Brenndauer der Flamme ge- 
währleistet war und haben gewöhnlich mehr als 
eine Schnauze. Sie sind rund oder halbkreisförmig, 
unverziert (1335. 1363) oder mit Menschen- oder 
Tierköpfen (1357. 1358. 1364) geschmückt. Der 
Tradition der Steinlampen folgen auch einige L. 
aus Ton (1359) und Bronze (1361. 1364b). Bereits 
seit dem Ende des 7. Jhs. sind Tonlampen ver- 
schiedener spezieller Formen in Heiligtümern 
nachzuweisen, so z.B. am Nordabhang der Athe- 
ner Akropolis (1336) einige auf einem runden 
Ständer befestigte Miniaturlampen. 

An dem vielfältigen Material aus den Heiligtü- 
mern kann die allgemeine typologische Entwick- 
lung der L. während der folgenden Jahrhunderte 
verfolgt werden. Die L. aus Gold (1356) und Bron- 
ze (1355. 1361. 1364b. 1369-1371) sind kunstvol- 
ler und luxuriöser, dennoch stehen auch einige aus 
Ton nicht nach (1337. 1347. 1359. 1368). Neben 
den L. mit einer oder wenigen Schnauzen, welche 
die üblichsten sind, bilden die vielschnäuzigen, die 
sog. sanctuary oder corona lamps eine gesonderte 
Gattung, die eine besondere Bedeutung für den 
Kult hatte (1341.1343.1365). Diese L. weisen vie- 
le Varianten in der Anordnung und Gestaltung der 


Schnauzen auf, die gewöhnlich ein rundes Becken 
oder eine kelchförmige Basis umgeben. Bei ande- 
ren ist das Becken aus einer kreisförmigen Rinne 
mit an der äusseren (1341), aber auch an der inne- 
ren (1365) Seite angeordneten Schnauzen gebildet. 
Die vielen, zu einem Kreis angeordneten Schnau- 
zen, oft aufübereinander liegenden Ebenen (1367), 
bezweckten auf jeden Fall die Ausstrahlung helle- 
ren Lichts, vielleicht hatten sie jedoch auch eine 
symbolische, auf die Form des Kreises bezogene 
Bedeutung. Andere besitzen einen Fuss-Ständer in 
Form eines Säulchens (1342b-c). Ab dem 3. Jh. v. 
Chr. erscheinen die in einer Matrize hergestellten 
L., die reicher verziert sind (1344). Einige haben 
eine plastische Gestalt (1345. 1371). Seit augustei- 
scher Zeit ist oft ein Zusammenhang zwischen der 
kultischen Verwendung und den Darstellungen auf 
dem Diskus der L. zu beobachten (1349. 1350). 

Der Typus der Wandleuchte ist in Heiligtü- 
mern nur durch ein frühes Beispiel aus Zypern 
vertreten (1372), ähnliche Gegenstände späterer 
Zeit stammen aus Gräbern. 

L. sind besonders häufig in Demeterheiligtü- 
mern (1339. 1343. 1345. 1357. 1364a. 1365), wo 
sie die am zahlreichsten vorkommende Fundgat- 
tung bilden, so in den Heiligtümern von Akroko- 
rinth, Eleusis, Dion (Pingiatoglou), Kyrene (Whi- 
te, D., The Extramural Sanctuary of Demeter and 
Persephone at Cyrene, Libya. Background and Intro- 
duction to the Excavations [1984] 21), Knidos, Hali- 
karnass oder in Grossgriechenland, z.B. in Mor- 
gantina (Edlund-Berry, I., in Anathema 336) und 
in Selinus. Es gibt jedoch auch Heiligtümer der 
Göttin, in denen keine L. gefunden wurden, wie 
im Thesmophorion in Pella (Lilimpaki-Akamati, 
M., To O&ouopöoıo vnc ITéAAac [1996]). 

Aber auch in Heiligtümern anderer Gottheiten 
sind L. zahlreich (Athena: 1340. 1358. 1370; 
Aphrodite: 1335. 1356; Hera: 1371; Artemis: 
1342c. 1360. 1363. 1364b. 1369; Isis: 1349; 
Nymphen: 1367; Zeus:1344 (s. auch Sapouna); 
Asklepios: 1362 (s. auch Heimerl); Pan: 1342a. 
1353. 1355; Megaloi Theoi-Kabiren: 1366; Mi- 
thras: 1347 und sekundäre Heroen-Gottheiten wie 
Palaimon-Melikertes: 1348. 1350). Im allgemei- 
nen stammen L. vor allem aus Heiligtümern von 
Gottheiten, die einen Bezug zur Fruchtbarkeit 
haben, oder von Mysterienkulten, die in volks- 
tümlichen Schichten grosse Resonanz fanden. L. 
werden auch in Heiligtümern von Heilgöttern und 
Gottheiten gefunden, deren Kult auf die Reini- 
gung, die Erlangung der Volljährigkeit, die Hoch- 
zeit und die gesunde Nachkommenschaft bezoge- 
ne Aspekte umfasst. 

L. waren notwendig vor allem in den Heilig- 
tümern, in denen nächtliche Zeremonien stattfan- 
den, wobei nach der Ausübung des Kults oft kul- 
tische Gastmahle folgten, wie z.B. im Heiligtum 
in Akrokorinth (Bookidis, N./Stroud, R. S., Co- 
rinth XVII 3 [1997] 393. 410), in Bitalemi in Gela 
(Kron, U., AA [1992] 629-650; Hinz 61-62), in 
Akragas (De Miro, E., Agrigento I. I santuari urba- 
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ni [2000] 55-56) oder im Hera-Heiligtum in Kro- 
ton (1371). Mit nächtlichen Feiern sind z.B. die in 
einer Opfergrube im Athena-Heiligtum auf Lin- 
dos iiberaus zahlreichen L. (1340) zu verbinden; 
im Heiligtum der Aphrodite und des Eros am 
Nordabhang der Akropolis von Athen wurden 
viele mehrflammige L. gefunden (1336); aus dem 
Heiligtum der Aphrodite in Milet stammen eine 
grosse Menge von L. aus Ton (Selesnow, W., AA 
[1997] 137-143) und wenige aus Marmor (1335). 
Einen Sonderfall bilden die L. aus dem Heiligtum 
von Samothrake, wo das Licht eine grosse Bedeu- 
tung für den Kult hatte. Auf einigen Fragmenten 
von Tonlampen werden die auf die Oberseite der 
Schnauzen eingeritzten oder eingestempelten 
Buchstaben ©, E oder OE(àv) für Zeugnisse der 
Einweihungsstadien der Gläubigen gehalten 
(1366). Aus dem Poseidon-Heiligtum in Isthmia, 
vor allem aber aus dem Heiligtum des Palaimon- 
Melikertes stammt die zahlenmässig grösste Grup- 
pe vonL. aus der Kaiserzeit; besondere Bedeutung 
für den Kult des Heros hatten jedoch die sog. Pa- 
laimonion-L. (1348), die von ihrem Erforscher O. 
Broneer für ein «cult vessel, designed exclusively 
for the Sanctuary of Palaimon» (Broneer 35) ge- 
halten werden. Anscheinend deckten sie bestimm- 
te Bedürfnisse des chthonischen Heroenkultes ab. 

Im von Griechen frequentierten Heiligtum des 
Hafens von Tarquinia, Gravisca, wurden zahlrei- 
cheL. (1338) gefunden, von denen die meisten be- 
nutzt worden waren. Darunter sind Typen aus 
Griechenland selbst, aus dem ostionischen Gebiet 
und aus näher gelegenen Regionen; eine grosse 
Anzahl ist jedoch auch von lokaler Herstellung. 
Auch in vielen anderen Heiligtiimern wurden 
Werkstatten betrieben, um den unmittelbaren Be- 
darf abzudecken (Cuomo Di Caprio, N., Fornaci e 
officine da vasaio tardo-ellenistiche, Morgantina Studies 
III [1992]; auch 1340, s. auch Sapouna). 

In Heiligtümern gefundene L. wurden teils in 
den Tempeln gefunden (1346. 1347. 1356. 1357. 
1360. 1363. 1364a. 1370; s. auch Marinatos, S., 
a.O.; Cook, M./Nicholls, R. V., Old Smyrna Ex- 
cavations, The Temples of Athena, BSA Suppl. 30 
[1998] 22), teils waren sie in Opfer- oder Votivgru- 
ben, in Bothroi gelegt, dann ist ihre symbolische 
Niederlegung als Lichtgabe an die chthonischen 
Götter nach ihrer Verwendung bei nächtlichen Ze- 
remonien auszusehen (1306. 1348; s. Hinz 72. 79. 
81. 147). Andere waren in direkter Beziehung zum 
Kult auf Herden, um die Altäre herum (Edlund- 
Berry, I., in Anathema 336; Hinz 76. 81. 84-86. 106. 
133. 147) oder an Brandopferstellen (1339. 1342a. 
1365; Hinz 106-108) plaziert. In einem Fresko aus 
dem Isis-Tempel in Pompeji (1384) hält ein Pries- 
ter eine goldene Hängelampe (vgl. auch 1383). An 
Girlanden hängende runde L. sind auf den Reliefs 
der für die Taurobolien bestimmten Altäre (1398) 
über den thronenden Göttinnen Kybele und De- 
meter dargestellt. 

-© Die Römer verwendeten L. bei Kulten der 
Götter, die den griechischen gleichgesetzt worden, 





wie z.B. bei den Mysterien der Ceres, der Mater 
Magna (1346) oder im Kult der Venus (1356), des 
Aesculapius, des Apollo und der ägyptischen und 
orientalischen Gottheiten (1347. 1349). Im Kaiser- 
kult sind L. nicht häufig belegt (1329c). In einer 
Inschrift tiberischer Zeit aus Teos wird erwähnt, 
dass beim Öffnen und Schliessen des Dionysos- 
Tempels der Priester des Kaiserkults die L. anzün- 
den musste (1327a). Die Bedeutung der L. im Kult 
wird in römischer Zeit auch durch die Existenz des 
Amtes der Lampenanzünder betont (s. Kernos 13 
[2000] EB 200 Nr. 268; vgl. 1331g. 1327b). 

In Etrurien sind L. aus Heiligtümern bis jetzt 
relativ selten (1338. 1405. 1406) und folgen meist 
griechischen Vorbildern. Von anderen Fundplät- 
zen sind jedoch durchaus der griechischen Tradi- 
tion fremde, z.T sehr prunkvolle Exemplare be- 
kannt (Leuchter von Cortona: Dohrn, T., Die 
etruskische Kunst im Zeitalter der griechischen Klassik 
[1982] 17 Nr. 9. 20 f. Abb. 1 Taf. 5; Haynes, S., 
Etruscan Civilization [2000] 303 Abb. 245a. b). Aus 
den etruskischen Hafenheiligtümern von Pyrgi 
und Gravisca (s.o.) stammt eine beträchtliche An- 
zahl von eingeführten oder auch lokal hergestell- 
ten L. (1338. 1405). 


Kandelaber, Fackelhalter, Laterne 

(Auyvodxog, Auyveia/-eiov, Avyvia [Lampen- 
ständer, in römischer Zeit auch Lampe], Avyviôtov, 
rauradetov; candelabrum, ceriolarium, funale, lych- 
nuchus, laterna) Die K., bereits aus dem minoischen 
Kreta bekannt, dienten der Befestigung von Fa- 
ckeln und der Anbringung von Lampen auf einem 
oberhalb des Fussbodens oder des Tisches gelege- 
nen Niveau. Einige Typen von K. sind aufgrund 
der Ähnlichkeit von Schaft und Basis im unteren 
Teil nicht eindeutig von Thymiaterien zu unter- 
scheiden. 

Das Gerät kommt zum ersten Mal bei Homer 
(Od. 7, 100 ff.) vor, der im Palast des Alkinoos 
goldene Knaben (xoteot) auf Basen erwähnt, die in 
den Händen brennende Fackeln halten. Prachtvol- 
le späthellenistische und römische Exemplare ge- 
hören zu diesem Typus, stammen jedoch nicht aus 
Heiligtümern (s. Hellenkemper Salies, G., et al., 
Das Wrack. Der antike Schiffsfund von Mahdia [1994] 
515-530. 629-638. 607-628). Bei Homer werden 
als B. auch die lampteres erwähnt, deren Form je- 
doch nicht bestimmt wird (Jantzen/Tölle 86). Es 
handelt sich wohl um erhöhte, tragbare Leuchtbe- 
cken (s. 1317. 1324; Parisinou 77-78). Wahr- 
scheinlich hatten sie vielfältige Funktionen. 

Aus literarischen Quellen erfahren wir relativ 
wenig über K.: Monumental, in Gestalt eines 
Baums war der K., der sich im Tempel des palati- 
nischen Apollo befunden hat (1306). Die Statue der 
Vesta in den Horti Serviliani rahmten zwei K. 
(1317). Zahlreicher sind epigraphische Zeugnisse 
über Form, Verwendung und Material der K. Es 
gibt silberne (1323b), bronzene (1321e.1323a-b), 
eiserne (1323c) und hölzerne (1321b-c) vielfälti- 
ger Form und unterschiedlicher Grösse (1321e. 
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1323b. 1326b). Ihre Form war entweder einfach, 
z.B. kelchförmig mit einem einfachen Stiel als 
Schaft, oder bereichert durch Statuetten, Palmetten 
oder Scheibchen. Als Weihungen (z.B. an Hera: 
1323a, Apollon oder Herakles) oder Teil der Aus- 
stattung der Heiligtümer wurden sie als Kultgeräte 
bei verschiedenen Festen (13322-c) verwendet, oft 
zum Anzünden der Lampen (13318. 1332e). 

Drei Haupttypen sind zu unterscheiden: a. die 
einfachen, die die Form eines zylindrischen, übli- 
cherweise zur Basis hin verbreiterten Lampenstän- 
ders-Untersetzers hatten, der oft verziert (1377) 
oder mit der Lampe aus einem Stück gearbeitet war 
(1342b-c), b. die hohen, reicher gestalteten 
(1378-1379); und c. Halter für die Fackeln der 
Wettkämpfe (s.o. und 1376; auch Frank L. Kovacs, 
Fixed Price List ; Antiquities, Coins and Early Writing 
(s.d. [2000]) Nr. 12). K. aus Bronze des sog. kypri- 
schen Typus erscheinen im 7. Jh. v. Chr. (1378). 
Sie sind aus verschiedenen Teilen zusammengesetzt 
und pflanzlich verziert; erhalten sind oft nur bron- 
zene Bekrönungen, deren Schaft und Basis wohl 
aus Holz bestanden hatten. Aus dem Heiligtum 
von Samos sind Exemplare mit Schälchen erhalten, 
die als Lampen auf diesen K. verwendet wurden. 

Lampadeia aus Ton fiir die Befestigung von Fa- 
ckeln wurden im Heiligtum am Aetos auf Ithaka 
gefunden (1375). Sehr einfach, normalerweise 
kelchförmig, sind andere K. aus Ton (1377), die 
Lampen trugen. 

Sicher identifizierbare K. des 2. Typus, abgese- 
hen von dem sog. kyprischen, wurden in Grie- 
chenland nicht in Heiligtümern gefunden (s. aber 
1326b). Sie bestehen aus einer flachen oder drei- 
füssigen Basis, einem Schaft und einer scheibenför- 
migen Bekrönung. Auf einem Fresko in Pompeji 
mit einer Prozession zu Ehren der Kybele rahmen 
K. dieses Typus einen Tragaltar (1383). 

Zwei K. aus dem Isis-Tempel in Pompeji wur- 
den zur Befestigung einer Fackel verwendet 
(1379), ein Isis-Priester auf einem Fresko (1382) 
hält zwei K. dieses Typus und auf einem Relief 
(1397a) flankieren sie eine thronende Göttin 
(Isis?). Sie haben wie die monumentalen römi- 
schen Marmor-K. eine dreiseitige pyramidale, 
meist mit Reliefs verzierte Basis (1373), auf der ein 
zylindrischer, mit Scheibchen oder pflanzlichen 
Motiven verzierter Schaft befestigt war, der ge- 
wöhnlich in einem flachen Becken endete, in dem 
das Feuer angezündet wurde (lampteres?). Wie im 
Fall der Iychnouchoi ist eine Unterscheidung zwi- 
schen candelabra und turibula oft schwierig (s.o. 
Abschnitt IV.B und Fless, Opferdiener 27), beson- 
ders, wenn der obere Teil nicht erhalten ist (z.B. 
CIMRM I Nr. 363); es konnte auch dasselbe Ge- 
rät beiden Verwendungszwecken dienen. 

Fackeln, die bei Wettkämpfen verwendet wur- 
den, wurden an Fackelhaltern getragen (s.o., auch 
1391. 1396b). Aus dem Heiligtum des Zeus Dik- 
taios stammen lampadeia, die den Fortbestand des 
bereits seit der Bronzezeit bekannten Typus doku- 
mentieren (1376). 






Ein B. ist auch die Laterne (lychnia, laterna) 
(1380), die zum Schutz der Flamme der Lampe 
oder Kerze vor den Wetterverhältnissen verwen- 
det wurde. Sie kommt bereits in klassischer und 
hellenistischer Zeit vor allem in Gräbern vor und 
scheint in Heiligtümern nicht sehr verbreitet ge- 
wesen zu sein (Pfuhl, E., JdI 27 [1912] 52-59). Al- 
lerdings gibt es Terrakotta-Votivstatuetten von 
Frauen, die Laternen halten (1401). 

In Etrurien wurden K. als Kerzenträger ver- 
wendet; sie stammen meist aus Gräbern, aber auch 
K. mit einer Weihung an eine Gottheit haben ei- 
ne entsprechende Form (1407). Sie sind seit dem 
Ende des 7. Jhs. v. Chr. belegt und sind im 6. Jh. 
auch in Grossgriechenland verbreitet, wo sie auf 
die griechische Produktion einwirkten (s. Athen. 
700c); ein Einfluss in umgekehrter Richtung ist in 
hellenistischer Zeit zu beobachten. Sie bestehen aus 
einer Basis mit drei Tierfüssen und einem Schaft, 
der gewöhnlich von einer kleinen vollplastischen 
Gestalt bekrönt ist, unter der sich vier kleine Zin- 
ken befinden, an die die Kerzen gesteckt wurden 
(Pfifüg, RelEtr 81). 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 
Fackeln 

1301. Eur. Kret., TGF? fr. 472, 13-15. - 
«...und der Bergmutter die Fackeln schwang / 
und geheiligter kuretischer Bakchant / genannt 
wurde.» (Übers. G. A. Seeck). 

1302. Aristoph. Thesm. 280. — «...siehe da, 
die lampades brennen». — S. auch Aristoph. Thesm. 
101—102. 655. 1151—1152. 

1303. Aristoph. Vesp. 1372. — «...brennt'ne 
Opferfackel auf dem Markt!» (Übers. L. Seeger). 

1304. Anth. Pal. 6, 100, 3-4. — « ... Antiphanes 
hat sie (die Fackel) als schónen / Siegpreis mit eige- 
ner Hand brennend dem Hermes gebracht. » (Übers. 
H. Beckby). - S. auch Anth. Pal. 6, 148, 1-2. 

1305. Apul. met. 11, 9-10. — « Eine grosse Men- 
schenmenge beiderlei Geschlechts erbat ihren Se- 
gen...mit Lampen, Fackeln, Wachskerzen und 
anderen Arten künstlicher Beleuchtung... Der 
erste dieser (Priester) streckte eine Lampe vor, die 
strahlendes Licht hervorbrachte, ...ein goldenes 
Gerät (cymbium), in dem er in der mittleren 
Öffnung eine ziemlich grosse Flamme entzündete. » 

1306. Paus. 2, 22, 3. - (Heiligtum der Deme- 
ter Pelasgis, Argolis) «Die Gebräuche an der 
nahen Grube soll der Einheimische Nikostratos 
eingerichtet haben; sie werfen nämlich noch jetzt 
brennende Fackeln für Kore, die Tochter der 
Demeter, in die Grube.» (Übers. E. Meyer/F. 
Eckstein). 

1307. Paus. 7, 27, 3. — «Fir diesen (Dionysos 
Lampter in Pellene) begehen sie auch das Fest der 
Lampterien und bringen dabei Fackeln nachts in 
das Heiligtum.» (Ubers. E. Meyer/F. Eckstein). 

1308. Pollux 6, 75. —« ... und auf die amphiplion- 
tes, die sie der Artemis Munichia darbrachten, hat- 
ten sie einen Kreis brennender Fackeln gesteckt.» 








1309. Harp. s.v. «lampas». — «...bei dem Fest 
der Apaturien der Athener, bei dem sie die schóns- 
ten Gewänder trugen, hielten sie Fackeln, die sie 
an der hestia entzündet hatten und sangen opfernd 
einen Hymnos an Hephaistos. » 


Lampen 

1310. Hdt. 2, 62, 4-5. — « Wenn man sich in 
Sais zum Fest versammelt, zünden alle in einer 
Nacht viele Lampen an und stellen sie unter frei- 
em Himmel rings um die Häuser. ...Sie brennen 
die ganze Nacht, und das Fest heisst das Lampen- 
fest (Lychnokaie).» (Übers. J. Feix). 

1311. Thuk. 4, 133. — «In Argos brannte im 
gleichen Sommer der Heratempel nieder: die 
Priesterin Chrysis hatte ein angeziindetes Licht 
(lychnos) zu nah an die Binden gestellt und war da- 
bei eingeschlafen, so dass sie nicht merkte, wie al- 
les Feuer fing und die Flammen aufloderten. » 
(Übers. G. P. Landmann). 

1312. Paus. 1, 26, 6-7. - «Kallimachos aber hat 
der Göttin eine goldene Lampe gemacht. Und die- 
se Lampe füllen sie mit Öl und warten dann bis 
zum gleichen Tage des nächsten Jahres, und jenes 
Ol reicht für die Lampe in der Zwischenzeit aus, 
obwohl sie Tag und Nacht hindurch brennt... 
Und eine Bronzepalme über dem Leuchter, die bis 
ans Dach reicht, zieht den Rauch empor.» (Übers. 
E. Meyer/F. Eckstein). 

1313. Plut. Num. 9, 5. - «...wo in Griechen- 
land nie verlöschendes Feuer unterhalten wird wie 
in Delphi und Athen, ...in Athen unter der Ge- 
waltherrschaft des Aristion die heilige Lampe er- 
loschen sein soll...» (Übers. K. Ziegler). 

1314. Aristeid. — a. 47, 11 p. 378-379 Keil. - 
«Es war etwa die Zeit der heiligen Lampen». - 
b. 47, 32 p. 384 Keil. — «Es scheint dass am 
dritten Tag (des Lenaion) die Lampen in das 
Heiligtum gebracht wurden (des Asklepios in 
Pergamon)». 

1315. Paus. 7, 22, 2-3. — « ... mitten auf dem 
Markt (in Pharai) ist ein Marmorbild des Hermes 
aufgestellt... Vor dem Standbild steht ein Herd, 
...und an dem Herd sind mit Blei bronzene 
Lampen befestigt. Wer nun den Gott befragen 
will, kommt am Abend..., füllt die Lampen mit 
Öl und zündet sie an...» (Übers. E. Meyer/F. 
Eckstein). 


Kandelaber, Leuchter 

1316. Plin. nat. 34, 14. — «Man hatte auch Ge- 
fallen an den Kronleuchtern (lychnuchi), die in den 
Tempeln herabhängen oder gleich apfeltragenden 
Bäumen leuchten; ein solcher befindet sich im 
Tempel des Palatinischen Apollo; Alexander der 
Grosse hatte ihn bei der Eroberung Thebens 
erbeutet und demselben Gott zu Kyme geweiht.» 
(Übers. R. König/K. Bayer). 

1317. Plin. nat. 36, 25. - «Er (Skopas) schuf... 
die berühmte sitzende Vesta in den servilianischen 
Gärten und zwei Leuchter (lampteras) bei ihr.» 
(Übers. R. Kónig/J. Hopp). 


1318. Anth. Pal. 6, 249. — «Mich, die mit Wachs 
umhüllte flackende Kerze des Kronos / Binsen, 
Papyros dazu bilden den schmächtigen Docht, / 
schenkt Antipatros hiermit dem Piso.» (Übers. H. 
Beckby) 

1319. Ov. fast. 3, 269-270. — «Oft brachten 
Frauen nach ihren Gebet Fackeln aus der Stadt (sc. 
in das Heiligtum der Diana in Ariccia)». 

1320. Ov. fast. 4, 493 ff. — «Hier (auf dem Aet- 
na) ziindet sie zwei Fichten an, als Fackel. Daher 
hat die Fackel heute noch im Kult der Ceres ihren 
Platz.» (Übers. F. Bömer). 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN UND PAPYRI 

(Hamilton = Hamilton, Treasure Map) 
Zum Material 

1321. Fackel (d&s, Bot ëlo, Aotumde, Aotzd to, 
qavóc). — a.—e.: Delos, Inventare. - a. IDélos 1417 
A I 80-81; Hamilton Thesm. D Nr. 54. - Golde- 
ne F. in einem Ständer. — b. IDélos 1444 Ba 5; Ha- 
milton Thesm. D Nr. 59. - Silber vergoldet, in 
einem Holzständer. — c. IDélos 1442 A 54; Prêtre, 
C., BCH 123 (1999) 395. - Holz versilbert, in ei- 
nem Papyrus. — d. IDélos 1417 A I 154. — Aus 
Bronze. - e. IDélos 1417 B II 60; Hamilton Artem. 
D Nr. 87. — Schutzschild aus Bronze einer eiser- 
nen F. — f. Olympos, Attika, Lex sacra, « Eleusi- 
nion» der Gemeinde Phrearrhioi. - SEG 35, 113; 
36, 206, 23-24. — Vergoldet. - g. Theben, Kabi- 
renheiligtum. — IG VII 2420, 23-24. — Aus Silber. 
- h. POxy 1449 II fr. 4, 44. — F. im Inneren aus 
Holz, mit einer kleinen Figur der Kore aus Silber. 

1322. Lampe (Abyvog, Abyvıov). — a-b: Athen, 
Akr., Inventare. a. IG B 292, 9; Hamilton, Pro- 
naos Nr. 5. — Aus Silber. — b. IG II/III? 1424a, III 
398; Hamilton Ath. B Nr. 436. — Aus Bronze. — 
c. Delos, Inventar, [Délos 1442 A 72; Hamilton 
Sar. D Nr. 190. - Aus Bronze, an einer Eisenket- 
te. - d. POxy 1449 I fr. 1-2, 15. - Aus Gold. 

1323. Kandelaber, Laterne (Avyvia, Avyveta, 
Avyvetov, Auyvobyoc, Axuradetov). — a. Samos, 
Weihung. - Tólle, R., Die antike Stadt Samos 
(1969) 89; Lazzarini, Formule 273 Nr. 689. - 
«...der Hera einen K. aus Bronze...» — b. Athen, 
Akr. — IG II/TII? 14242, II 269-271; Hamilton Ath. 
A Nr. 231; B Nr. 409. - «...grosser K. und zwei 
kleine K. aus Silber, K. aus Bronze und Statuette 
darauf...». — c. Eleusis, Inventar. - IG WII? 
1541, 18. - K. aus Eisen. 

1324. Leuchtbecken (?) (Aaurrnp) Delos, In- 
ventar. - IG XI 2, 199 B 85; Hamilton Chalch. B 
Nr. 86. — Aus Bronze. 


Zur Form 

1325. Lampe (Aùyvoc, Avyvidtov, Abyviov). — a. 
Delos, Inventar. - IDelos 1417 B II 61-63; Hamil- 
ton Art. D Nr. 93. — Ein-, drei-, zweischnäuzige 
L. - b. s. 1329a. — Siebenschnäuzig. — c. Delos, 
Inventar. — IDelos 1442 A 80. - Kleine L. - d. Kle- 
rou, Zypern, Weihung. — Nicolaou, L, RDAC 
(1981) 191-192; SEG 31, 1349, 4-7. - «Dem (Zeus) 
Ouranios die L. und die zwei kleinen Rinder da- 
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rauf...». — e. Porto (Ostia), Weihung. — Iser. 
greche d’Italia, Porto (1984) 13, 4. — «Dem Zeus 
Helios, dem grossen Sarapis...ein polylychnon...». 
— f. Ephesos. — IEphes IV 1202, 9-11. — Zwei- 
schnäuzige Hängelampe. 

S. auch 1322d (mit Eisenkette). 

1326. Kandelaber, Laterne (Avyvia, Avyveta, 
Auxvelov, Auyvodyog, Auuradeiov). - a. Delos, In- 
ventar. — IG XI 2, 161 B 127-128. - K. ohne Dis- 
kus in der Mitte. — b. Delos, Inventar. - IG XI 2, 
199 B 84 (Hamilton Chalch. B Nr. 77). - Grosser 
Schaft eines K. 

S. auch 1323b. 1324 (ohne Henkel). 


Zur Funktion 

1327. Lampe. a. Teos, Satzung eines Kultes des 
Dionysos. - CIG 3062 (= LSAM 28), 13-14. - 
«...L. zu entzünden aus den heiligen Einnahmen 
des Dionysos...» — b. POxy 1453, 16-19. —«...es 
soll das notwendige Öl für die L. gegeben wer- 
den, die sie jeden Tag in den... Heiligtümern an- 
ziinden. » 


Zur Funktion: Weihungen 

1328. Fackel. a. Delos, Inventar. — IDélos 1442 
A 47; Hamilton Sar. D Nr. 168. - F. im Anubis- 
Heiligtum, auf dem Altar. - b. Erythrai, Wei- 
hung. - ZPE 38 (1980) 153-154 Nr. 2, 5-6; SEG 
30, 1329. -«...die F. hat geweiht für Hermes und 
Herakles». 

1329. Lampe. a. (= 1266. 1607) Kos, Stiftung 
eines Kults. - ICos ED 149 III D 121; LSCG 177. 
— «Ich habe auch...zwei siebenschnäuzige L. aus 
Bronze (sc. dem Heiligtum des Herakles Diome- 
donteios) ... geweiht». - b. Rom. - IGUR 1 106, 
8-10; CIMRM Nr. 473. - «Dem Zeus Helios, dem 
grossen Mithras...haben sie L. ...geweiht.» - c. 
Pergamon, Satzung eines Kultvereines. — IPerg 2, 
374 B 19-20. - «...Kuchen und Weihrauch zum 
Opfer an den sebastos und L.». 

S. auch 1323a. 1325d-e. 


Zur Funktion: Kultgeräte 

1330. Fackel. a. Milet. — IMilet 13 Nr. 31 a 4- 
5; LSAM 41; SEG 15, 673. — Lampada, ...dai-/da. 
- b. Athen, Eleusinion. — Clinton, K., Hesperia 49 
(1980) 258-288; SEG 30, 61 Ba 10. — «...die F. 
dürfen nicht weggenommen werden». — c. Atti- 
ka. — IG II/IIP 1184, 15-16; LSS 124; Clinton, K., 
in Hägg, Polis 113. - d. Olympos, Attika. - 2.0. 
1324f, Z. 24-25. — « ...die F. zu geben...». - e. 
Delos. - IG XI 2, 144 A 31. - «...dem Reigen der 
Frauen F. F. (phanoi) von Telesarchides» (cf. IDe- 
los 316, 76. 77: Öl und Lampendochte für die F.). 
- f. Mylasa. — IMylasa I Nr. 303, 2-4; LSAM 61. 
- «...die Frauen dürfen nicht berühren... [bevor 
sie die F. gebracht haben,] wo sie sie anzün- 
den, ...[und wenn sie] die F. tragen, sollen sie 
sich nicht [gegenseitig] schubsen». — g. Priene. — 
LSAM 36, 14-15; SEG 15, 688. — «...für den Fa- 
ckelzug...zwei F.» - h. (= 1134) Milet, Kultge- 
setz der Molpoi. - LSAM 50, 31-32; SEG 15, 682. 





- Verpflichtungen der Onitaden. (Den Onitaden 
sollen) «...eine F. besorgen». — i. Messeng, — 
Praktika (1962) 110-111; SEG 23, 220 b 5. — « .. .ich 
bot vor deinem Altar (Artemis) eine F. dar.» 

1331. Lampe. - a. Lykosura, Peloponnes. - IG 
V 2, $14, 16; LSCG 68. — (Anlässlich eines Opfers) 
lychniois, kleine L. — b. Milet, a.O. 1330h, Z. 34 
«...eine L. (besorgen)». — c. Panamara 2, 27; 
IStratonikeia 10. — ,,Die L. des Gottes wurden bren- 
nend vorgefunden.“ - d. Sunion, Attika. - IG 
I/II? 1366, 9-11 (LSCG 55). -«...und dem Gott 
(Men Tyrannos) das Gebührende darzubringen, 
...Ol auf dem Altar und eine L.» - e. Phanago- 
reia. - CIRB 1005, 2; LSCG 89. - «... [man soll] 
den L. ... (für das Opfer)». — f. Physkos, Lokris. 
- IG IX? ı, 670, 6-7; LSCG 181. - (Dionysoskult) 
«...die Gemeinde stellt drei L. zur Verfügung». - 
g. Epidaurus, Asklepieion. - IG IV? 1, 742 A 6; 
SEG 11, 449; 22, 282. — « ...ruft der Feuerträger 
laut bei jeder angezündeten L. ...» 

1332. Kandelaber, Laterne. - a. Athen, Akr., In- 
ventar. — IG II/IIP? 14242, II 255 (Hamilton Ath. B 
INr. 195). — « .. . der grosse K. für die Theoxenia...» 
- b. Olympos, Attika. - a.O. 1321f, Z. 4. - 
«...demK. (anlässlich eines Opfers) ». — c. Delos. - 
IG XI 2, 145, 43. - Den Aphrodisiern K. - d. De- 
los, Inventar. - IDelos 1417 Blı2.-K. (im Anubis- 
Tempel). - e. Epidaurus, Asklepieion. — a.O. 
1331g, Z. 7-8. — «Sie sollen das unléschbare Feuer] 
des heiligen K. benutzen, [um die L. anzuziinden». 


Rémisch 

1333. Rom. - CIL VI 2068, 22-23; Scheid, Ro- 
mulus 649-651 (Acta Arvalium). — « Während sie 
(die Fratres Arvales) die F. anzündeten, berührten 
sie die tuscanicae (Vasen) ...» 


REALIA 
Fackel 

1334. Marmorbasis von Bronzefackeln. Rham- 
nus, Mus. 6 ®. Aus Rhamnus. - Petrakos, V. Ch., 
O Anuos tov Pauvovvrog II (1999) 120-121 Nr. 
150. — 101/100 v. Chr. - In der Form eines Pfei- 
lerkapitells mit drei runden Einlassungen auf der 
Oberseite für die Befestigung der F., die siegrei- 
che Fackelläufer weihten. 


Lampen . 

1335. Marmorlampe. Milet, Mus. Z 92.4.1. 
Aus Milet, Aphroditetempel (Zeytintepe). — Seles- 
now, W., AA (2002) 28. 38 Nr. L 8 Abb. 8. - Mit- 
te 6. Jh. v. Chr. - Rund, mit zwei in den hori- 
zontalen Rand gebohrten Dochtlagern. 

1336. Tonlampenfr. Athen, Agora-Mus. A.L. 
150. Von der Akropolis, Nord-Abhang. - Bro- 
neer, O., Hesperia 7 (1938) 198 f. Abb. 34. - Ende 
7. Jh. v. Chr. - Rund, mit schmalem Rand und 
kleinem offenen Dochtlager. Flache Basis mit 
Spuren für die Anbringung auf einem runden 
flachen Stánder. 

1337. Tonlampe. Aus Gortyn, Heiligtum auf 
der Akropolis. - Johannowsky, W., Il santuario 
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sull’acropoli di Gortina II (2002) 49. so Nr. 324 Taf. 
31. — Letztes Viertel 7. Jh. v. Chr. - Ein dreiecki- 
ges Becken mit einer Schnauze an jeder Ecke ruht 
auf dem Kopf einer weiblichen Gestalt. 

1338. Tonlampe. Tarquinia, Mus. Naz. Aus 
Gravisca. — Boitani 264. 265-267 Nr. 780 Abb. 82. 
85. — 6. Jh. v. Chr. - Syrisch-phónikischer Typus. 
Becken mit offenem Dochtlager. Vgl. Orlandini, 
P., Mon Ant 46 (1963) 49 Taf. 13. 

1339. Tonlampenfr. Eleusis, Mus. 3891. 3899. 
Aus Eleusis, Brandopferstelle im Demeterheilig- 
tum. — Kokkou-Vyridi, K., Edevois, Todupec 
zvpéc Üvoubv oro Teieornoio raue EAevalvog 
(1999) 200 Nr. A 33-34 Taf. 9. - 2. Hälfte 6. Jh. 
v. Chr. - Handgemacht. Hohes Becken, schmaler 
Rand, offenes Dochtlager. 

1340. Tonlampe. Rhodos, Arch. Mus. Aus Lin- 
dos, Athena-Heiligtum. — Lindos I 614 Nr. 2550 
Taf. 121. - 6. Jh. v. Chr. - Offen, mit Bodenke- 
gel in der Mitte, ohne Henkel. Lokale Werkstatt. 

1341. Tonlampenfr. Vibo Valentia, Mus. Arch. 
1391. Aus Heiligtum in Cofino. — Lattanzi, E., et 
al. (Hsg.), I Greci in Occidente, Santuari della Ma- 
gna Grecia in Calabria (1996) 149 Nr. 2, 99. — 5-4. 
Jh. v. Chr. - Ringlampe mit flacher Basis; an der 
Aussenseite ragen die quadratisch endenden 
Schnauzen vor. Erhalten ist etwa zwei Drittel der 
L. mit 14 Schnauzen. 

1342. Tonlampen, 2. Hälfte 4.-3 Jh. v. Chr. a. 
Aus Daphni, Pan-Grotte, Brandopferstelle. — 
Travlos, I., ArchEph (1937) 405 Nr. 14. - Becken 
mit schmalem Rand, kleine Schnauze, horizonta- 
ler Henkel. - b. Agrigento, Mus. Reg. AG 2075. 
Aus Agrigent, südlich des Hera-Tempels. - De 
Miro, E., MonAnt 46 (1963) 156 Abb. 69. — Be- 
cken aufhohem Fuss. - c. Piräus, Arch. Mus. 5417. 
Aus dem Heiligtum der Artemis Mounichia im 
Piräus. — Palaiokrassa, L., To egó tns Aotéuiðoç 
Movvigias (1991) 146 Taf. 35b. — Miniaturbecken 
auf säulchenartigem Fuss. 

1343.* Tonlampe. London, BM Q 295 
(1859.12-26.279). Aus Knidos, Demeter-Heilig- 
tum. — Bailey, BMLamps I 142 Q 295. — 2. Jh. v. 
Chr. - Doppelkonisches Becken mit einer Mulde 
um das Fülloch. Am Wandungsknick 21 Dochtlö- 
cher. 

1344. Tonlampe. Athen, NM Car 1159. Aus 
Dodona, Zeus-Heiligtum. — Carapanos, C., Dodo- 
ne et ses ruines (1878) 111 Nr. 1; Gravani, K., 
Hxetgwtixd Xoovxd 29 (1988/89) 94-95 Taf. 1a. 
- 2. Jh. v. Chr. - Trapezfórmiger Kórper, lange 
Schnauze. Oberseite mit einer Silensbüste verziert. 

1345. Figurenlampe. London, BM Q 362 
(1859.12-26.192). Aus Knidos, Demeter-Heilig- 
tum. — Bailey, BMLamps 1158-159 Q 362. -1. Half 
te 1. Jh. v. Chr. (?). - Statuette der Artemis-Heka- 
te auf einer rechteckigen Basis. Die Göttin hält in 
jeder Hand eine Schnauze in Form einer Bündelfa- 
ckel. L. ein Hund, r. eine Statuette der Hekate (?). 

1346. Tonlampe. Rom, Palatin, Heiligtum der 
Mater Magna. - Romanelli, P., MonAnt 46 (1963) 
259 Nr. 8 (9275) Abb. 30. — 2.-1. Jh. v. Chr. - 


Miniaturlampe. Rundes Becken, kleine Schnauze, 
ohne Henkel. 

1347. Tonlampe. Aus Rom, Mithrium von 
Santa Prisca. - Vermaseren, M. J./van Essen, C. 
C., The Excavations in the Mithraeum of the Church 
of Santa Prisca in Rome (1965) 440 Nr. 21 (als Hin- 
gelampe bezeichnet?). — 1. Jh. v. Chr. - Hoher, 
doppelkonischer Körper mit drei nach oben gebo- 
genen Röhrenschnauzen. Auf dem Fülloch Deckel 
mit Vertikalgriff. 

1348. Tonlampen. Isthmia, Mus. Aus dem Pa- 
laimonion. - z.B. Broneer 38 Nr. 1119 (Typ A-1). 
— 1. Jh. n. Chr. - Schalchen, ohne Henkel, in der 
Mitte sich nach oben ausweitende Róhre, in der 
sich der Docht befand. 

1349. (= LIMC I Anubis 60k) Tonlampe. Os- 
tia, Mus. Ostiense 5535. Aus Ostia, Isis-Heiligtum. 
- Malaise, InvPrél 84-85 Nr. 106. - 1. Hälfte 1. Jh. 
n. Chr. - Mondsichelfórmigem Henkelaufsatz mit 
einer Büste des Zeus-Sarapis über einem Adler. 
Seitenhenkel. Auf dem Diskus Isis, Anubis und Ju- 
piter-Sarapis. 

1350. (= LIMC III Attis 417, = VII Suppl. Ky- 
bele 70) Tonlampenfr. Isthmia, Mus. IP 1055. Aus 
dem Palaimonion (Bothros C). - Broneer 7o f. 
Nr. 2843. — 2. Jh. n. Chr. - Auf dem Diskus Ky- 
bele und Attis. 

1351. Tonlampe. Patras, Mus. AE 6048. Aus 
dem Lychnomanteion. - Petropoulos, M., Ta 
egyaoınoıa ` rom  oouatxóv  Auyvagubv TNE 
Ilávogag xoi vo Avyvouavreío (1999) 87. 175 M 
297 Taf. 40. — Ende 2.—1. Viertel 3. Jh. n. Chr. - 
Auf dem Diskus fackelhaltende Nike. Die Funkti- 
on des Lychnomanteion ist wohl mit Demeter zu 
verbinden. 

1352. Tonlampe. Bergama, Mus. 225. Aus Per- 
gamon, Attaloshaus (in einer Nische mit der Basis 
einer Kultstatue, vielleicht der Kybele). - Heimerl 
137 Nr. 483 Taf. 12. — 1. Hälfte 3. Jh. n. Chr. - 
Auf dem Diskus springender Löwe. 

1353. Tonlampe. Aus der Panhöhle auf dem 
Dames, — Rhomaios, K., ArchEph (1906) 112 Nr. 
7 Taf. 6; Bottger, B., Kerameikos XVI (2002) 100. 
- 3. Drittel 3. Jh. n. Chr. - Auf dem Diskus Büs- 
te der Athena Promachos. 

1354. Tonlampe. Delphi, Mus. AC 2445. Aus 
Delphi, Korykische Höhle. — Jacquemin, A., 
BCH Suppl. IX (1984) 162 Nr. 38. — Spätantik. — 
Auf dem Diskus Eros. 

1355.* Bronzelampe. Berlin, Staatl. Mus. M.I. 
10787. Vom Lykaion (Arkadien), Pan-Heiligtum. — 
Beazley 48-49 Abb. 30; Hiibinger, U., in Hägg, 
Iconography 203 Abb. 15. - Um 550 v. Chr. - Offe- 
nes Becken mit schmalen zylindrischen Gefässteilan 
der Basis. Drei Löwenfüsse. Plastische Rosette auf 
dem Becken. Vertikalhenkel in Gestalt eines Triton. 

1356.* Goldlampe. Neapel, Mus. Naz. 25000. 
Aus Pompeji, Venus-Tempel. - De Caro, S., I 
Mus. Arch. Naz. di Napoli (1994) 113. — Neronisch. 
— Offenes, mit reliefierten Lotusblittern verziertes 
Becken, niedriger Fuss, zwei Schnauzen. Vertika- 
ler, ringförmiger Bandhenkel. 



































































372 2.b. CULT INSTRUMENTS/INSTRUMENTS DE CULTE 














Stocklampen 

1357. Marmorlampenfr. Palermo, Mus. Reg. 
3890. Aus Selinus, Demeter-Heiligtum. — Gabrici, 
E., Mon Ant 32 (1927) 163 Abb. 96; Tusa, V., La 
scultura in pietra di Selinunte (1983) 132 f. Nr. 41. - 
Ende 7.-Anfang 6. Jh. v. Chr. - In drei Segmen- 
te unterteiltes Becken, mit drei Schnauzen und 
drei einfachen Vorsprüngen im Wechsel; Stiftloch 
in der Mitte. Eine der Schnauzen mit einem plas- 
tischen Kopf verziert. 

1358. Marmorlampe. Athen, Akropolis-Mus. 
3869. ~ Payne, H./Young, G. M., Archaic Marble 
Sculpture from the Akropolis (1936) Taf. 17, 2; Beaz- 
ley 38-39. - Um 600 v. Chr. 

1359. Tonlampe. Gela, Mus. 7711. Aus dem 
Predio Sola-Heiligtum. — Orlandini, a.O. 1338, 
34-41 Abb. 14-16 Taf. 8. 9; Bennett, M. (Hsg.), 
Greek Art from South Italy and Sicily (2002) 246—247 
Nr. 55. - 630-600 v. Chr. — Dreieckiges Becken 
mit sechs Ölbehältern auf zwei Ebenen; die drei 
oberen enden an den Ecken in widderkopfförmi- 
gen Schnauzen, die drei unteren in bärtigen Men- 
schenköpfen mit Polos. In der Mitte der Untersei- 
te eine kleine runde Eintiefung. Seitlich der 
Widderköpfe die Ansätze von Vertikalhenkeln, an 
denen die L. alternativ aufgehängt werden konnte. 

1360. Tonlampe. London, BM Q 146 (1907.12- 
1.894). Aus Ephesos, Artemision. — Bailey, 
BMLamps 1 93-94 Q 146 Taf. 1. — Letztes Viertel 
7.-Anfang 6. Jh. v. Chr. - Offenes Becken, Mit- 
telröhre und kleine runde Schnauze. Vgl. Seles- 
now, W., AA (1997) 139 Nr. 1. 

1361. Bronzelampe. Sibari, Mus. Naz. 65143. 
Aus Francavilla Marittima, Timpone Motta. — 
Stoop, M. W., AttiMGrecia XI-XII (1970-71) 38- 
39 Taf. 15; Lattanzi, a.O. 1341, 192 Nr. 3, 12. - 
Ende 6. Jh. v. Chr. - Miniaturlampe, abwechselnd 
drei Schnauzen und drei Menschenkópfe, Loch in 
der Mitte. An der Unterseite runde Eintiefung. 

1362. Eisenlampe. Bergama, Mus. 92. Aus Per- 
gamon, Asklepieion. - Heimerl 186 Nr. 1106 Taf. 
23. — 4. Jh. n. Chr. (?). - Kleines eckiges Becken, 
lange Schnauze. In der Mitte des eingetieften Dis- 
kus ragt ein Bodenkegel hervor, der für die Befes- 
tigung an einem Kandelaber auf der Unterseite 
eingetieft ist. 
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Hángelampen (s. auch 1359) 

1363.* Marmorlampe. London, BM Q 3960 
(1907.12-1.812). Aus Ephesos, Artemis-Heiligtum. 
— Bailey, BMLamps IV (1996) 118 Q 3960. — 625- 
575 v. Chr. - Ähnlich wie 1357, jedoch ohne plas- 
tische Verzierung; in den einfachen Vorsprüngen 
Löcher für die Befestigung von Ketten. 

1364. a. Marmorlampe. Palermo, Mus. Reg. 
3892. Aus Selinus, Demeter-Heiligtum. — Gabrici, 
a.O. 1357, 159 Abb. 95; 162-163; Tusa, a.O. 1357, 
133 Nr. 42; Beazley 24-27. — 610/600 v. Chr. — b. 
Bronzelampe. Athen, NM 15351. Aus Lousoi, 
Artemis-Heiligtum. — Reichel, W./Wilhelm, A., 
OeJh 4 (1901) 58 £. Abb. 120. - 6. Jh. v. Chr. 


Lampe unbestimmten Typus 

1365. Tonlampenfr. Eleusis, Mus. 3527. Aus 
Eleusis, Demeter-Heiligtum. - Kokkou-Vyridi, 
2.0. 1339, 232 B 143, Taf. 44. — 1. Viertel 5. Jh. 
v. Chr. - Zur Hälfte erhalten, mit vier Schnauzen. 
Kreisförmige Rinne mit an der Aussen- und spär- 
licher an der Innenseite angesetzten Schnauzen. 


Lampen mit Inschrift 

1366. Tonlampenfr. Samothrake, Mus. 48516. 
Aus dem Arsinoeion. - Lehmann, K., Samothrace 2. 
II (1960) 70 Nr. 98. - 5. Jh. v. Chr. - Auf der Ober- 
flàche der Schnauzen eingeritzte Buchstaben: OE. 

1367.* Tonlampenfr. Nicosia, Cyprus Mus. K 
60. Aus Nymphengrotte in Kafızin. - Mitford, T., 
The Nymphaeum of Kafızin (1980) 241-243 Nr. 307 
(SEG 30, 1608). — 2. Hälfte 3. Jh. v. Chr. - Auf 
einem bienenkorbförmigen Gerät eine Weih- 
inschr. («der Nymphe...die L.») und fünf Reihen 
von ursprünglich 134 Schnauzen, von denen jede 
über eine Rinne im Inneren gespeist wurde, in die 
das Öl durch eine becherförmige, oberhalb der 
Schnauzen befindliche Mündung gegossen wurde. 
Vgl. Gabrici, a.O. 1357, 372 Abb. 163. : 

1368.* (- LIMC III Dioskouroi 254, V Isis 
205*) Tonlampe. London, BM Q 2722 (1862.4- 
14.1). Aus Pozzuoli. - Bailey, BMLamps III 339- 
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340 Q 2722; Ciceroni, M., in Anathema 794. - Um 
150 n. Chr. - In Form eines Schiffes. Die Schnau- 
ze am Bug. Am Heck hohes Ruder und in einem 
Bildfeld Isis und Sarapis. Jeweils eine Reihe mit 
zwölf Dochtlöchern an den beiden Langseiten im 
Mittelteil der L. Eine tabella ansata mit der In- 
schrift Euploia trennt diesen in zwei Teile. Auf 
dem einen Dioskur mit dem Pferd, auf dem ande- 
ren ein Kabire. Auf der Unterseite die Inschr.: 
«Nimm mich Heliosarapis». 

1369. Bronzelampe. Chisinäu (Moldawien), 
Mus. für Archäologie und Ethnographie — Rut- 
kowski 192-193 Abb. 16. 17. — 6. Jh. v. Chr. - 
Becken mit drei Tierfüssen. An den Schnauzen 
Adlerkópfe, die oben eine Offnung haben. Auf der 
Schulter drei Figuren, ein Hahn, ein Auerhahn 
und eine Sphinx. In der Mitte des Beckens verti- 
kaler Stab mit einem Ring am oberen Ende, an 
dessen Ansatz sich zwei kleine Vogelfigürchen 
befinden. Auf dem Stab die Inschr.: «der Artemis 
von Ephesos Genassa des Lykon». 

1370. Bronzelampe. Athen, INM 7038. Aus 
dem Erechtheion. - Brommer, Weihegaben 17 B 7; 
Vokotopoulou, L, Aoyvoá xai ydAxiva Eoya 
téyvmc otqv aoyouórgra (1997) 272 Nr. 197. — 
410-400 v. Chr. - L. in Form eines Schiffes mit 
Inschr.: «der Athena heilig» (IG P 549 bis). Die 
Schnauze befindet sich am Bug. 

1371. Bronzelampe. Reggio Calabria, Mus. 
Naz. Aus Kroton, Heiligtum der Hera Lacinia 
(Hestiatorion). - SEG 40, 832; Lattanzi, a.O. 1341, 
245 Nr. 4, 7; Abb. S. 290. - 1. Jh. v. Chr. - Figu- 
renlampe in Form eines Tierkopfes, hoher Vertikal- 
henkel, auf der Schnauze beweglicher Deckel. Auf 
der 1. Seite punktierte Inschr.: «der Hera Lakinia». 


Wandleuchter 

1372.* Ton-Wandleuchter. London, BM Q 
478 (1873.3-20.142). Aus Dali, Zypern, sog. Teme- 
nos des Apollo. - Bailey, BMLamps I 212 Q 478; 
Rutkowski 188. - Wohl 8. Jh. v. Chr. - Handge- 
macht, bestehend aus einem länglichen ellipsenför- 
migen Plättchen mit einem Stierkopf am oberen 
Ende und einer vorspringenden schalenartigen En- 
dung unten. Zu dem Typus, der in klassischer Zeit 
zum Kandelaber weiterentwickelt wurde, vgl. 
LIMC II Aphrodite 189. 


Kandelaber 

1373. (= LIMC II Apollon/Apollo 331, IV He- 
rakles 1354, VI Mercurius 225, VIII Suppl. Sphinx 
284*) Kandelaberbasis, Fr., Marmor. Ostia, Mus. 
Ostiense 13. Aus Ostia, Attis-Heiligtum. - CCCA 
III 117 Nr. 380 Taf. 237; Cain 166-167 Nr. 54 Taf. 
45, 1. 2; 46, 1. — Frühaugusteisch. — Dreiseitig, py- 
ramidenfórmig, mit Reliefs auf allen Seiten. 

1374. Marmorkandelaber. Lykosoura, Mus. 
Aus dem Despoina-Heiligtum. - Schörner, G., Vo- 
tive im römischen Griechenland (2003) 432 Kat. 794. 
- 2. Hälfte 1. Jh. n. Chr. - In Form einer Keule. 

1375. (cf. 381) Tonkandelaber. Ithaka, Vathi, 
Mus. 292. Aus Heiligtum in Aetos. — Robertson, 
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C. M., BSA 43 (1948) 88-89; Benton, S., BSA 48 
(1953) 328; Parisinou 17 Taf. 1. — 675-650 v. Chr. 
— Zylindrischer Körper mit einer breiten Basis und 
einem vertikalen Bandhenkel. Oberseite flach mit 
einer runden Öffnung. Schwarzfigurige Verzie- 
rung und dipinto («Kallikles»). S. auch Zaccagni- 
no, Chr., Il thymiaterion nel mondo Greco [1998] 
173-174. 

1376.° Fackelhalter. Heraklion, Arch. Mus. 
Aus Palaikastron, Kreta, Heiligtum des Diktài- 
schen Zeus. — Bosanquet, R. C., BSA 11 (1904-05) 
307-308 Abb. 23; Kilian, a.O. 165. - 6.-5. Jh. v. 
Chr. - Hohe konische Röhre mit schalenförmigem 
Schutzschild im oberen Teil. 

1377. Lampenständer-Fr., Ton. Chios, Mus. 
Aus Emporio, Athena-Tempel. - Boardman, J., 
Excavations in Chios 1952-1955: Greek Emporio, BSA 
Suppl. 6 (1967) 174 Nr. 900 Abb. 121. — 5.-Mitte 
4. Jh. v. Chr. - Hohler Stab mit plastischem Ring 
im oberen Bereich, auf hoher, trichterfórmiger, 
mit einer Reihe von Profilleisten verzierter Basis. 

1378. Bronzekandelaber-Fr. Samos, Mus. B 
479. Aus dem Heraion. — Jantzen, U., Samos VIII 
(1972) 43. 45-46 Taf. 40. - Ende 7.-Beginn 6. Jh. 
v. Chr. - «Kyprischer Typus»: Am oberen Ende 
drei längliche, ausbiegende Blätter, die oben mit 
einem Ring und unten mit einer Scheibe verbun- 
den sind. Unter der Scheibe ist der Stiel mit zwei 
Blattüberfällen verziert. Auf dem oberen Ring 
war eine Fackel oder eine Lampe befestigt. Zu 
dem Gerät gehört wohl eine Lampe in Form einer 
flachen Schale, Samos, Mus. B 1271: Jantzen, a.O. 
43. 45 Taf. 39. Vgl. Raubitschek, I., Isthmia VII 
(1998) 110-111 Nr. 393. 

1379. Zwei Bronzekandelaber. Neapel, Mus. 
Naz. a. 72192, b. 72193. Aus Pompeji, Isis-Tem- 
pel. - Cantilena, R./Prisco, G. (Hsg.), Alla ricerca 
di Iside. Analisi, studi e restauri dell’Iseo pompejano nel 
Museo di Napoli (1992) 74 Nr. 5, 4; Arslan, a.O. 
599, 431. — Claudisch. — Dreiseitige Basen mit Ló- 
wenfüssen, dazwischen umgekehrte Palmetten. 
Zylindrischer Schaft mit horizontalen Scheibchen 
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und plastischen Ringen. Auf dem oberen Ende 
kelchförmiges Verzierungselement, darüber eine 
Blüte, in der sich eine Röhre zur Befestigung der 
Fackel befindet. 


Laterne 

1380. Tonlaternenfr. Korinth, Mus. C-64-447. 
Aus dem Demeterheiligtum von Akrokorinth. - 
Pemberton, E., Corinth XVII 1 (1989) 61. 166 Nr. 
491 Taf. 49. — Hellenistisch. — Zylindrisches, 
durchlöchertes Tongerät mit einer Öffnung an der 
einen Seite. Der Typus stammt wohl aus Zypern. 


BILDZEUGNISSE 

1381. Wandmalerei. Neapel, Mus. Naz. 147503. 
Aus Boscotrecase. — Schefold, VergP 63-64 Taf. 39; 
v. Blanckenhagen, P. H/Alexander, Ch., The Au- 
gustan Villa at Boscotrecase (1990) Taf. 30. - 3. Stil. 
- In einem ägyptischen Heiligtum ein Baldachin- 
bau, an dem tympana hängen. Von r. nähert sich ei- 
ne Frau mit einer langen Fackel. R. ein Säulenmo- 
nument, auf dem zwei Fackeln aufgestellt sind. Am 
l. Rand drei Statuen auf einer Rundbasis, an der 
zwei lange Fackeln schräg angelehnt sind. 

1382. (= LIMC IV Harpokrates 222) Wandma- 
lerei. Neapel, Mus. Naz. 8975. Aus Pompeji, Isis- 
Tempel. - TranTamTinh, V., Essai sur le culte d’Isis 
a Pompei (1964) 135 Nr. 29; Cantilena/Prisco, a.O. 
1379, 41 Nr. 1.5. — 4. Stil. — In einem kleinen Tem- 
pel eine Harpokrates-Statue, vor ihr ein Priester, 
der in jeder Hand einen silbernen Kandelaber hält. 

1383. (= II 5 Kultbilder 592*, = LIMC VIII 
Suppl. Kybele 73*) Wandmalerei. Pompeji IX 7, 
1, Via dell'Abbondanza. - CCCA IV 17-19 Nr. 
42. — 4. Stil. - Prozession zu Ehren der Kybele, 
angeführt von einem Priester mit einer Lampe in 
der r. Hand. Es folgen u.a. Priesterin mit Tympa- 
non (?), Flötenspieler, Frauen mit Tympana und 
Kymbala. Am r. Rand Tragaltar aus Metall, von 
zwei brennenden Kandelabern flankiert (Dreifuss- 
basis, hoher Schaft, darüber ein Scheibchen). 

1384.* Wandmalerei. Neapel, Mus. Naz. 8969. 
Aus Pompeji, Isis-Tempel VII 7, 28. — CollNapo- 
li (1986) 122; Cantilena/Prisco, a.O. 1379, 48 Nr. 
1, 30; Arslan, a.O. 599, 425 V.43. - 4. Stil. - Isis- 
priester hält in der r. Hand eine Kette, an der ei- 
ne zweischnäuzige Goldlampe hängt. 

1385. Wandmalerei. Rom, Mithräum von S. 
Prisca. -— Ferrua, A., BollMusCom 68 (1940) 71 
Abb. 9, 81; CIMRM I Nr. 482, 8 Abb. 139. — 2.- 
3. Jh. n. Chr. - Männliche Gestalt («Löwe») mit 
Bündel von vier Kerzen in der l. und brennender 
Kerze in der erhobenen r. Hand. 

1386. (= 1468) Loutrophoros-Fr., att. sf. Eleu- 
sis, Mus. 1467 (ex 1215). — Bianchi, Mysteries 25 
Taf. 37; Parisinou 64. — Spátes 6. Jh. v. Chr. - 
Mann hält Bündelfackeln, die eine waagrecht in 
der gesenkten, die andere vertikal in der erhobe- 
nen Hand. Ihm folgen drei Gestalten, die erste mit 
einer Fackel in der r. Hand. 

1387. (= 1470, = II 3 c Initiation 24*, V 2a 
Personal, gr. 324, = LIMC IV Eumolpos 23) 


Stamnos, att. rf. Eleusis, Mus. 636. - ARV? 1052, 
23. — Mann in eleusinischer Priesterkleidung mit 
zwei F. in den Händen (Dadouchos?) geht einem 
Mysten voraus. - Um 440 v. Chr. 

1388. (2 666b) Krateriskos-Fr. Brauron, Mus. 
915. — Kahil, L., AntK 8 (1965) 21 Taf. 8, 4. - An- 
fang 5. Jh. v. Chr. - Nach r. tanzende, zurückbli- 
ckende Gestalt in kurzem Chiton hält eine kleine 
brennende Fackel. 

1389. Pelike, att. rf. Tampa, Mus. of Art, No- 
ble Coll. 86.64. — ARV? 1006, 2; Neils, J. (Hsg.), 
Goddess and Polis, The Panathenaic Festival in Ancient 
Athens (1992) 180 Nr. 51. - Um 430 v. Chr. - B: 
Frau mit brennender Bündelfackel in der r. Hand. 
Szene der Pannychis bei den Panathenäen (?). 

1390. (= II 5 Kultbilder 332*, = LIMC III Dio- 
nysos 33*) Stamnos, att. rf. Neapel, Mus. Naz. 
81674 (H 2419). - ARV? 1151, 2; Zschatzsch 93. — 
Um 420 v. Chr. - Dionysische Kultszene (vgl. 
540. 1140). Tanzende Mänaden bei einem Diony- 
sosidol, eine mit einem Tympanon (mit Bändern 
in gewissen Abständen am Aussenrand), auf das sie 
mit der R. schlägt, eine andere mit einer brennen- 
den Bündelfackel. Eine weitere Mänade hält eine 
ähnliche, nach unten gerichtete Fackel. 

1391. Glockenkrater, att. rf. New York, MMA 
56.171.49. — ARV? 1347, 3; van Straten, Hiera 
Abb. 54; Kefalidou, E., Etxovoyoagixi uedétn 
tov apyalov eAAnvırod adAmtıouodo (1996) 224 
A18 Taf. 59. 60. — Um 410 v. Chr. — A: Eine Frau 
und ein Mann führen ein Rind zum Opfer. Zwei 
Gestalten r. und 1. halten lange Bündelfackeln. B: 
Drei Fackelläufer beim Fackelwechsel, zwei von 
ihnen halten drei Bündelfackeln mit einem halb- 
runden Schutzschild. 

1392.* (= LIMC VI Hekate 47*) Skyphos, rf. 
Laon, Mus. 37.1072. - Simon, E., AM 100 (1985) 
277 Taf. 51, 2. — 370-360 v. Chr. - Pan bringt der 
sitzenden Artemis Munichia ein amphiphon mit 
drei kleinen Fackeln. 

1393.* Gnathia-Skyphos, apul. Bonn, Akad. 
Kunstmus. 1201. — Schauenburg, K., JdI 68 (1953) 
64 Abb. 19; Antiken aus dem Akademischen Kunst- 
museum Bonn (1969) 199-200 Nr. 228. — Mitte 4. 
jh. v. Chr. - Opfertisch; r. und 1. jeweils eine 
Bündelfackel, die im Boden befestigt und mit ei- 
ner Binde verziert ist. Die Darstellung wird von 
einer Weinranke umrahmt. 

1394. (= 80 mit Lit.) Tonhydrien. Policoro, 
Mus. Naz. Aus Herakleia, Demeter-Heiligtum. - 
Um 5300 v. Chr. - Auf dem Hals gemalte Kreuz- 
fackeln; auf dem Mündungsrand Weihinschriften 
an Demeter. 

1395. Marmorstele. Samothrake, Mus. Aus dem 
Kabirenheiligtum. — Fraser, P. M., Samothrace 2. 1 
(1960) 29-30 Taf. 14-15. — Frühhellenistisch. — Mit 
Inschrift und Reliefdarstellung. Die Tür eines 
Gebäudes wird von zwei langen Fackeln flankiert, 
an denen sich jeweils eine Schlange hochringelt. 

1396. a.° (= LIMC III Eros 448, VIII Tyche 
9*) Marmoraltar. Istanbul, Arch. Mus. 122. - 
Mendel, Sculpt II 285— 286 Nr. 564; Jucker, AA 
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(1980) 466. 467 Abb. 29. — Spáthellenistisch. — 
Rundaltar mit Relief: Eroten opfern der Aphrodi- 
te-Tyche. R. ein brennender Altar, auf den Eros 
Weihrauch (?) streut, dahinter stehen zwei lange 
Fackeln mit kelchförmigem oberen Abschluss. - b. 
Marmorstele, Fr. Naxos, Mus. 6069. Aus Schi- 
nousa. — Matthaiou, A., Horos 4 (1986) 79-83 Taf. 
13. - 107/6 v. Chr. — Weihinschrift eines Priesters 
der Hagne Aphrodite. Uber der Inschrift eine 
Fackel mit schalenférmigen Schutzschild und 
einem Szepter in Relief. 

1397. a. (= 470*, = LIMC I Aithiopes 40, III 
Bes 63*) Relief-Fr. Rom, Pal. Altemps 77255. Von 
der Via Appia bei Ariccia. - Cain 19 Anm. 147 
Taf. 2, 1. - Frühes 2. Jh. n. Chr. - Statue einer 
thronenden Góttin auf einer Basis, gerahmt von 
zwei Kandelabern mit sehr hoher, dreiseitiger Ba- 
sis auf drei Füssen und kurzem Schaft mit einem 
gebogenen Scheibchen. Den oberen Abschluss bil- 
det ein flaches Scheibchen, an dem kurze Binden 
(2) hängen und auf dem die Flamme angezündet 
wurde. — b. (= V 2 a Personal, ròm. 253a*, = 
LIMC III Attis 96*) Grabrelief. Ostia, Mus. Os- 
tiense 159. Aus Ostia, Nekropole der Isola Sacra. 
— Helbig+ IV Nr. 3003; CCCA III Nr. 447; Rum- 
scheid, J., IstForsch 43 (2000) 150-151 Nr. 77. - 2. 
Hälfte 3. Jh. n. Chr. — Statue des Attis, im Hin- 
tergrund eine Pinie, an der zwei Kymbala hängen. 
Vor der Statue Archigallus, zwei brennende Bün- 
delfackeln in den Händen haltend. 

1398. (= LIMC VII Kybele 131a*-b) Marmor- 
altäre. Athen, NM 1746 (a). 1747 (b). Aus Cha- 
landri (Phlya). - CCCA II 116-118 Nr. 389-390. — 
386-387 n. Chr. — Rs.: Jeweils zwei kreuzweise 
aufgestellte brennende Biindelfackeln, darunter ein 
Tympanon. R. Seite: Kybele und Demeter einan- 
der gegeniiber auf Thronen sitzend, die r. von Ko- 
re und 1. von einer männlichen Gestalt gerahmt 
werden. Uber den Gestalten Girlanden zwischen 
drei Bukranien. In der Mitte einer jeden Girlande 
hängt jeweils eine runde Lampe an drei Ketten. 

1398bis. Antiker Gipsabguss eines Edelmetall- 
Bechers. Berlin, Staatl. Mus., Ägypt. Sig. - Ju- 
cker, a.O. 1396a, 454 Abb. 16; 455. — Alexandri- 
nisch. — (Isiskult) R. von Isis und Harpokrates eine 
der Góttin zugewandte Gestalt mit einer kurzen 
Fackel in jeder Hand. Am r. Rand versucht eine 
auf Zehenspitzen stehende Gestalt eine kurze Fa- 
ckel an einer grossen, am Boden befestigten Bün- 
delfackel anzuzünden. Vgl. Münze, AE, Megara, 
Septimius Severus, BMC Attica 122, 48 Taf. 22, 3. 

1399. (= LIMC VIII Victoria 270c) Stuckrelief. 
Rom, Mus. Naz. Rom. 1037. Aus der Villa Farne- 
sina. — Bragantini, L/De Vos, M., MusNazRom II 
1. Le decorazioni della villa romana della Farnesina 
(1982) 193 Taf. 113. — 2. Hälfte 1. Jh. v. Chr. - Op- 
ferszene. Eine Mänade beugt sich über einen bren- 
nenden Altar und zündet zwei kleine Fackeln an. 
Eine dritte grössere Fackel ist an den Altar gelehnt. 

. 1400. Terrakottastatuette. Agrigent, Mus. 
Reg. S 121. Aus dem Heiligtum der chthonischen 
Gottheiten. — Sguaitamatti, M., L'offrante de por- 
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celet dans la coroplathie géléenne (1984) 166 Abb. 145. 
- 1. Hälfte 4. Jh. v. Chr. — Frau mit Fackel in der 
r. und Ferkel in der l. Hand. 

1401. Terrakottastatuettenfr. Rhodos, Arch. 
Mus. Aus Lindos, Athena-Heiligtum. — Lindos I 
705 Nr. 2999. — 4. Jh. v. Chr. - Frau mit einer 
Laterne in der 1l. Hand. 

1402.* AE, Stratonikeia (Karia), 2. Jh. n. Chr. 
— SNG v. Aulock 8160; Franke, P. R., Kleinasien 
zur Römerzeit, Griechisches Leben im Spiegel der 
Münzen (1968) 109 Nr. 352. — Rs. Zwei brennen- 
de Bündelfackeln mit trichterförmigem Oberteil, 
r. und l. von Altar mit Feuer. 

1403.* Karneol-Gemme. Paris, Cab. Med. 
2352. — Fellmann Brogli, R., Gemmen und Kameen 
mit ländlichen Kultszenen (1996) 194 G 229. — Mitte 
1. Jh. v. Chr. - Mitte 1. Jh. n. Chr. - Ithyphalli- 
sche Herme auf Säule, davor ein Mann mit einer 
auf dem Boden aufstehenden brennenden Bündel- 
fackel. R. eine kniende Frau mit einer Fackel, eine 
stehende mit einem Tablett und einer kurzen, dün- 
nen, nach unten gerichteten Fackel und ein Satyr. 

1404. Bronzenachbildung einer Kreuzfackel. 
Policoro, Mus. Naz. Aus S. Maria d’Anglona, De- 
meter-Heilistum. — AttiMGrecia n.5. 24-25 (1983- 
84) 213-214; Hinz 198 Abb. 55. — 3.-2. Jh. v. Chr. 
— Aus Bronzeblech mit einer Weihinschr. der Phi- 
lemena an Demeter. 


ETRURIEN 
REALIA 

1405. Tonlampen-Frr., etr. Santa Severa, An- 
tiquarium C 811144 C 81278 (a). C 80520 (b). Aus 
Pyrgi, Heiligtum. - Colonna 242 Nr. 11 Abb. 211, 
1; 240 Nr. 17 Abb. 211, 3. — Spätarchaisch. — a. 
Teil des Beckens und des einbiegenden Rands. In 
der Mitte eine hoher Bodenkegel (vgl. Typus Gra- 
visca E4 und Agora 22A). - b. Fr. von ähnlichem 
Typus mit zwei aufeinanderfolgenden Schnauzen. 

1406. Tonlampe. Tolfa, Mus. Civ. 70540. Aus 
dem Tempel in Sasso di Furbara. - Colonna, San- 
tuari 157 Nr. 8, 3. - Ende 6.-ı. Hälfte 5. Jh. v. 
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Chr. - Geschlossenes Becken mit eingetieftem 
Diskus, umgeben von einem hohen Wulst, kleines 
Fülloch, flache Basis. Esquilin- Typus. 

1407. Bronzekandelaber. Providence, Rhode 
Island School of Design 1931.364. - Mitten, D. G., 
Museum of Art, Rhode Island School of Design, 
Classical Bronzes (1975) 123 ff.; Colonna, G., in 
Anathema 892-893; Maras, D., PP (1998) 351. - 1. 
Hälfte 4. Jh. v. Chr. — Dreifussbasis mit drei Lö- 
wenfüssen, dazwischen umgekehrte Palmetten. 
Auf der Oberseite der Scheibe, die den schmalen 
zylindrischen Körper bekrönt, eine Weihinschrift 
an den Gott Lur. Im oberen Bereich endet der 
Schaft in vier Reifen mit doppelten Endungen für 
die Befestigung von Kerzen. 


LYDIA PALAIOKRASSA 


XI. Schallgeräte 


BIBLIOGRAPHIE: Krotalon, Kymbalon, Tympanon und 
Sistrum: Aign, B., Die Geschichte der Musikinstrumente des 
aegaeischen Raumes bis um 700 v. Chr. (1963); Belis, A., Les 
Musiciens dans l’ Antiquité (1999); Brand, Musikanten; Di Gi- 
glio, A., Strumenti delle Muse. Lineamenti di organologia gre- 
ca (2000) 29-31. 37. 106; Fleischhauer, G., MiB II 5. Musik 
des Altertums. Etrurien und Rom (1963); Jannot, J.-R., in 
Heres, H./Kunze, M. (Hsg.), Die Welt der Etrusker, Int. 
Koll. 1988, Berlin (1988) 44; Landels, J., Music in Ancient 
Greece and Rome (1999) 81-84. 198; Lane, E. (Hsg.), Cybe- 
le, Attis, and Related Cults. Essays in Memory of M. J. Ver- 
maseren (1996) 211. 248. 278. 282. 289. 293. 296; Schatkin, 
M., «Idiophones of the Ancient World», JbAC 21 (1978) 
147-172; Summers, K., «Lucretius’ Roman Cybele», in 
Lane a.O. 337-361; Villing, A., «For Whom Did the Bell 
Toll in Ancient Greece? Archaic and Classical Greek Bells 
at Sparta and Beyond», BSA 97 (2002) 288-290; Wegner, 
M., MiB II 4. Musik des Altertums. Griechenland (1963); id., 
Musik und Tanz, ArchHom III (1968); West, M. L., Ancient 
Greek Music (1992) 122-128; Wille, G., Einführung in das 
römische Musikleben (1977); Zschätzsch, A., Verwendung und 
Bedeutung griechischer Musikinstrumente in Mythos und Kult 
(2002) 66. 73. 79. 84-85. 88-89. 121-126. 

Glocke: Cook, Gong; Furger, A. R./Schneider, C., 
«Die Bronzeglocke aus der Exedra des Tempelareals Siche- 
len 1», in Jahresberichte aus Augst und Kaiseraugst 14 (1993) 
159-172; Pease, A. S., «Notes on Some Uses of Bells among 
the Greeks and Romans», HSCP 15 (1904) 29-59; Schatkin, 
M., «Idiophones of the Ancient World», JbAC 21 (1978) 
147-72; Trumpf-Lyritzaki, M., RAC 11 (1981) 164-196 s.v. 
«Glocke»; Villing a.O. 223-295. 

Zu Gong: Cook, Gong; Jüthner, J., «Die Schelle im 
Thiasos», Oejh 7 (1904) 146-150; Parke, H. W., The Ora- 
cles of Zeus, Dodona, Olympia, Ammon (1967) 86-91; Saglio, 
E., DA 449 s.v. «Echeion». 


In der Antike hatte der xpörog (Schall) ge- 
wöhnlich magische, apotropäische und schützende 
Eigenschaften. Ein Scholiast zu Lukian (d. meretr. 
2, 1) berichtet beispielsweise davon, dass die sog. 
Antletriai, die während der Thesmophorien die sa- 
penta aus den Megara heraufholten, kroton (schal- 
lende Töne) machten, um die Drachen zu vertrei- 
ben, von denen man glaubte, dass sie die Adyta 
bewachten (s. auch Cook 14-28). Diese Bedeutung 
hat sich bis in römische Zeit erhalten. 


Als Schallgerät kann jedes beliebige Objekt be- 
trachtet werden, das einen widerhallenden Klang 
erzeugt (xpovotà, xabartà, nANTTöuEva, percus- 
siones). Der Klang geschlagenen Erzes hatte eine 
besondere Bedeutung im Kult, wie u.a. die Bron- 
zeschilde und Tympana aus der Idäischen Grotte 
auf Kreta belegen (Willets, Cretan Cults 144; Sa- 
kellarakis, G., Praktika [1983] 438). Dennoch gab 
es bestimmte Geräte bzw. Instrumente zum Erzeu- 
gen von schallendem Klang. Idiophone Instru- 
mente wie Glocke, Diskus (Gong), Krotala, Kym- 
bala, Krupeza und Sistrum, und membranophone 
wie das Tympanon wurden in der antiken Musik 
als zweitrangig angesehen. Die meisten von ihnen 
waren charakteristisch für bestimmte Götter und 
mit Mysterien-, orgiastischen und Fruchtbarkeits- 
kulten wie etwa den Kulten der Grossen Mutter, 
der Demeter, die auch chalkokrotos (Pind. I. 6, 3) 
heisst, der Artemis, des Dionysos, des Pan, der 
Kabiren-Kureten und der ägyptischen Gottheiten. 
Der von den S. erzeugte Klang gab den Rhythmus 
beim Tanz an und trug so zum ekstatischen Zu- 
stand der Gläubigen bei. S. wurden vor allem von 
Frauen benutzt, die wahrscheinlich zum Personal 
der Heiligtümer gehórten. Bestimmte S., wie z.B. 
die Krotala, die Krupeza oder seltener das Tym- 
panon, wurden auch in Verbindung mit anderen 
Instrumenten verwendet; sie gaben den Musizie- 
renden, meistens den Auleten, den Takt an. Auch 
zu Bestattungsriten gehórten S., die dann einen 
apotropäischen Charakter hatten oder — als Grab- 
beigaben - Kinderspielzeug waren (Crepitaculum, 
TAATAYH, TAKTAYOVLOV; s. die geometrischen Va- 
sen der «Rattle Group», Wegner, ArchHom II U 
22-23; Kefalidou, E., Hesperia 70 [2001] 195-198). 


Krotalon, Kymbalon, Tympanon 

und Sistrum 

Krotala (crotalum, xpéußaħov, xpdtadov), 
Kymbala (cymbalum, xbuBarov) und Tympanon 
(tympanum, Töuravov) sind orientalischen Ur- 
sprungs und waren bereits in prähistorischer Zeit 
bekannt, ebenso das Sistrum (sistrum, oetotpov), 
das aus Agypten kommt. Auch andere schallerzeu- 
gende Instrumente sind in antiken Quellen belegt, 
so z.B. das Rhoptron oder der Rhombus: Hin- 
sichtlich ihrer Form ist die Forschung bislang noch 
zu keinem endgültigen Ergebnis gekommen 
(Gow, A. S., JHS 54 [1934] 1-13; West 125). 

Krotala (von xpotéw, larmen) sind aus zwei an 
einer Seite miteinander verbundenen Stöcken ge- 
bildet. In der antiken Literatur sind bronzene K. 
erwähnt, die goldenen glichen (1411); ausserdem 
gibt es vom Kult unabhängige Zeugnisse über höl- 
zerne, tönerne und solche aus Bein. Vermutet 
wurde auch, dass vielleicht an den hölzernen aus- 
sen winzige Kymbala (scabellum) angebracht wa- 
ren. Es ist bezeugt, dass K. im Kult der Grossen 
Mutter (1408. 1410) und der Artemis (1411) ver- 
wendet wurden; sie sind auch im Tempelinventar 
des Athener Asklepieions (1418) erwähnt. Auf ei- 
nem Papyrus (1419) ist die Anwesenheit eines Mu- 
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sikanten mit Krotala, Kymbala und Tympanon 
beim Opfer für Demeter überliefert. Aus Heilig- 
tümern sind K. nicht erhalten. Dargestellt sind K. 
vor allem in Szenen des Dionysos- und Artemis- 
kultes (1427. 1428). Sie kommen selten allein vor, 
sondern dienten anderen Instrumenten als rhyth- 
misierende Begleitung und werden fast immer von 
Frauen benutzt 

Kymbala (von xöußn, Schale) bestehen aus ei- 
nem schildartig gewölbten Körper, der von einem 
flachem Rand umgeben ist. Oben in der Mitte der 
Wölbung befindet sich eine Öse, ein Knopf oder 
eine Offnung zur Befestigung eines dünnen Ban- 
des. Dennoch ist die Identifizierung in manchen 
Fällen unsicher (Coldstream, J. N., Knossos. The 
Sanctuary of Demeter. BSA Suppl. 8 [1973] 143- 
145), z. T. werden vergleichbare Objekte anders in- 
terpretiert (Fellmann, B., OlympForsch 16 [1984] 
100-119). Literarische Quellen überliefern Bronze- 
kymbala (1414. 1416) mit «hohlem Rand» (1412), 
die Weihungen an Kybele waren (1412. 1414), im 
Kult benutzt wurden (1410. 1416. 1419). In Quel- 
len, die sich nicht auf Kultausübung beziehen, wird 
auch von goldenen und silbernen K. berichtet. Er- 
halten sind Miniatur-Kymbala aus Blei (1423) und 
Bronze-K. aus verschiedenen Heiligtümern, die 
häufig Inschriften tragen, z.B. an Athena, Artemis 
Limnatis, Asklepios und Kore (1420. 1421. 
1422b). Ikonographische Quellen zeigen K. vor al- 
lem im Kult des Dionysos (1429. 1430), der Ky- 
bele (1383. 1397b), aber auch der Artemis (1435). 

Das Sistrum (von oetw, schütteln; lat. auch cre- 
pitaculum, Apul. met. 11, 4) hatte nur kultische 
Funktion und ist das Kennzeichen par excellence 
fiir den Isiskult. Es besteht aus einem Griff und ei- 
nem darüber montierten hufeisenförmigen Auf- 
satz, dessen Seitenteile paarweise angeordnete 
Löcher aufweisen, die von dünnen Metallstäben 
durchbohrt werden. Darstellungen zeigen Sistra 
vielfach in Kultszenen (1426); bei Apuleius (1417) 
werden goldene, silberne und bronzene S. ge- 
nannt, die die Gläubigen in der Isis-Prozession in 
Kenchreai mit sich trugen. Bronzene Sistra wur- 
den in vielen Heiligtümern der Göttin gefunden 
(1424), einige mit reichem plastischem, auf den 
Kult bezogenem Schmuck. 

Tympana (von rüntw, schlagen) bestehen aus 
einem kreisförmigen Rahmen und einer darüber 
gespannten Haut (1416), die mit Bändern befestigt 
ist (1390); einige T. besassen längliche Griffe 
(1429). Eine Variante war das kleinere Tamburin, 
das über kleine Metallscheiben verfügte, die am 
Rahmen befestigt waren und bei Bewegung schell- 
ten. Aus Bildern ist zu entnehmen, dass die T. ge- 
wöhnlich von Frauen in der 1. Hand gehalten und 
mit der r. geschlagen werden. Auf apulischen Va- 
sen (1430) sind die T. grösser, stärker gewölbt und 
reicher verziert wiedergegeben als auf attischen 
(1429). In Schriftquellen ist die Verwendung von 
T. vor allem im Kult des Dionysos (1409. 1413), 
der Kybele (1408. 1416), der Demeter (1419), in 
Bildern ebenfalls im Kult für Dionysos (1429. 


1430), Kybele (1383. 1397b. 1429), Demeter 
(1434) und ausserdem für Artemis (1432) und Isis 
(1381) bezeugt; ferner sind sie in der — wahr- 
scheinlich dionysischen — Szene der Einweihung 
eines Knaben (1433) zu sehen. T. wurden der Ky- 
bele von ihren Priestern als Weihgeschenke darge- 
bracht (1412.1414) und der Artemis von Mädchen 
vor ihrer Hochzeit (1415). Ein Sonderfall ist die 
Verwendung von T. in der Idäischen Grotte, die 
mit der Geburt des Zeus verbunden ist. Von dort 
kommt ein Bronze-T. (1425) mit einem Relief, 
das vielleicht den Tanz der Kureten darstellt, und 
ca. sechzig Schilde (Kunze, a.O. 1425, 6-30 Nr. 
1-68), die auf eben diesen Tanz verweisen, von 
dem überliefert ist, dass ihn die Anhänger der 
Grossen Mutter (1416) nachahmten. 

In römischer Zeit wurden die gleichen In- 
strumente für den Kult derselben Götter weiterbe- 
nutzt, vor allem im Dionysos-, Kybele- und Isis- 
kult; doch dienten die S. in den meisten Kultszenen 
den Musikanten dazu, den Takt einzuhalten. 


Etrurien 

S. sind im Kult nicht bezeugt, was aber auf ei- 
ner Überlieferungslücke beruhen kann. Unklar ist, 
wie weit in Grabfresken dargestellte Tänze (gele- 
gentlich mit Verwendung von Krotala) als Kult- 
handlungen zu verstehen sind; allenfalls gehören 
sie zu Bestattungsriten. Tympana und Krotala sind 
häufiger seit dem 4. Jh. v. Chr. in dionysischen 
Szenen zu finden. S. dazu auch. ThesCRA IL 4 c 
Musik, etr., Abschnitte 1.h. i und 2.b-d. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

1408. Pind. dith. II fr. 7ob Maehler. - (Zum 
Fest der Grossen Mutter in Theben) «Da, nahe bei 
der verehrten Mutter, beginnen die grossen Tym- 
pana zu erschallen und klappern die Krotala und 
die Fackel brennt, deren blondes Harz die Flam- 
me erhält.» 

1409. Aristoph. Lys. 1-3. — «Ja, wären sie zum 
Pans-, zum Bakchostempel / Bestellt, zur Kolias 
oder l'evecuXMc, / Da wär’ von Pauken hier nicht 
durchzukommen.» (Übers. L. Seeger). 

1410. Kall. fr. 761 Pf. — «Gallai der Bergmut- 
ter, ...die die Instrumente und die bronzenen 
Krotala schlagen. » 

1411. Athen. 14, 636d erwähnt goldglänzende 
krembala (= Krotala) aus Bronze als Begleitung (?) 
zu einem Lied für Artemis. 

1412. Anth. Pal. 6, 94, 1-2. 6-7. - «Die Pau- 
ken hier, die seine Hand so oftmals schlug, / die 
Zymbeln mit dem hohlen Rand (xotAoyetAex) und 
grellen Klang, ...dir gab’s, o Rhea, ...Klyto- 
sthenes.» (Übers. H. Beckby). 

1413. Anth. Pal. 6, 16s. — «Diese drehbare 
Trommel, den Chor der Mänaden / zu stacheln, 
/ korybantische Zymbeln ($örrpwv) aus Erz mit / 
rasselndem Klange, / ...leichtes Tympanon auch 
von schwerem Ton .../weihte Euanthe dem 
Bakchos.» (Übers. H. Beckby). 
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1414. Anth. Pal. 6, 234, 3-5. - (Der Kybele- 
Priester) «...gab der erhabenen Mutter am Strand 
des Sangarios diese / Pauken, ...diese plappern- 
den Zymbeln aus Messing.» (Übers. H. Beckby). 

1415. Anth. Pal. 6, 280, 1. 3-4. — «Vor ihrer 
Hochzeit entbot Timarete hier diese Pauke, ... 
(Limnatis) ... Artemis, dir.» (Übers. H. Beckby). 

1416. Ov. fast. 4, 211-214. — «Die Nachah- 
mung des alten Vorgangs bleibt bestehen, die 
Gläubigen der Göttin bringen Erz (aera) zum Tö- 
nen und die dumpfen Felle ihrer Trommeln; sie 
schlagen Zimbeln statt der Helme, Pauken statt 
der Schilde.» (Übers. F. Bómer). 

1417. Apul. met. 11, 10. — «Sie erzeugten zu- 
sammen einen grellen Ton mit Sistra aus Bronze 


und Silber, aber auch aus Gold.» 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN UND PAPYRI 

1418. Athen, Asklepieion. - IG II/IIP 1534B+ 
1525, 75 (Aleshire, S., The Athenian Asklepieion, 
The People, Their Dedications and the Inventories 
[1989] 254 Inv. V). — 244/3 v. Chr. — Krotalon. 

1419. PHib I s4rp, r, 11-15; Bélis 66. 70. - 
«...Auch der weibische Zenobius soll (geschickt 
werden), und auch Tympana, Kymbala und Kro- 
tala dabeihaben, weil Frauen diese für das Opfer 
brauchen. » 


REALIA 

1420. (= II 4 c Musik, gr. 69) Bronzekymba- 
lon. Athen, Akropolismus. 5905. Von der Akro- 
polis. - Keramopoullos, A., ArchDelt 1 (1915) Par- 
artema 34 Abb. 40%; IG B 547; Lazzarini, Formule 
265 Nr. 632. - 500-475 v. Chr. — Hohler, kalot- 
tenartiger Körper mit Loch in der Mitte und leicht 
konkav gekrümmtem Rand (Antyx), welcher die 
Inschrift Lysilla aparchen Athenaiai trägt. 

1421. (= II 4 c Musik, gr. 68%) Bronzekymba- 
lon. Athen, NM 7959. Aus Arkadien, Dimitsana 
(Melpeia). - IG V 2, 554; Jeffery, LSAG 215 Nr. 
12; Kalligas, P., Horos 5 (1987) 167 Nr. 34. — 500- 
480 v. Chr. - Ähnlich 1420, Inschr.: KAMO 
ANEOEZE TAI KOPAI. 

1422. Bronzekymbala. — a. (= II 4 c Musik, gr. 
70*) Athen, NM 10870. Aus Epidauros, Asklepi- 
eion. — IG IV? 136; Kalligas, P., Horos 5 (1987) 166 
Nr. 23. - b. (= II 4 c Musik, gr. 67) Ehem. Ber- 
lin, Staatl. Mus. Misc. 7458, Kriegsverlust. Aus 
Sparta (?). - Fränkel, M, AZ 34 (1876) 28; IG V 
1, 1497. — 2. Hálfte 6. Jh. vor Chr. - Weihinschrift 
an Artemis Limnatis. 

1423. Bleikymbalon. Sparta, Mus. M T 706. 
Aus Lakonien. - Bonias, Z., Eva aypotixò Legd 
atig Atytés Aaxwvias (1998) 217 Nr. 581. — 2. 
Hälfte 6. Jh. v. Chr. 

1424.* Bronzesistrum. Paris, Louvre E 8076. 
Aus Rom, Iseum Campense. — Lembke, K., Das 
Iseum Campense in Rom (1994) 252 Nr. 61; Arslan, 
a.O. 1379, 179 IV.34 — 1. Jh. v.1. Jh. n. Chr. - 
Bogenförmiger Aufsatz mit einer Katze am Schei- 
telpunkt, Basis in Form eines Tempeleingangs, 
darauf r. und 1. jeweils eine zur Mitte gerichtete 


Katze. Die drei horizontalen Stäbe enden in 
Schlangenköpfen. Am Griff eine Lotosblüte, ein 
Vogel, zwei tanzende Gestalten, Bes und Isispries- 
terin (?), schliesslich Doppelgestalt von Hathor mit 
Schlangen am Kopf. Weitere römische Sistra: Ars- 
lan 2.0. 177-179. 

1425. (= II 3 c Initiation 192, = LIMC VIII 
Zeus 11, VIII Suppl. Kouretes, Korybantes S. 738, 
C) Bronzetympanon. Herakleion, Mus. 9. Aus 
der Idäischen Zeus-Grotte. - Kunze, E., Kretische 
Bronzereliefs (1931) 32 Nr. 74; Taf. 48-50. - 2. 
Hälfte 8. Jh. v. Chr. - Relief: zwei geflügelte Dà- 
monen mit einem Tympanon in jeder Hand, zu 
beiden Seiten des Zeus (?). 


BILDZEUGNISSE 

S. auch 1381. 1383. 1390. 1397b. 1398. 

1426. (- 611a, = II 3 c Initiation 140*, = 
LIMC I Aithiopes 38) Wandmalerei. Neapel, 
Mus. Naz. 8924. Aus Herculaneum, Isis-Heilig- 
tum. — Malaise, InvPrél 251-253; Mielsch, H., Rö- 
mische Wandmalerei bis zur Zeit Neros (1987) 175 
Abb. 206. - 4. Stil. - Kultszene im Isis-Heilig- 
tum. Die den Priester flankierenden Gestalten so- 
wie zwei Frauen l. vom Altar und einige weitere 
Personen in der Gruppe der Gläubigen mit Sistra. 
Vgl. auch Wandmalerei 611b. 

1427.* Lekythos, att. sf. Brüssel, Mus. Roy. A 
1311. ~ ABV 488, 3; Frontisi-Ducroux, Dieu- 
Masque 124 Abb. 63; Lonsdale, Dance 10-11. — 490 
v. Chr. - Dionysos-Kult. Zwei tanzende Frau- 
engestalten mit Krotala zu beiden Seiten eines 
Pfeilers mit Dionysosmaske. 

1428. Krateriskos, Fr., att. sf. Piráus, Arch. 
Mus. 5429. — Palaiokrassa, L., To ego tne 
Aotéudos Movvizias (1991) 78. 153 Kk 21; Lons- 
dale, Dance 187. — Ende 6.-Anfang s. Jh. v. Chr. 
— Erhalten ist der Kopf einer Gestalt nach r. und 
eine vorgestreckte Hand mit Krotala. 

1429. (= 851) Volutenkrater, att. rf. Ferrara, 
Mus. Naz. 2897. - ARV? 1052, 25; CCCA IV Nr. 
213; Brand 214 Nr. 8; Zschätzsch 121 Nr. 3. — 440- 
30 v. Chr. - Dionysos-Sabazios und Kybele in 
einer Aedicula sitzend, davor Altar. Auf der ande- 
ren Seite Gruppe von Eingeweihten bei orgiasti- 
schem ekstatischen Tanz. In der Mitte weibliche 
Gestalt mit Tympanon mit zwei Griffen und 
Schlange an der Aussenseite in ihrer erhobenen 1. 
Hand, auf das sie mit der r. schlägt. R. unter dem 
Henkel Junge mit Kymbala. 

1430. (= 274. 418. 542. 792. 1027*, = LIMC 
III Dionysos 863*) Volutenkrater, apul. rf. Nea- 
pel, Mus. Naz. 82922. - RVAp I 35, 8; Bieber, M., 
JdI 32 (1917) 43 Abb. 16; Paquette, Instrument 206. 
- Um 400 v. Chr. - Opfer an Dionysos. R. von 
Dionysos Mänade mit Tympanon. L. vom Altar 
tanzende Frau, die mit der 1. Hand, in Höhe ihres 
Ohrs, das Kymbalon mit zwei Fingern an seinem 
Buckel fasst und mit der r. das K. mit allen Fin- 
gern hält. Ganz l. weitere Mänade mit Tympanon. 

1431. Marmor-Weihrelief. Paris, Louvre MA 
2850. Aus Kyzikos. - CCCA I Nr. 287; Hamiaux, 
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SculptLouvre I Nr. 204. — 2. Hälfte 1. Jh. v. Chr. 
—R. Altar, auf den sich Adoranten zubewegen. L. 
davon ein Baum, an dem ein Paar von Kymbala 
hängt. Weihinschrift des Gallus Soterides. 

1432. Beschnittenes Bleirelief. Sparta, Mus. 
Aus dem Orthia-Heiligtum. — Dawkins, Orthia 
276 Taf. 195, 44; Aign 249 V/56. - 600-500 v. 
Chr. — Frauengestalt mit Tympanon (?). 

1433. Stuckrelief. Rom, Mus. Naz. Rom. 1072. 
Aus Villa Farnesina. — Bragantini/De Vos, a.O. 
1399, 138 Taf. 78. — 2. Halfte 1. Jh. v. Chr. - Ein- 
weihungsszene. Am r. Rand Frau, ein kleines 
Tympanon in der herabhingenden L. haltend. 

1434. Tonstatuette, Fr. Eretria, Mus. 33. - 
Metzger, I., Das Thesmophorion von Eretria, Eretria 
VII (1985) 69 Nr. 9 Taf. 16. — 4. Jh. v. Chr. - Ste- 
hende Frau mit Tympanon in der erhobenen L. 

1435. (= I 4 b Tanz 238) Bronzestatuette. 
Athen, NM 15890. Aus Sparta, Orthia-Heiligtum. 
— Walter-Karydi, E., Alt-Agina II 2 (1987) 62 Nr. 
10 Abb. 84-85. — Mitte 6. Jh. v. Chr. - Auf nied- 
riger Basis stehende weibliche, mit Peplos bekleide- 
te Figur, die die vor ihrer Brust Kymbala schlägt. 

Für Krotala s. auch Fresko aus Pompeji 882/ 
1519. 

LYDIA PALAIOKRASSA 


Glocke 

Glocken wurden in der Antike im táglichen Le- 
ben und im Kult verwendet, primär als Signalin- 
strumente. Im Griechischen als xwðwyv und im 
Rómischen als tintinnabulum — wohl lautmalerisch 
— bezeichnet, sind G. als Realia seit dem 8. Jh., in 
Darstellungen wie auch in schriftlichen Quellen 
seit dem 6./5. Jh. v. Chr. belegt. 

Antike G. entsprechen der modernen musiko- 
logischen Definition der «G.» als «kelchfórmigem 
Schlagidiophon mit klingendem Rand und stum- 
mem Scheitel». Sie waren zumeist aus Bronze (ge- 
gossen, seltener geschmiedet, mit eisernem Klóp- 
pel) oder aus geschmiedetem oder genietetem Eisen 
(besonders seit rómischer Zeit), sowie aus Terra- 
kotta (6.—3. Jh v. Chr.), seltener aus Edelmetall 
(Gold, Silber) oder Fayence (Ägypten). Sie sind 
meist zwischen ca. 2-15 cm hoch und in einer Rei- 
he verschiedener Formen belegt (vgl. Villing). 

Die Ursprünge der G. scheinen in China und 
Transkaukasien zu liegen, von wo aus sie — wohl 
als Teil von Pferdezaumzeug - über den Nahen 
Osten (bes. Assyrien) nach Zypern und Griechen- 
land gelangte. Hier traten G., grósstenteils orien- 
talischer Herkunft, zuerst (ab dem 8. Jh. v. Chr.) 
im Heraheiligtum von Samos auf (1439), wo sie 
wohl keine rituelle Funktion hatten, sondern viel- 
leicht der Hera als Teil von Zaumzeug geweiht 
wurden (Brize). 

Im spáten 6./5. Jh. v. Chr., als G. háufiger und 
weiter verbreitet waren, diversifizierte sich ihre 
Verwendung und umfasste sowohl profane wie 
auch kultische Bereiche. Für diese Zeit ist die Pfer- 
deglocke nicht mehr belegt; statt dessen bezeugen 
die Quellen des 5. Jh. v. Chr. die Verwendung der 


G. als Signalinstrument der Wächter in Städten und 
Militärlagern (Aristoph. Av. 842. 1160; Thuk. 4, 
135; Nikophon, PCG VII F 27 [= Phot. 196, s5]). In 
römischer Zeit besassen G. in profanen Bereichen 
immer noch Signalfunktion (Bäder, Spiele) und 
waren als Tierglocken für domestizierte Tiere 
und, insbesondere im europäischen Bereich, erneut 
als Pferdeglocken weit verbreitet (vgl. Furger/ 
Schneider 166). G. in Gräbern (seit spitarchaischer/ 
klassischer Zeit, insbesondere in Kindergräbern, 
vgl. Villing 290) mögen bisweilen Amulette gewe- 
sen sein (auch in römischer Zeit, vgl. Cook 18). 

Im sakralen Kontext erscheinen G. (aus Bron- 
ze und als Imitationen aus Ton) seit dem 5. Jh. v. 
Chr. zumeist als Weihgaben. Sie sind eindeutig 
belegt für die Kabiroi in Theben (1440) und für 
Athena in Sparta (1441). Auch in den Heiligtii- 
mern der Artemis (?) im lakonischen Aigiai (Bron- 
ze und Terrakotta), der Helena und des Menelaos 
im spartanischen Menelaion (Terrakotta), des 
Apollon Korynthos im messenischen Longa 
(Bronze) und der Demeter (?) im böotischen Eu- 
tresis (Terrakotta), wie auch in verschiedenen an- 
deren Heiligtümern waren G. wohl Weihgaben 
(vgl. Villing 247-245). Ob sie als Alltagsgegen- 
stinde (Signalinstrumente/Amulette) oder als 
Kultgerät geweiht wurden, bleibt jedoch unklar. 
Glockenklang scheint auf jeden Fall neben einer 
Signalfunktion auch eine apotropäische, auf dem 
magischen Klang von Bronze basierende Bedeu- 
tung gehabt zu haben. 

Im griechischen Bereich ist eine tatsächliche ri- 
tuelle Verwendung von G. bisher lediglich für den 
dionysischen Kult in Unteritalien wahrscheinlich, 
da auf unteritalischen Vasen des 4. Jh. v. Chr. 
Teilnehmer des Thiasos G. tragen (1446-1449). 
Laut Strabo waren das Glockentragen und Tym- 
panonschlagen charakteristisch dionysisch (1437; 
vgl. auch Trumpf-Lyritzaki 175-176; Villing 285- 
287). Als Signalinstrumente mögen G. somit tat- 
sächlich im dionysischen Kult verwendet worden 
sein, vielleicht als Ruf der Mysten in ein glückli- 
ches Jenseits. Auch in römischer Zeit wurden G. 
im dionysischen Kult verwendet: Mysten eines 
bestimmten Grades trugen ein Gewand mit meh- 
reren Glockenreihen; G. erscheinen als Teil der 
Pompe auf Sarkophagen und Grabreliefs (1451). 

Auch in anderen römischen Kulten mögen G. 
konkrete Funktionen erfüllt haben, auch wenn es 
nur selten sicher belegt ist. Die Inschrift auf einer 
römischen G. aus Tarraco/Spanien besagt, dass sie 
einst dem örtlichen nuntius junior Felix gehörte 
und im Kaiserkult der Ankündigung des Beginns 
von Opferzeremonien diente (1442). Sie war so- 
mit Teil des für den Herrscherkult bestimmten 
Tempelgeräts. 

Belegt, wenn auch anscheinend aussergewóhn- 
lich, ist auch eine Verwendung von G. bei der Op- 
ferung von Tieren. Ob die doppelsinnige Stelle bei 
Plautus (1436) tatsächlich G. zu den Geräten des 
Opferschlächters zählt, ist zweifelhaft (vgl. 
Trumpf-Lyritzaki 178), auf einem bemalten helle- 
nistischen Altar auf Delos hingegen ist eindeutig 
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eine G. dargestellt. Sie wird von einem Schwein 
getragen, welches zur Opferung an den Altar ge- 
führt wird (1450) - wohl im Rahmen der Compi- 
talia. Auch im Gastmahl des Trimalchio werden 
drei Schweine «mit Kultglöckchen» vorgeführt 
(1438). Mögliche archäologische Belege für glo- 
ckentragende Opfertiere im gallischen Bereich 
finden sich in Flügel, Ch., Die römischen Bronzege- 
fässe von Kempten-Cambodunum. Cambodunumfor- 
schungen V (1993) 100. 

In anderen Zusammenhängen ist die Funktion 
von G. weniger klar. Die Paare glockenähnlicher 
Objekte, die insbesondere in Darstellungen von 
Kybele und Attis auftreten (s. z.B. 1431; DA 359- 
360 Abb. 444. 447 s.v. «Arbores sacrae»), sind 
wohl eher Zymbeln als G. (Pease 52-53). Dennoch 
mögen G. in seltenen Fällen den dem Kult der Ky- 
bele eigenen bronzenen Schallinstrumenten krotala 
und kymbala zugesellt worden sein (Hippol. ref. 5, 
9, 9 [GCS Hippol. 3, 99 £.]; Suda s.v. oreichalkos; 
Pease 55; vel. Trumpf-Lyritzaki 177; vgl. auch mit 
kleinen Glöckchen versehene krotala: Dölger, F. 
J., AntChr 4 [1934] Taf. 15; Hickmann, H., ASAE 
49 [1949] 524 Abb. C 47). 

Einige wenige G. sind in Heiligtümern des Mi- 
thras gefunden worden (Furger/Schneider 168 mit 
Anm. 39) und eine G. scheint auf einem Votivre- 
lief vom Dach des Mithräums (1452) zu hängen, 
während eine andere auf einem Podest (Altar?) ne- 
ben einer Statuette des Aion (?) zu liegen scheint 
(1453); beide Darstellungen stammen aus deut- 
schen Mithräen, so dass es scheint, dass G. zumin- 
dest in Teilen des römischen Reiches eine Rolle im 
Mithraskult spielten. Ob die vereinzelten G. aus 
Heiligtümern des Iuppiter Dolichenus Kult-, Op- 
fer-, oder sonstige Instrumente waren, bleibt un- 
klar (s. Kan, A. H., Juppiter Dolichenus [1943] 36. 
68 Nr. 79. 88-89 Nr. 130b-c Taf. 7. 11; Furger/ 
Schneider 168 mit Anm. 38 und Abb. 13). 

Ausserdem waren G. mit Merkur und Priapus 
verbunden. Eine G. trägt eine Weihinschrift an 
Merkur (1443), manche Büsten und Stattuetten 
des Merkur waren mit G. versehen (1444, vgl. 
Pease 50-51; Trumpf-Lyritzaki 174) und eine ma- 
gische G. (3. Jh. n. Chr.) trágt Darstellungen des 
Hermes, der Tyche und der Hekate (Delatte, A., 
«Une clochette magique antique», BullAcBelg 5* 
ser. 40 [1954] 254-276). Auch eine Herme des Pria- 
pos (1445) und zahlreiche bronzene Phalloi (Die- 
richs, A., «Klingendes Kleinod: Ein unbekanntes 
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Tintinnabulum in Dänemark», AntW 30 [1999] 
145-149; Franken, N., «Männer mit Halbmas- 
ken», AntK 45 [2002] 56 Anm. 9) waren mit G. 
versehen, die weniger als ein Instrument im Kult 
regenerativer Mächte denn als eine magisch- 
apotropäische Kombination zu interpretieren sind. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

1436. Plaut. Pseud. 332 (Stelle spielt mit der 
Identität von Opferschlächter und Henker). - «Ich 
hole zwei Metzger mit ihren Glocken.» Vgl. 
Trumpf-Lyritzaki 178. 

1437. Strab. 15, 1, 58 p. 712c. - «Dionysisch ist 
das Glockentragen und Tympanonschlagen.» - 
Vgl. auch die Mänade «Kodone» bei Nonnos 30, 
213; 33, 15; 35, 376. 

1438. Petron. 47, 17. — «Drei weisse Schweine, 
mit Zaumzeug und Kultglóckchen (tintinnabulis cul- 
ti) geschmückt, wurden in den Speisesaal geführt. » 


REALIA 

G. wurden in einer Reihe verschiedenster grie- 
chischer Heiligtümer gefunden; die grössten 
Fundkomplexe stammen aus dem samischen He- 
raion und dem Heiligtum der Athena auf der 
Akropolis von Sparta. 

1439. Mindestens 30 Bronzeglocken. Aus dem 
Heraion von Samos. - Móbius, H., in Schiering, 
W. (Hsg.), Studia Varia (1967) 1—13; Brize, Ph., in 
La Geniére, J. de (Hsg.), Héra: Images, espaces, cul- 
tes (1997) 123-139 bes. 132; Villing 260-275. - 8. 
Jh. v. Chr. bis römische Zeit. 

1440.° Bronzeglocke (a) mit Weihinschrift so- 
wie mindestens 8 Terrakottaglocken (b). Aus dem 
Kabirion von Theben. - a.® (= I 2 d Weihge- 
schenke, gr. 191°) London, BM 318 (1893.12-21.1). 
— Wolters, P./Bruns, G., Das Kabirenheiligtum bei 
Theben I (1940) 41-2 Nr. 49; Villing 249 Abb. 14. 
- b. Wolters/Bruns 93 Taf. 19, 8; 43, 12-13; 
Braun, K./Haevernick, T., Bemalte Keramik und 
Glas aus dem Kabirenheiligtum bei Theben. Das Ka- 
birenheiligtum bei Theben IV (1981) 34-36. 61 Nr. 
283-284 Taf. 19, 5. 9-10. - 5.-4. Jh. v. Chr. - Die 
G. mit der lateinischen Inschrift « Kabirio» mag ei- 
ne moderne Fälschung sein: CIL XIII 3, 2; 10027, 
255; Loeschcke, G./Niessen, C. A., Beschreibung 
römischer Altertümer (1911) 213 Nr. 4131 Taf. 123. 

1441. Über 40 Bronzeglocken und 100 Terra- 
kottaglocken, darunter 7 mit Weihinschriften für 
Athena. Sparta, Mus. Aus dem Heiligtum der 
Athena auf der Akropolis von Sparta. — Villing, 
passim. — Grossteils 5.—4. Jh. v. Chr. 

1442. (7 II 4 c Musik, róm. 3*) Bronzeglocke. 
Tarragona, Mus. Nac. 2.863. Aus Tarraco. - Hüb- 
ner, E., AA 9 (1894) 187; Pease 54; Fishwick, D., 
The Imperial Cult in the Latin West II 1, EPRO 108 
(1991) 204 Anm. 187 Taf. 93a-c. — 2. Jh. n. Chr. 
- Mit Inschr.: CACABVLVS SACRIS AVGVS- 
TIS  VERNACLVS | NVNTIVS | MAIOR 
SECVLVM BONVM S P Q R ET POPVLO 
ROMANO FELIX TARRACO. 
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1443.° Römische Bronzeglocke. Bonn, Rhein. 
Landesmus. 49, 44. Streufund Rhein-Wupper- 
Kreis. — v. Petrikovits, H., BonnJbb 150 (1950) 185- 
88 Abb. 25; Furger/Schneider 168. — Spates 1.-2. 
jh. n. Chr. - Mit Weihinschr.: DEO MER- 
CVRIO MAR(ius) VLPENVS MASSI V(otum) 
S(olvit) Lfibens) M(erito) («Für den Gott Merkur hat 
Marius Ulpenus, Sohn des Mass(iJus, sein Gelüb- 
de gern und nach Gebühr erfüllt. »). 

1444.* Merkurbüsten und -statuetten (z.T. 
ithyphallisch) mit G., z.B. bronzene Merkurbüste 
mit Darstellungen der kapitolinischen Trias, ange- 
hängte Glöckchen. Paris, Cab. Med. 363. — Pease 
50-51; von Petrokovits, H., a.O. 1443, 187 mit 
Anm. 65; Rolland, H., Bronzes antiques de Haute- 
Provence, Gallia Suppl. 18 (1965) 53-55 Nr. 65 Abb. 
65; vgl. Franken, N., Aequipondia. Figürliche Lauf- 
gewichte römischer und frühbyzantinischer Schnellwa- 
gen (Diss. Bonn 1994) 210-211; Trumpf-Lyritzaki 
174. — Spátes 1.—2. Jh. n. Chr. 

1445. Bronzestatuetten. — Herter, H., De Pria- 
po (1932) 139 Nr. 44-46. — Herme des Priapos mit 
G. in der Hand. 


BILDZEUGNISSE 

1446. Volutenkratere, apul. rf. Dionysos mit 
G. - a. Genf, Mus. 15036. - LIMC VIII Mainades 
43*; RVAp I 51, 43. - b. Ruvo, Mus. Naz. Jatta 
J 1499. - RVAp I 169, 33. - Um 380-70 v. Chr. - 
Dionysos mit Glóckchen. 

1447. Amphora/Loutrophoros, apul. rf. Mün- 
chen, Antikenslg. 3300. - RVAp II 535, 297 Taf. 
200. - Um 330-320 v. Chr. - Dionysos mit G. am 
Thyrsos und Mänade mit G. - Das Motiv der Mä- 
nade mit G. überlebt bis in byzantische Zeit: Ga- 
rezou, M.-X., «Le roptron et la clochette: musique 
dionysiaque sur un plat byzantin», AntK 36 (1993) 
111-119. 

1448.* Volutenkrater, apul. rf. Berlin, Staatl. 
Mus. 1984.40. - LIMC IV Hades 85*; VIII Suppl. 
Kouretes, Korybantes 37* Giuliani, L., Tragik, 
Trauer und Trost. Bildervasen fiir eine apulische To- 
tenfeier (1995) 105-106. — Korybant mit G. 

1449.* Glockenkrater, paestan. rf. Melbourne, 
Nat. Gall. D 391/1980. - RVP I 66 Nr. 24 Taf. 
21c: Asteas. — Um 330-320 v. Chr. - Dionysos mit 
G. am Handgelenk. 

1450.9? Bemalter Altar. Delos, Haus D, Stadi- 
umsquartier E, Insula I. - Bulard, M., Description 
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des revêtements peints à sujets religieux. EADélos IX 
(1926) 156—158 Taf. 18. 25, 1; Bruneau, Cultes 594- 
600. — Wohl nach 166 v. Chr. — Ein mit einer Glo- 
cke behängtes Schwein wird zum Opfer geführt. 

1451. a. Sarkophag. Ostia, Mus. 40. Aus Ostia. 
— Pease Abb. 16-18; Turcan, SarcDion 324-325 
Abb. 47; Cremer, M., «Der Schellenmann», Ep- 
Anat 7 (1986) 21-33. — 2. Viertel 3. Jh. n. Chr. -b. 
Grabrelief. Manisa, Mus. Aus Kula, Lydien. — 
Robert, L., BCH 107 (1983) 597-598 Abb. 1; Koch, 
G., in Roman Funerary Monuments in the J. Paul 
Getty Mus. I (1990) 18-21 Abb. 9-11. - 255/6 n. Chr. 
- a und b: bakchischer Hirt mit Schellengurt. 

1452. Votivtafel aus Silberfolie. Bad Homburg, 
Saalburg-Mus. Aus Stockstadt. - Clauss, Mithras 
63 Abb. 15; 179. - 2. Jh. n. Chr. - Mithräum mit 
Stier tötendem Mithras, von der Decke hängt ei- 
ne G. 

1453. Fr. einer Basaltstatuette. Frankfurt a.M., 
Arch. Mus. X 16185. Aus dem Mithräum von Ni- 
da-Heddernheim. — Huld-Zetsche, I., Mithras in 
Nida-Heddernheim (1986) 75 Nr. 39. -— Wohl 1. 
Hälfte 3. Jh. n. Chr. — Aion (?) mit G. auf Podest 
oder Altar. 
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Gong 

Antike Gongs waren Signalinstrumente, deren 
Klang eine reinigende Wirkung zugeschrieben 
wurde. Aussehen und genaue Funktion sind oft 
unsicher. 

In der Musikwissenschaft wird der G. als Auf- 
schlaggefässidiophon aus Metall definiert, dessen 
Schwingungen zum Scheitel hin zunehmen; er 
wird in der Mitte angeschlagen und nicht wie 
Glocken oder Becken und Kymbala in der Mitte 
befestigt (Schwörer-Kohl, G., MGG? II [1995] 
1504-1533; vgl. auch Kunst, J., MGG! V [1956] 
518-522). Als Schallbecken hat er Gefässcharakter 
und unterscheidet sich somit von flachen, randlo- 
sen Klangscheiben/Schlagplatten, die im Volks- 
mund ebenfalls als G. bezeichnet werden und hier 
mit behandelt werden. Das griechische Wort echei- 
on scheint zumeist solche bronzenen Schallgefässe 
zu bezeichnen. In der römischen Antike sind auch 
flache bronzene Klangscheiben (discoi) belegt. In 
beiden Kulturen waren es zumeist Bronzegefässe 
aus anderen Lebensbereichen (z.B. Kessel, Schil- 
de), die vorübergehend die Funktion von G. hat- 
ten; von Bedeutung war der Klang der Bronze, 
nicht die äussere Erscheinung des Instruments. 

Im Griechischen bezeichnen die Begriffe echei- 
on (von eche/echo = «Schall»/ « Widerhall») und 
chalkeion (« Bronzekessel») Bronzegefässe zur Er- 
zeugung eines nachhallenden Tons. Bei Vitruv (1, 
1, 9; 5, 5, 8) zum Beispiel sind echeia eherne pi- 
thos- oder kesselartige Gefässe, die - nach Noten- 
intervallen gestaffelt - der Resonanzverstärkung in 
griechischen und italischen Theatern dienten (vgl. 
Thielscher, P., in FS F. Dornseiff [1953] 334-371; 
Blume, H., in NPauly s.v. «Echeia»). 

Im kultischen Kontext sind G. im Zusammen- 
hang mit Zeus in Dodona, Kore und Demeter in 
Eleusis, der chthonischen Artemis, vielleicht auch 
der Dea Syria (Bronzeinstrumente), Dionysos 
(Schlagplatten) sowie den Lemurien (Bronzegefäs- 
se) und Saliern (Schilde) attestiert. Eine Verwen- 
dung von G. in römischen Tempeln hingegen ist 
nicht mit Sicherheit bezeugt; ob Münzen der Gens 
Petillia die Fassade des Tempels des Iuppiter Capi- 
tolinus tatsächlich mit G. oder Glocken in den In- 
terkolumnien zeigen, ist zweifelhaft (Suet. Aug. 
91; vgl. DA I 902 Abb. 1146-1147). 

Der bekannteste antike ‘G.’ ist wohl das Dodo- 
naion chalkeion (grundlegend Cook; Parke), wobei 
es umstritten bleibt, inwieweit es sich dabei um ein 
Kult- oder gar Orakelinstrument handelte. Anti- 
ke Quellen erwähnen ihn meist in Sprichwörtern 
und Redewendungen (z.B 1454. 1455), in denen 
sein nachhallender Schall eine Metapher für bered- 
te Menschen ist, und geben zwei konkurrierende 
Beschreibungen davon. Eine geht auf den Atthi- 
dographen Demon aus dem späten 4. Jh. v. Chr. 
zurück (1460) und beschreibt einen Kreis von vie- 
len Dreifusskesseln, die so eng beieinander stehen, 
dass, wenn einer angestossen wird, die Vibration 
sich auf alle anderen überträgt. Die Kessel waren 
wohl mit der Zeit angesammelte Weihgeschenke. 


Die andere Variante, die auf Aristoteles bzw. 
hellenistische Autoren zurückgeht, nennt einen 
einzigen G. (1461). Dieser war ein Bronzekessel 
auf einer Säule, welcher erklang, wenn er von drei 
mit Knöchelchen bestückten und vom Wind be- 
wegten Peitschenriemen getroffen wurde; die 
Peitsche gehörte zur Statue eines Jungen auf einer 
benachbarten Säule. Strabon (1457) berichtet, dass 
die nicht sehr grosse Gruppe ein Weihgeschenk der 
Kerkyraier war, und dass der Klang zu hören war, 
bis man bis 400 gezählt hatte. 

Es mag sein, dass beide Varianten gleichzeitig 
oder nacheinander (Cook) existierten. Zumindest 
im Fall der Säulengruppe war die Klangerzeu- 
gung eher zufällig (durch den Wind bedingt); ob 
bei dem Kesselring Besucher oder Priester den 
Klang erzeugten, ist nicht überliefert. Bei beiden 
G. aber war der Schall anhaltend. Ob er eine 
Orakelfunktion gehabt haben könnte, bleibt um- 
stritten; die Notiz des Kallimachos (1455) zu den 
«Priestern des nie schweigenden Kessels» reicht 
als Beleg für ein Orakel nicht aus. Erst verschie- 
dene römische und spätantike Quellen (1458. 
1459) behaupten, im Klang der Kessel äussere 
sich wie im Rauschen der Blätter der dodo- 
näischen Eiche die göttliche Stimme. Eine solche 
Orakelfunktion wird jedoch von vielen For- 
schern angezweifelt (vgl. Cook 22; Parke 86-91; 
Gartziou-Tatti, A., «L’oracle de Dodone. Mythe 
et rituel», Kernos 3 [1990] 175-184; Rosenberger, 
V., Griechische Orakel [2001] 63). Sicher hatte der 
anhaltende Schall des G. von Dodona jedoch 
zumindest die apotropäische Funktion des Klangs 
der Bronze; vielleicht spielten auch Konnota- 
tionen von durch Zeus erzeugtem Blitz und 
Donner eine Rolle (Parke 91). 

Im Gegensatz zum G. von Dodona wurde der 
G. (echeion) von Eleusis vom Hierophanten nur bei 
der Anrufung der Persephone geschlagen (1456) 
und mag als Signal zum Herbeirufen der Gottheit 
wie auch zur Abwehr böser Kräfte aus der Unter- 
welt gedient haben. Über das Aussehen dieses G. 
wissen wir nichts. Lärm von echeia war vielleicht 
auch integraler Bestandteil der Prozession der 
Mysten von Eleusis nach Athen (am Ort namens 
«Echo», s. Lenormant, F., Monographie de la voie 
sacree eleusinienne [1864] 278-282); ansonsten sind 
jedoch Kymbala und Tympana die üblichen In- 
strumente im Kult der Demeter. 

Wie das chalkeion, das laut Theokr. 2, 36 ge- 
schlagen wurde, um die Erde für die herannahen- 
de chthonische Artemis heilig zu machen, aussah, 
ist genauso unklar wie das Aussehen des poiema 
chalkeon, welches der Priester der Dea Syria (Lu- 
kian. Syr. d. 29) läutet und welches wohl Signal- 
wirkung im Kult hatte. 

In all diesen Fällen beruht die Wirksamkeit des 
G. auf dem Klang der Bronze. Dass dieser in Pu- 
rifikations- und Totenriten eine Rolle spielte, ist 
bei Apollodor (1456) überliefert und findet im py- 
thagoräischen Glauben, dass der Klang der Bron- 
ze die Stimme eines in der Bronze gefangenen Dä- 
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mons sei (Porph. v. Pyth. 41 = Aristot. fr. 196 Ro- 
se), ihren extremsten Ausdruck. 

Sowohl eine Signal-, als eine apotropäische und 
eine reinigende Funktion hatte Bronzeklang im 
klassischen Sparta, wo laut Herodot (6, 58) nach 
dem Tod des Königs Frauen kesselschlagend 
(AéBytasg xpor&oucı) durch die Strassen gingen. In 
Rom scheint das acetabulum (Essigtopf) ein ver- 
wandtes schallproduzierendes Instrument gewesen 
zu sein (Cassiod. de mus. 573 [1656]; vgl. Cremer, 
M., EpAnat 7 [1986] 31). 

Bronzene ‘Behelfsgongs’ sind auch direkt für 
kultische Kontexte in Rom bezeugt: Laut Ovid 
schlug der pater familias am römischen Lemurien- 
fest Bronzegefässe, um die Toten zu vertreiben, 
die sich während des Festes im Haus niedergelas- 
sen hatten (Ov. fast. 5, 441-2; vgl. Cook 19). Das 
Schlagen von Schilden konnte eine ähnliche Funk- 
tion erfüllen; in Rom schlugen die Salier bei 
Prozessionen ihre Schilde mit Schwertern wie einst 
die Koureten in Kreta, um Unheil von Zeus fern- 
zuhalten (s. 1425 und LIMC VII s.v. «Kouretes, 
Korybantes»). 

Eine gewisse Beliebigkeit der Geräte, die als G. 
dienten, und insbesondere die Verwendung von 
Haushaltsgerät erklärt zumindest zum Teil das 
Fehlen eindeutig als G. definierbarer Gegenstände 
im archäologischen Fundmaterial. Erhalten sind 
hingegen einige römische Beispiele und Darstel- 
lungen einer Scheibe mit zentraler Öffnung, dis- 
cus, die von einem Stab hängend mit einem Schlä- 
ger geschlagen wurde (1462). Deren häuslicher 
Gebrauch ist wahrscheinlich (vgl. Cic. de or. 5, 2 
und M. Aur. epist. Front. ad Marc. Caes. 4, 6: dis- 
cus als Thermensignal). Ähnliche Scheiben finden 
sich jedoch auf provinizialrómischen Reliefs auch 
im Besitz von Mänaden (1463) und Satyrn (1464) 
und weisen somit auf den Gebrauch von Klang- 
scheiben im dionysischen Kult; vermutlich hatten 
sie ähnlich wie — Glocken sowohl eine apotro- 
päisch-reinigende als eine Signalfunktion. 


KATALOG 
LITERARISCHE QUELLEN 

1454. Men. fr. 6o Kórte = PCG VI 2 F 65 (um 
342-291 v. Chr.). - «Den Gong in Dodona zum 
Erlöschen zu bringen, welcher - so sagen sie — den 
ganzen Tag erklingt, wenn ein Vorübergehender 
ihn berührt, wäre einfacher, als ihren Mund zum 
Stillhalten zu bringen. » 

1455. Kall. h. Ap. Del. 286. — «Priester des nie 
schweigenden Kessels.» 

1456. Apollod., FGrH 244 F 110a. b (= Schol. 
Theokr. 2, 35-36). -— Vgl. Cook 14 Anm. 1. - 
«Bronze wurde bei Mondfinsternissen und Be- 
gräbnissen zum Klingen gebracht, da sie angeblich 
eine reinigende Wirkung hatte und Befleckung 
abwandte. Deswegen wurde sie in allen möglichen 
Entsühnungs- und Reinigungsritualen verwendet, 
wie Apollodor in Über die Götter berichtet... Der 
Klang von Bronze war der den Verstorbenen ei- 
gentümliche Klang. In Athen, sagt Apollodor, 


schlägt der Hierophant einen rufenden Gong 
(echeion) bei der Anrufung der Kore. Und bei den 
Lakoniern ist es Sitte, einen Kessel zu schlagen, so- 
bald der König gestorben ist.» 

1457. Strab. 7, fr. 3 (vgl. Cook), vielleicht auf 
Quellen des 2. Jhs. v. Chr. basierend. — «Das 
sprichwórtliche ‘Bronzegefäss in Dodona’ erklärt 
sich folgendermassen: Im Heiligtum war ein 
Bronzegefäss, über dem die Statue eines Mannes 
angebracht war, der eine Bronzepeitsche hielt, ei- 
ne Weihung der Korkyraier. Die Peitsche bestand 
aus drei Riemen, gearbeitet in Art einer Kette; da- 
ran hingen Knöchelchen, welche kontinuierlich an 
das Gefäss schlugen, wann immer sie vom Wind 
bewegt wurden, und so Töne erzeugten, die so 
lang anhielten, dass wer die Zeit vom Beginn bis 
zum Ende des Tones messen wollte, bis 400 zäh- 
len konnte. Daher kommt auch das Sprichwort 
‘Peitsche der Korkyraier’.» 

1458. Lucan. 6, 426-427. — (In einer Liste von 
Orakelmethoden:) «Was Dodona mit ihren 
Früchten, die erste Ernährerin, durch das Erz Iup- 
piters hören lässt (aere Iovis sonet).» 

1459. Clem. Al. protr. 2, 11, 1. - Das dodonii- 
sche Bronzegefäss ist unter den paganen Orakeln 
aufgelistet. Dazu Schol. (p. 299 ad p. 10, 21 Stäh- 
lin):«...eine Orakelstätte des Zeus, wo (die Ora- 
kel) irgendwie durch tönende Kessel erfolgten» 
(Osonpwria..., Ev È] éXéyeto pavretov elvat Ard, 
did AcBHTaV RyobvtTwY TMG yeyvouevov). — Vgl. 
Nonnus Abbas in Greg. Naz. or. 5, 32 (Migne, PG 
36, 1045A); Cosmas in Mai, A., Spicilegium Ro- 
manum [1839-1844] II 172; Suda s.v. Dodone. 

1460. Demon, FGrH 327 F 20b (= Suda s.v. 
Dodonaion chalkeion). — «Demon sagt, dass das 
Orakel des Zeus in Dodona von einem Kreis von 
Kesseln umgeben sei, die einander beriihrten und 
die, wenn nur einer getroffen werde, nacheinan- 
der alle ertónten, so dass der Schall lange anhielte. 
Aristoteles [?] sagt, dass es zwei Säulen gäbe und 
auf der einen ein Kessel und auf der anderen ein 
Knabe mit einer Peitsche stehe, deren eherne Rie- 
men, vom Wind in Bewegung versetzt, gegen den 
Kessel schlügen, der dann erklinge.» Vgl. auch F 
20a (= Steph. Byz. s.v. Dodone); weitere Stellen s. 
FGrH, Komm. z. St. 

1461. Steph. Byz. s.v. Dodone. - «In Dodona 
stehen im Freien zwei parallel zueinander verlau- 
fende Säulen nebeneinander; auf der einen steht 
ein kleines Bronzegefäss in Form eines heutigen 
Kessels, auf der anderen ein kleiner Knabe mit ei- 
ner Peitsche in seiner rechten, dem Kessel zuge- 
wandten Hand. Wenn der Wind bläst, erheben 
sich also die Riemen der Peitsche (weiche aus 
Bronze sind, aber wie echte Riemen aussehen), 
und streifen zufällig das Bronzegefäss und zwar 
ununterbrochen, solange der Wind weht.» 


REALIA 

1462.* Klangscheiben: aufgehängte Bronze- 
scheiben mit Loch in der Mitte, die jeweils von 
einer Bronzestange hängen, an der auch ein eiser- 
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ner Schlägel befestigt ist. - Wohl 1. Jh. n. Chr. - 
a. Neapel, Mus. Naz. 78622. Aus Pompeji. - DA 
II 1, 280 Abb. 2467 s.v. «Discus»; Neugebauer, K. 
A., Bronzegerät des Altertums. Bilderhefte zur Kunst- 
und Kulturgeschichte II (1927) Taf. 11, 2; Jüthner 150 
Abb. 68. - Dm.: 25,5 cm. - b.* Boston, MFA 
99.500. — Comstock/Vermeule, BronzesBoston 
476-477 Nr. 697. - Dm.: 19 cm. 


BILDZEUGNISSE 

1463.* Grabrelief. Metz, Musées de la Cour 
d'Or E 4307. Aus Metz, Grab des Catullinus und 
der Sextilia. - DA V 341 Abb. 6993 s.v. « Tintin- 
nabulum»; Jüthner 149 Abb. 67. — Frau (Mäna- 
de?) schlägt gegen einen aufgehängten discus. 

1464.* Grabrelief. Regensburg, Hist. Mus. 
Lap. 61. Aus Regensburg. — Jüthner 147 Abb. 65. 
— Satyr hàlt einen aufgehángten discus. 


ALEXANDRA VILLING 


XII. Attribute von Kultteilnehmern, 
Schmuck von Heiligtümern und 
Opfertieren 


Zweige, häufiger von Laub- als von Nadelbäu- 
men, mit oder ohne Früchte, sind im griechischen 
Kult in grossen Mengen verwendet wurden. Ein 
Kapitel über Pflanzen im Kult, das sich auch mit 
den verschiedenen Pflanzenarten befasst, ist für ei- 
nen späteren Band des ThesCRA (3. Niveau) vor- 
gesehen; s. auch ThesCRA III 3 b Konsekration, 
Abschnitt IV.B Wreaths and bands; branches; da- 
her sollen hier einige Hinweise genügen (allgemein 
zu Kränzen und Zweigen: Blech, Kranz; zum 
Kranz in Etrurien: Coen, A., Corona etrusca 
[1999]; zu Kränzen und Girlanden in Rom: Guil- 
laume-Coirier, G., «L’ars coronaria dans la Rome 
antique», RA [1999] 331-370, sowie Bömer, F. P., 
Ovidius Naso. Die Fasten II [1958] 41-43). 

Die grösste Menge an Zweigen und Blumen 
wurde wohl zum Schmuck der Heiligtümer und 
der Profanbauten benötigt, die in Rituale einbezo- 
gen waren. Eine att. sf. Hydria zeigt z.B., wie ein 
Brunnenhaus mit Zweigen geschmückt wird 
(Würzburg, Wagner-Mus. L 316, ABV 334, 2; Si- 
mon, FührerWürzb 119 L 316; s. auch Manakidou, 
E., Hephaistos 11/12 [1992/93] 58 Abb. 7). Seltener 
werden Zweige an Gebäuden im Rahmen eines 
Rituals angebracht, wie sich z.B. für die Zweige 
auf dem Dach des « Viersäulenbaus» des Herakles 
(304-307. 1561) vermuten lässt. Rituell notwen- 
dig war es anscheinend auch — zumindest in Athen 
-, am Rand des Kanoun drei Zweige anzubringen 
(s. Abschnitt VI.C, Kanoun, 783. 786a. 789d). 

Als Schmuck konnten vor allem an kleineren 
Objekten in Heiligtümern anstelle von Zweigen 
auch Tänien, d.h. Binden aus gewebtem, wohl 
häufig sehr buntem Stoff angebracht werden 
(Krug, A., Binden in der griechischen Kunst. Unter- 
suchungen zur Typologie [1968]). An Gräbern sind 





Tänien der beliebteste Schmuck (694, z.B. auch 
Kurtz/Boardman, Burial Taf. 27; Kurtz, D., Athe- 
nian White Lekythoi [1975] Taf. 19. 20. 25, 2; 26, 
23 333 35, 33 39-41. 43), doch kommen auch Blatt- 
kranze und Zweige vor (Kurtz a.O. Taf. 22, 1; 23, 
3; 26; 2; 35, 33 36, 3). 

Für Heiligtümer stellte man oft aufwendigeren 
Pflanzenschmuck her, Girlanden, deren Grund- 
substanz ebenfalls Zweige waren, die aber nicht 
nur mit Früchten und Blüten, sondern auch mit 
anderen schmückenden Elementen ausgestattet 
werden konnten (z.B. Pinakes oder Boukranien: 
1483. 1565; ThesCRA IV ı b Dartellungen von 
Kultorten 12g*. 53d; LIMC IV Herakleidai 9*; V 
Kreusa I 8*). Wenn man den Darstellungen glau- 
ben darf, wurden die Girlanden im Lauf der Zeit 
immer üppiger, vom einfachen Zweig, der auf at- 
tischen Vasen des 5. Jhs. v. Chr. um einen Altar 
geschlungen ist (z.B. ThesCRA IV ı b Darstellun- 
gen von Kultorten 52a* und Volutenkrater Ruvo, 
Mus. Naz. Jatta J 1093: ARV? 1184, 1; Sichter- 
mann, SlgJatta K 10 Taf. 14-15), bis zu den Gir- 
landen der Ara Pacis (Lit. zur Ara Pacis: 8; zu rö- 
mischen Girlanden: Honroth, M., Stadtrömische 
Girlanden [1971]). In der Realität war diese Steige- 
rung vermutlich ebenfalls vorhanden, wenn auch 
sicher weniger geradlinig und einheitlich. 

Teilnehmer an Kulthandlungen mussten in 
Griechenland Kränze tragen; in Bildern kann die- 
ser Umstand dazu benutzt werden, den sakralen 
Charakter der dargestellten Handlung zu verdeut- 
lichen. Das gleiche gilt für Zweige, die während 
einer Prozession von den Teilnehmern in der Hand 
gehalten werden. Sie können zwar im weiteren 
Verlauf des Ritus zum Besprengen benutzt werden 
(s. Abschnitt II), besassen aber offenbar auch einen 
von diesem praktischen Aspekt unabhängigen 
Wert, sonst würde wohl kaum eine Gruppe in der 
Panathenäen-Prozession nach diesen Zweigen be- 
nannt worden sein (Thallophoren, d.h. Zweigträ- 
ger, Aristoph. Vesp. 544-545 mit Schol., weitere 
Lit. bei Berger/Gisler-Huwiler, PartheDokFries 67 
f. 133 f. 196 Nr. 202-205). In Bildern können die- 
se Zweige eine ähnliche Aufgabe übernehmen wie 
die Kränze und anzeigen, dass die so ausgestatte- 
ten Personen an einer sakralen Handlung teilneh- 
men. Allerdings wird dieses Mittel nur sehr unre- 
gelmässig eingesetzt: So sind z.B. auf attischen 
Vasen des 6. Jhs. v. Chr. Zweige fast in allen Pro- 
zessionsszenen zu finden (etwa van Straten, Hiera 
Abb. 2-4. 6-7. 10-12. 17-20; Gebauer, Pompe 
Abb. 3-11. 16-17. 23. 26-27. 31-33. 35-39), im 5. 
Jh. dagegen kaum. 

Zweige mit speziellen Funktionen sind meist 
durch irgendeine Besonderheit von den üblichen 
Prozessions- und Besprengungs-Zweigen unter- 
schieden, sie stammen entweder von besonderen, 
kultspezifischen Pflanzen oder sind durch zusätzli- 
chen Schmuck von den üblichen Zweigen unter- 
schieden. So ist der Zweig, den die Schutzflehen- 
den tragen (s. ThesCRA III 6 d Hikesie S. 206), 
mit einem Stemma umwunden (s. 1565, Abschnitt 





XII.B), und am Fest der Oschophoria werden 
Rebzweige mit Trauben getragen (Deubner, Feste 
142-147 ; Simon, Festivals 89-92 mit weiterer Lit.). 
Die —eiresione wurde mit den Früchten der 
Jahreszeit und anderen Dingen verziert, die 
Fruchtbarkeit und Fülle an Lebensmitteln signali- 
sieren. Verwandt ist ihr die lakonische korythale 
(xopv8dry, xopubcrera, xopufæAlc), ein Lorbeer- 
zweig, der mit stemmata umwunden war und wie 
die eiresione vor den Häusern aufgestellt wurde (so 
Hesych. s.v. korythalia), allerdings bei anderen Ge- 
legenheiten (zur Artemis Korythalia und zu der 
korythale, die nur von spätantiken Lexikographen 
überliefert wird, denen möglicherweise auch ein 
Teil der Parallelen zwischen eiresione und korythale 
zuzuschreiben ist: Nilsson, Feste 182-184; id., RE 
XI 2 [1922] 1465 s.v. «Korythale»; Schönberger, 
O., Griechische Heischelieder [1980] 40). 

Zu den Segenszweigen gehörte wohl auch die 
böotische kopo Gemen, zemol der Prozession am 
Daphnephorie-Fest in Theben (Prokl. bei Phot. 
bibl. p. 321b = Schol. Clem. Al. protr. 10, 10; s. 
Nilsson, Feste 164 f.; Schönberger a.O. 37 f.; Bur- 
kert, Structure 135), bei der es sich allerdings nicht 
um einen Zweig im engeren Sinn handelte. Das 
Fest ist nach den Lorbeerzweigen benannt, die der 
Apollonpriester und ein Chor von Jungfrauen tru- 
gen. Wichtiger war dabei aber die kopo. Sie be- 
stand aus einer Stange aus Olivenholz, an der oben 
eine grosse Bronzekugel befestigt war, von der 
kleinere Kugeln herabhingen. Die Stange war mit 
Lorbeer, Blüten, roten stemmata und Bändern ge- 
schmückt. Eine ähnliche, allerdings weniger reich 
geschmückte Stange spielte wahrscheinlich in 
Athen bei einem Frühlingsfest des Dionysos eine 
Rolle (s. Abschnitt 'XIII.A.2, «Maypole»). Zu 
den aus mehreren Bestandteilen zusammengesetz- 
ten Stäben gehören auch die Stäbe der eleusini- 
schen Mysterien und des Dionysos-Kultes, 
—«Bakchos» und — Thyrsos. Im Gegensatz zu 
den bisher genannten Zweigen dienten sie aller- 
dings auch als Abzeichen der Eingeweihten. 

Im römischen Kult waren Zweige und aus 
Pflanzen zusammengesetzte Gebilde nicht so 
häufig wie in Griechenland. Auch hier wurden 
Heiligtümer mit Zweigen (1) und Girlanden ge- 
schmückt, und Prozessionsteilnehmer trugen 
Zweige, die auch zur Besprengung dienen konn- 
ten (s. Abschnitt II.B.4, s. auch 41. 1062). Der 
Thyrsos wurde als thyrsus von rómischen dionysi- 
schen Vereinen übernommen. 

Spezifisch römisch sind dagegen Abzeichen 
verschiedener Priesterämter, sei es in Trachtdetails 
oder Insignien wie dem — lituus. In Griechenland 
sind Priesterinnen in Bildern häufig an den 
Tempelschlüsseln zu erkennen, die sie in der Hand 
halten (1567); kleidouchos (Schlüsselträgerin) 
konnte einer ihrer Titel sein, s. dazu ausführlich 
mit Listen von Darstellungen Mantis, A. G., 
IloofAfuara Tic eixovoyoapiac vàv iepeu)v xai 
tay isgéwy otny aoyaia EAAnvırn véyvn (1990) 
28-65 Taf. 5-27. 49-53 (Schliisseltypen). Priester 


können Szepter tragen (Mantis a.O. 82 ff. passim), 
aber auch durch ein Messer charakterisiert sein (s. 
1028). Zum Dadouchos gehören selbstverständlich 
Fackeln (s. Clinton, SO 68); wo es im Ritus oder 
aus praktischen Gründen erforderlich war, konn- 
ten natürlich auch andere Priester und Priesterin- 
nen Fackeln benutzen. Insigne eines speziellen 
Priesteramtes ist keines dieser Geräte, daher sind 
sie nicht mit dem römischen lituus zu vergleichen. 
In Rom war selbst der Stab, den die flamines oder 
ihre Begleiter trugen, um einen Kontakt mit un- 
reinen Personen zu verhindern, kultisch festgelegt 
und hatte einen speziellen Namen: comm(oJetacu- 
lum (s. dazu Siebert, Instrumenta 123. 267 mit Lit.). 


A.Kultstäbe und ähnliches 


BIBLIOGRAPHIE: Bakchos: Beazley, J. D., «Bakchos- 
Rings», NC (1941) 1-7; Bérard, C., «La lumière et le fai- 
sceau: images du rituel éleusinien», Recherches et documents 
du Centre Thomas More 48 (1985) 17-33; Clinton, SO 103; 
Pringsheim, H. G., Archäologische Beiträge zur Geschichte des 
eleusinischen Kultes (1905) 14-19. 

Eiresione: Baudy, D., «Heischegang und Segenszweig. 
Antike und neuzeitliche Riten des sozialen Ausgleichs, Ei- 
ne Sudie über die Sakralisierung von Symbolen», Saeculum 
37 (1986) 212-227; Burkert, Structure 134 £.; Calame, Thé- 
sée 293 £.; Deubner, Feste 198-201; Schönberger, O., Grie- 
chische Heischelieder (1980) 17-42; Waldner, K., Geburt und 
Hochzeit des Kriegers (2000) 192-194. 

Thyrsos: Edwards, M. W., «Representations of 
Maenads on Archaic Red-Figured Vases», JHS 80 (1960) 
78-87, bes. 84 f.; Horn, H. G., Mysteriensymbolik auf dem 
Kölner Dionysosmosaik (1972) 113 £.; Krauskopf, I., « Thys- 
thla, Thyrsoi und Narthekophoroi. Anmerkungen zur 
Geschichte des dionysischen Kultstabes», Thetis 8 (2001) 47- 
$2; Moraw, S., Die Manade in der attischen Vasenmalerei des 
6. und 5. Jhs. v. Chr. (1998) 53-55; Pfiffig, RelEtr 99; Rei- 
nach, A., «L'origine du thyrse», RHR 66 (1912) 1-48; 
Schauber, H., «Der Thyrsos und seine pflanzliche Sub- 
stanz», Thetis 8 (2001) 35-46; v. Papen, F. G., Der Thyrsos 
in der griechischen und römischen Kunst und Literatur (1905). 

Lituus: Alföldi, A., «The Main Aspects of Political 
Propaganda on the Coinage of the Roman Republic», in 
Essays in Roman Coinage Pres. to H. Mattingly (1956) 63-95 
bes. 85-87 (= Alföldi 1); id., «Der lituus als Machtsymbol 
und Sullas Belehnung mit der Macht durch Mah-Bellona», 
Chiron 6 [1976] 156-158 (= Alföldi 2); Jannot, J.-R., «In- 
signia potestatis. Les signes du pouvoir dans l’iconographie 
de Chiusi», in La civilta di Chiusi e del suo territorio. Atti 
XVII Conv. di Studi Etruschi ed Italici, Chianciano Terme 1989 
(1993) 217-337; Macellari, R., «Lituo in bronzo nel mus. 
‘Gaetano Chierici’...», Quaderni del Mus. Arch. Etnologico 
di Modena 1. Studi di Preistoria e Protostoria 1 (1994) 209-212; 
Piel, Th., «Le dieu, le roi et le prétre: le baton augural dans 
les représentations étrusco-latines du pouvoir», in Images et 
représentations du pouvoir et de Pordre social dans Pantiquité. 
Actes coll. Angers 1999 (2001) 189-198; Pfiffig, RelEtr 99; 
Siebert, Instrumenta 130-134. 172-174. 267 £.; Thuillier, 
J.-P., Les jeux athlétiques dans la civilisation étrusques, BEFAR 
256 (1985) 438-459 (1.4: La question du lituus dans les jeux). 


«Bakchos». Der eleusinische Kultstab 

Die eleusinischen Mysten sind in zahlreichen 
Bildwerken mit einem Stab aus Myrtenzweigen 
dargestellt, über den in der Literatur so gut wie 
nichts überliefert ist. Der Name, der sich für ihn 
eingebürgert hat, bakchos, ist an zwei Stellen 
(1465. 1466) zwar als Zweig der in die Mysterien 
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Eingeweihten bezeichnet; da beide jedoch in ei- 
nem rein dionysischen Kontext stehen und das 
Wort bakchos ohnehin auf Dionysos weist, ist wohl 
in beiden Fällen eher der Stab der Dionysos-Mys- 
ten gemeint, der sonst — Thyrsos genannt wird. 
Eine einzige, schwache Möglichkeit, bakchos auch 
auf die Eleusinischen Mysterien zu beziehen, be- 
stünde darin, in ihm einen Sammelbegriff für alle 
Mysterienstäbe zu sehen, der nur zufällig zweimal 
in dionysischem Umfeld genannt wird — dies ist 
jedoch nicht sehr wahrscheinlich. Wenn im Fol- 
genden «Bakchos» beibehalten wird, ist darunter 
nur der eingebürgerte Rufname zu verstehen. Ein 
Vorschlag von C. Berard, den eleusinischen Stab 
dragma (von Spdoooux = greifen, also das, was 
man greifen kann, eine Handvoll) zu nennen, be- 
ruht auf einer Passage bei Himerios (1467). Dort 
ist ausdrücklich gesagt, dass die Mysten paypata 
nach Eleusis bringen sollen. Zwar würde man, wie 
Clinton zu Recht bemerkt, bei den «yvmpicuara 
Autpou Blou» eher an Licht und Ähren denken, 
und Büschel aus drei Ähren gehören in der Tat zu 
den eleusinischen Kultsymbolen (1485); da aber, 
wenn Mysten dargestellt sind, immer Fackeln und 
das Myrtenzweigbündel erscheinen, könnte Hi- 
merios eventuell irrtümlich zwei Pflanzenbündel, 
den aus Myrten bestehenden Kultstab und die Äh- 
ren, zusammengezogen haben. Myrten selbst, aus 
denen neben dem Mystenstab auch Kränze für 
Priester und Festteilnehmer hergestellt wurden, 
sind für Eleusis auch in Schriftquellen sicher be- 
zeugt (vgl. Clinton, SO 23. 33. 103 f.; Cavanaugh, 
M. B., Eleusis and Athens [1996] 191). 

Der Stab, der das wesentliche Kennzeichen der 
Mysten ist und in Mythenbildern meist von den 
Protomysten, Herakles und den Dioskuren, getra- 
gen wird, ist erst kurz vor der Mitte des 5. Jhs. v. 
Chr zunächst auf attischen Vasen (1469-1471) si- 
cher belegt. Viel früher ist in einer sf. Prozessions- 
Szene (1468), die allgemein auf Eleusis bezogen 
wird, bereits ein Stab, den eine Frau hält, deutlich 
von den Fackeln der anderen Zugteilnehmer 
unterschieden. Wenn tatsächlich ein Bakchos 
gemeint sein sollte, so wäre die Verschnürung der 
Zweige damals noch mit einem spiralig gewickel- 
ten Band und nicht mit den später üblichen 
Ringen vorgenommen worden. Diese Ringe sind 
bei den Darstellungen des mittleren 5. Jhs. (1469- 
1471) dann klar zu erkennen, wenn auch noch 
nicht sehr exakt gezeichnet; als Muster sind allen- 
falls Punkte angegeben (1470-1471). Deutlicher 
ist der Bakchos dann am Ende des 5. Jhs. (1472a) 
zu sehen; die sehr fest gebundenen Zweige quel- 
len zwischen den Ringen hervor, die Ringe selbst 
haben noch kein Muster (Punkte noch auf 1473). 
Erst im Lauf des 4. Jhs. v. Chr. tauchen dann zwei 
— konstant wiederkehrende —- Ornamente auf: 1. 
Zwei Reihen sehr schmaler, hoher Dreiecke (eine 
Art Wolfszahnmuster) werden - in der Mitte und 
an den Enden - durch Querleisten zusammenge- 
fasst (1474. 1477. 1479. 1482), selten ist nur eine 
Reihe von Dreiecken dargestellt. 2. Ein nicht wei- 






ter unterteilter Ring ist mit einem «Union Jack »- 
Muster verziert (1485). Bei farbigen Wiedergaben 
sind die Dreiecke rot und weiss gemalt (1479). 

Vor allem diese Muster ermöglichen es, auch 
einzeln dargestellte Ringe zu erkennen; Beazley 
hat eine grosse Zahl von ihnen zusammengestellt. 
Sie können wie der Bakchos selbst (1484. 1485) 
als eleusinische Symbole verwendet werden 
(1479-1482) und müssen demnach eine Bedeu- 
tung gehabt haben, die über ihre praktische Funk- 
tion hinausging. In einer Reihe von Bildern liegen 
solche Ringe lose am Boden (1473. 1476. 1477), 
was nur bedeuten kann, dass sie nicht während der 
gesamten Dauer der Mysterienfeier die Myr- 
tenzweige zusammenhielten. Auf der «Regina 
Vasorum» (1475) ist ein Myrtenzweigbündel ohne 
Ringe dargestellt. Grundsätzlich kommen zwei 
Möglichkeiten in Betracht: (a) Sie wurden erst 
während der Mysterienfeier über die Zweige ge- 
streift. Dies ist auszuschliessen, da der Bakchos mit 
Ringen so häufig dargestellt wurde, dass er nichts 
Geheimes gewesen sein kann; er wurde wohl 
schon bei der Prozession von Athen nach Eleusis 
getragen. (b) Die Ringe wurden zu einem uns un- 
bekannten Zeitpunkt während der Feier abge- 
streift. Dazu passt, dass die losen Ringe meist in 
der Nähe des Triptolemos auf dem Flügelwagen 
liegen. Zwar wird der Flügelwagen im 4. Jh. v. 
Chr. bei Triptolemos fast attributiv gebraucht, 
dennoch markiert sein Auszug gewissermassen das 
Ende des eleusinischen Mythos. Auch die Geburt 
des Ploutos (1477) dürfte relativ spät in der eleu- 
sinischen Szenenfolge anzusiedeln sein. Wahr- 
scheinlich wurden die Ringe also gegen Ende der 
Mysterienfeier gelöst. Dass manchmal die Mysten 
noch vollständige Bakchoi halten, während schon 
Ringe am Boden liegen (1473. 1476), mag daran 
liegen, dass eben sie und nicht die losen Zweige 
den Mysten charakterisieren, der nur durch sie als 
solcher erkannt werden kann. Ohnehin kann nicht 
irgendein Geschehen innerhalb der strengster Ge- 
heimhaltung unterliegenden Feier dargestellt wor- 
den sein, die losen Ringe wären allenfalls eine 
schwache, nur dem Kundigen verständliche An- 
deutung. Vermutlich geschah mit den Bakchoi 
noch mehr, denn einmal hält auch Persephone ne- 
ben der Fackel einen Bakchos (1477). 

Dass das Aussehen der Bakchoi in Athen allge- 
mein bekannt war, ist leicht zu erklären durch die 
Annahme, dass sie in der grossen Prozession mit- 
getragen wurden. Ausserhalb Athens fehlte diese 
Anschauung. Der Dareios-Maler (1483) musste 
offensichtlich nach einer nicht sehr genauen Be- 
schreibung sich selbst ein Bild machen, als er He- 
rakles einen Bakchos in die Hand geben wollte. Er 
hat richtig Bindungen angegeben, die natürlich 
nicht das Muster der Bakchos-Ringe tragen, liess 
die Zweige aber im oberen Teil auseinanderquel- 
len, sodass man fast den Eindruck gewinnt, dass 
die Bindung schon halb gelöst sei, was sicher nicht 
beabsichtigt war. Auch bei dem Stab der auf der 
Urne Lovatelli am vollständigsten erhaltenen Bil- 








derfolge sind nur auf den Campana-Platten (1487) 
Myrtenblätter zu erkennen. Dass keine Ringe zu 
sehen sind, kann dort nicht als bewusstes Weglas- 
sen interpretiert werden. 


KATALOG 

1465. Schol. Aristoph. Equ. 408; VS 21 B 17. - 
«Bakchos nennen sie nicht nur Dionysos, sondern 
alle in die Mysterien (7& öpyıa) Eingeweihten, und 
auch die Zweige, die die Mysten tragen. Xeno- 
phanes erwähnt (sie) in den Silloi: ‘<bakchoi> aus 
Fichte standen um das wohlgefügte Haus’ (£oräcıv 
8 arms <Bd&xyou> muxivoy reel Spx). » 

1466. Hesych. s.v. bakchos. — «Der Priester des 
Dionysos, und der Zweig in den Mysterien (èv 
TAG TEAETAIG). » | 

1467. Him. orat. 41, 1. — «Die attische Sitte 
hiess die Mysten Licht und $p&yuara nach Eleu- 
sis zu tragen, die Kennzeichen einer kultivierten 
Lebensweise (fuépou Blou yvopiouara)» (Bérard 
17; Clinton, MC 49 Anm. 102). 

1468. (= 1386) Loutrophoros-Fr., att. sf. Eleu- 
sis, Mus. 1467 (ex 1215). - Kourouniotis, K., Arch- 
Epl (1937) I 240-246 Abb. 12-14. 16-18; Shapiro, 
Art and Cult 83 Taf. 38b-c. - Um 530 v. Chr. - 
Halsbild: Prozession von Männern, Frauen und 
Kindern. Der vermutlich den Zug anführende 
Mann (Dadouchos?) hält zwei Bündelfackeln. Ihm 
folgen weitere Figuren, teils mit Fackeln. Eine 
Frau hält einen deutlich anders gestalteten Stab 
(Kourouniotis Abb. 13. 17), der mit den späteren 
Bakchoi nur den oberen runden Abschluss ge- 
meinsam hat. Schrägstriche am Stab könnten eine 
spiralige Verschnürung andeuten. 

1469. (= II 3 c Initiation 25) Skyphos, att. rf. 
Brüssel, Mus. Roy. A 1o. - LIMC IV Herakles 
1401*; ARV? 661, 86; Bianchi, Mysteries Abb. 34; 
Clinton, MC 136 Nr. 7 Abb. 35. - Um 460 v. Chr. 
— Herakles und ein junger Mann (Iolaos?, Dios- 
kur?) mit Bakchoi in der L. zu Seiten eines Pries- 
ters (langer Chiton, Himation) mit zwei Fackeln. 
Alle tragen Myrtenkränze, der Priester zusätzlich 
eine Binde im Haar. 

1470. (= 1387) Stamnos, att. rf. Eleusis, Mus. 
636. — ARV? 1052, 23; Kourouniotis, a.O. 1468, 
227 Abb. 1-4; Mylonas, Eleusis 209 f. Abb. 78; 
Bianchi, Mysteries Abb. 36. - Um 450 v. Chr. - 
Dadouchos in eleusinischer Priestertracht mit zwei 
Fackeln führt einen Mysten mit Bakchos. Unmit- 
telbar über seiner r. Hand, mit der er den Stab 
hochhält, ist ein Ring zu erkennen. L. Frau (Per- 
sephone?) mit Fackel und Ähren (?). 

1471.* Kolonnettenkrater, att. rf. Neapel, 
Mus. Naz. 127930 Aus Cumae Grab CI. - ARV? 
532, 53; Gabrici, E., Cuma, MonAnt 22 (1913) 458 
Taf. 83, 2; Beazley 7. - 460-450 v. Chr. - Ein Bär- 
tiger mit Priesterbinde, in langem Chiton, mit der 
R. eine Fackel schulternd, führt eine Frau in Chi- 
ton und Mantel am Handgelenk nach 1. Sie hält in 
der L. einen Bakchos. 

1472. a.* Stamnos, Fr., att. rf. Boston, MFA 
03.842. - LIMC IV Eumolpos 22*; ARV? 1315, 2; 
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Clinton, MC 136 Nr. 2 Abb. 31. — Ende 5. Jh. v. 
Chr. - R. Triptolemos auf dem Flügelwagen, in 
der Mitte ein junger Mann in eleusischer Priester- 
tracht mit zwei Fackeln, 1. Herakles mit Bakchos 
in der L. Ganz r. Demeter und Kore. — b. Hera- 
kles mit Bakchos auch LIMC V Herakles 1403, 
Clinton, MC 133 Nr. 2 Abb. 20-21. 

1473. Amphora, att. rf. Kos, Mus. - LIMC IV 
Herakles 1406; Demeter 390*; Clinton, MC 136 
Nr. 8 Abb. 34. — Frühes 4. Jh. v. Chr. - In der 
Mitte Triptolemos auf dem Flügelwagen nach r. 
Vor ihm am Boden Omphalos, an dem ein Bak- 
chos lehnt, davor zwei einzelne Ringe. R. unten 
und I. oben je ein junger Mann mit einem Bak- 
chos, l. unten naht ein weiterer, ebenfalls mit ei- 
nem Bakchos, auf einem Zweigespann. Herakles 
mit Keule und Myrtenkranz sitzt oben in der Bild- 
mitte. 

1474. (= 651.1562, = III 3 b Konsekration 81*) 
Pinax der Niinnion, att. rf. Athen, NM 11036. 
Aus Eleusis. - Bianchi, Mysteries Abb. 35; Clinton, 
MC 73-75 Frontispiz. - Um 370 v. Chr. - Unter- 
halb des Omphalos zwei gekreuzte Bakchoi. Die 
das Bildfeld seitlich begrenzenden Leisten sind 
ebenfalls als Bakchoi gestaltet. 

1475. (= 414°, 4» 12 c Rauchopfer 21) Reliefhy- 
dria, att. St. Petersburg, Ermitage B 1659 (Regina 
Vasorum). - LIMC IV Herakles 1404; Demeter 
405*; Gorbunova, X./Saverkina, I., Greek and 
Roman Antiquities in the Hermitage (1975) Abb. 75 
(Farbabb. der Mittelgruppe); Bianchi, Mysteries 17 
f. Nr. 5 Abb. 5, 2-3; Clinton, MC 134 Nr. s Abb. 
17-19. - Mittleres 4. Jh. v. Chr. - Zwischen der 
thronenden Demeter und der stehenden Kore nie- 
deres Thymiaterion, an das zwei sich überkreuzen- 
de Bakchoi angelehnt sind. Auf den in Relief wie- 
dergegebenen Zweigbündeln sind keine Ringe und 
überhaupt keine Spuren einer Einschnürung zu se- 
hen. R. von Kore Herakles mit Keule und Bak- 
chos, Ringe oder Einschnürungen sind nicht zu er- 
kennen, aber auch nicht sicher auszuschliessen. L. 
Triptolemos auf dem Flügelwagen. - Vgl. dage- 
gen den Bakchos des jungen Mannes ganz r. auf 
der Relieflekythos Louvre CA 2190 (Eubouleus?; 
LIMC II Athena 499%; IV Eubouleus 16; Zervou- 
daki, E. A., RM 83 [1968] Taf. 22, 2): schon im 
Umriss sind Ringe und herausstehende Blätter zu 
unterscheiden. 

1476. Glockenkrater, att. rf. London, BM F 
68. — LIMC III Dioskouroi 169*; IV Herakles 
1402; ARV? 1446; Beazley 2 Abb. 2; Bianchi, 
Mysteries Abb. 33; Clinton, MC 134 Nr. 4 Abb. 
24. — Mittleres 4. Jh. v. Chr. - In der Mitte De- 
meter, Kore und Triptolemos auf dem Flügelwa- 
gen, zu Füssen der Mittelgruppe zwei Bakchosrin- 
ge. Von l. kommt Herakles mit Bakchos und 
Keule, in der oberen Bildhälfte ganz r. und 1. die 
Dioskuren ebenfalls mit Bakchoi. 

1477.* Hydria, att. rf. Istanbul, Arch. Mus. — 
LIMC IV Ge 28*; VII Ploutos 7; Beazley 3 Abb. 
3; Bianchi, Mysteries Abb. 3; Clinton, MC 133 Nr. 
3 Abb. 29. - Mittleres 4. Jh. v. Chr. — Die aus der 
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Erde auftauchende Erdgöttin überreicht Demeter 
den auf einem Füllhorn sitzenden Ploutosknaben. 
Darüber Triptolemos auf dem Flügelwagen. Zu 
seinen Füssen ein Bakchosring. L. von Ge Kore, 
die eine Fackel und einen Bakchos hält. Zwischen 
ihr und Ge ein weiterer Bakchos. 

1478. Figuren-Lekythos, att. Verschollen., 
ehem. Sig. Piot. - Trumpf-Lyritzaki, M., Grie- 
chische Figurenvasen des Reichen Stils und der spáten 
Klassik (1969) 17 f. Nr. 41; Bianchi, Mysteries Abb. 
46. — 4. Jh. v. Chr. - Junger Mann mit langem 
Haar, in bodenlangem Himation, das den Ober- 
körper freilässt, fasst Ferkel mit der R. an einem 
Hinterbein und hält in der L. einen Bakchos (auf 
der Zeichnung Einschnürung zu erkennen). 

1479. (= 645 mit Lit.) Ton-Plemochoen. Eleu- 
sis, Mus. Aus dem Heiligtum von Eleusis. - Ru- 
bensohn 297 f. - Spates 5.-4. Jh. v. Chr. - Auf 
der Schulter in Rot aufgemalte Myrtenzweige 
oder Bakchos-Ringe. 

1480.* Bakchosring als Beizeichen auf attischen 
Münzen. - a.* AU, Ende 5. Jh. v. Chr. - BMC 
Attica 13, 129—130 Taf. 5, 1. 2. — Vs. Athena-Kopf. 
Rs. Eule, daneben Ring (in BMC als Kalathos be- 
zeichnet). - b. AR, Tetradrachmon, Mitte 3. Jh. 
v. Chr. - Svoronos, J. N., Les monnaies d' Athénes 
(1923-26) Taf. 21, 23. - Archaistische Athena im 
Promachos-Typus, dahinter Inschrift Antigonos 
(Gonatas), unter dem erhobenen Arm der Athena 
Bakchos-Ring. 

1481.* AE, Miinzen fiir Eleusis aus der Athe- 
ner Münzstätte. — a.* Svoronos, a.O. 1480, Taf. 
103, 1-28. 33-39; Thompson, M., Hesperia 11 
(1942) 218-224 Taf. 1, 1-3. - Spätes 4.-ı. Hälfte 3. 
Jh. v. Chr. -— Vs. Triptolemos oder Demeter in 
Flügelwagen; Rs. Schwein auf Bakchos-Stab. Leg. 
EAEYZI oder A0E. — b. Svoronos, 2.0. 1480, 
Taf. 104, 8-9. 21-23; Beazley 1 Abb. ıb-c; 
Thompson a.O. 223 Taf. 1, 7-8. — Mitte 3. Jh. v. 
Chr. - Vs. Kopf der Demeter oder Plemochoe mit 
Ähren an den Henkeln. Rs. Plemochoe mit Äh- 
ren, daneben Bakchos-Ring oder Bakckos-Ring in 
Kranz. Leg. AOE. 

1482.° Attische Bronze- und Bleitesserae. ~ 
Svoronos, a.O. 1480, Taf. 102, 30; Beazley 1 Abb. 
1, d-g; Lang, M./Crosby, M., Agora X (1964) 115 
Nr. 290 Taf. 29. — Hellenistisch. - Bakchos-Ringe. 

1483. (= ThesCRA IV ı b Dartellungen von 
Kultorten 12g*) Volutenkrater, apul. rf. Princeton, 
Univ 83-13. - LIMC IV Herakleidai 9*; Herakles 
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1409*; Demeter 468; RVAp Suppl. 1, 78, 41 Taf. 
12; Schmidt, M., in Studien zur Mythologie und Va- 
senmalerei, FS K. Schauenburg (1986) 169-174 Taf. 
32, 1; Bérard, C., « Apocalypses éleusiniennes», in 
Kappler, C. (Hsg.), Apocalypses et voyages dans l’au- 
delà (1987) 140 f. Abb. 12. — 340-330 v. Chr. - 
Hauptgruppe: Medea in Eleusis. R. unten Herakles 
mit einem Zweig, an den ein Stemma geknüpft ist, 
in der R. Im 1. Arm hält er die Keule, auf die er sich 
stützt, und ein grösseres Bündel buschiger Zweige, 
das im unteren Teil an zwei Stellen durch ein brei- 
tes Band zusammengefasst ist. L. unten zwei junge 
Männer mit Kreuzfackeln (Schmidt: als Zeichen für 
ihre Zugehörigkeit zum eleusinischen Bereich, 
Dioskuren?). 

1484. (= 655* mit Lit.) Marmorfries. Athen, 
Kleine Metropolis, von einem Bau im Athener 
Eleusinion (Propylien?). — Bianchi, Mysteries Abb. 
41. — 1./2. Jh. n. Chr. - Dorischer Fries, vor den 
Triglyphen Plemochoen und gekreuzte Bakchos- 
Stábe, zwischen denen Mohnkapseln zu sehen sind. 

1485. (= 656. 817 mit Lit.) Fries an den Cis- 
ten der Koren von den Kleinen Propyläen in Eleu- 
sis. — Mitte 1. Jh. v. Chr. - Eleusinische Kultsym- 
bole (Plemochoe, Áhren und - an den beiden 
hinteren Enden des Frieses — je ein Bakchos-Stab. 
Dariiber ein umlaufendes Band mit einem Muster 
in Form eines Bakchos-Stabes. — Vgl. auch Fries 
in Eleusis (819) mit eleusinischen Kultsymbolen, 
u.a. gekreuzte Bakchos-Stäbe. 

1486. a. Marmorstatue. Rom, Pal. Cons. 1871. 
— Helbig^ II Nr. 1503; Clinton, SO 101-104 Abb. 
5-7. - 1.-2. Jh. n. Chr. - Langhaariger Knabe im 
kurzen Ärmelchiton, vor seiner Brust ein weitge- 
hend verlorenes Objekt, wahrscheinlich ein Ferkel 
haltend. Neben ihm ein Baumstumpf, an dem ein 
Bakchos lehnt. Weitere Repliken des Typus bei 
Clinton, SO 104. — b. Einige Statuetten aus Eleu- 
sis halten den Bakchos, der meist nicht mehr deut- 
lich zu erkennen ist, im l. Arm und vermutlich ein 
— meist verlorenes — Ferkel in der r. Hand (Kou- 
rouniotis, K., ArchDelt 18, 1923 [1925] 165-167 
Abb. 8-10; Mylonas, Eleusis 203 Abb. 80; Bian- 
chi, Mysteries Abb. 45; Clinton, SO 104 f.). Ge- 
meint ist wohl immer der pais aph’hestias. 

1487. (= II 3 c Initiation 35a. b) Tonrelief 
(Campana-Platte). Rom, Mus. Naz. 4357-4358. - 
LIMC IV Demeter/Ceres 147*; Rizzo, G. E., RM 
25 (1910) Taf. Taf. 6; Bianchi, Mysteries Abb. 52. 
— 1. Jh. n. Chr. - Szenenfolge wie auf der Urne 
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Lovatelli (859; LIMC IV Ceres 145*). Der Mys- 
te vor Demeter stützt sich auf einen Stab, an dem 
Myrtenblätter, aber keine Ringe zu sehen sind. 
Auf der Urne Lovatelli ist auch die Blattstruktur 
nicht zu erkennen. 


Eiresione 

In Athen war die eiresione ein Lorbeer- oder 
Ölzweig, an den man weisse und rote stemmata, 
Früchte, runde Kuchen (diakonia), eventuell auch 
ein Salbölfläschchen, ein Honigtöpfchen und eine 
Schale für den Wein hängte. Sie wurde von einem 
Knaben, dessen beide Eltern noch lebten (pais am- 
phithales) am 7. Pyanopsion beim Apollonfest der 
Pyanopsien zum Tempel des Apollon getragen 
und dort niedergelegt (1489, weitere Quellen bei 
Burkert, Calame, Deubner; ThesCRA III 3 b Kon- 
sekration 139), gewissermassen zur Aufhebung 
der Bitte, die durch die Niederlegung des Zwei- 
ges der Schutzflehenden, der hiketeria, am 6. Mou- 
nychion im Delphinion ausgedriickt war (Plut. 
Thes. 18), und als Dank fiir ihre Gewahrung. Da- 
bei wurde ein Lied gesungen. Plutarch verkniipft 
die beiden Riten mit dem Theseus-Mythos, ist sich 
aber nicht ganz sicher. In einem zweiten Uberlie- 
ferungsstrang (1488c) wird berichtet, dass Knaben 
eiresione-Zweige zu den Häusern der Athener tru- 
gen, wo sie vor den Türen aufgestellt und später 
verbrannt wurden. Aus Aristophanes (1488b) geht 
hervor, dass das viel später geschah, als die eiresio- 
ne ganz dürr geworden war, vielleicht erst kurz 
bevor die neue gebracht wurde. Auf Samos gab es 
einen Umzug von Knaben, bei dem ein typisches 
Bettel-Lied gesungen wurde, das eiresione hiess 
(1490). Setzt man diese Überlieferungen zusam- 
men, so ergibt sich ein Umzug von Kindern, die 
die mit vielen Zeichen von Fruchtbarkeit, Fülle 
und Wohlstand geschmückten und daher selbst se- 
genbringenden Zweige zu den einzelnen Häusern 
brachten und dafür selbst eine Gegengabe forder- 
ten — ein Brauch, der über die Antike hinaus in 
vielen Ländern zu finden ist (Schönberger, Bau- 
dy). In Athen wurde der Brauch mit dem Pyanop- 
sien-Fest verknüpft, das im Kochen eines Bohnen- 
Körner-Gerichts (1166) einerseits und der eiresione 
andererseits Erinnerung an Mangel und Fülle ver- 
bindet (Waldner); entsprechend dem Datum im 
Frühherbst konnte die E. hier mit Früchten ausge- 
stattet werden. Man empfand sie offensichtlich als 
so charakteristisch für den Monat Pyanopsion, dass 
ein Knabe mit der E. im Kalenderfries (1492) als 
Repräsentant dieses Monats ausgewählt wurde (s. 
auch 1493). 

Entweder war diese attische E. von Anfang an 
ein Spezialfall eines viel weiter gefassten Begriffs 
für Segenszweige, oder der Begriff wurde später 
ausgeweitet; jedenfalls rühmt sich ein Knabe in ei- 
nem Grabepigramm, eine E. von den eleusinischen 
Priestern empfangen zu haben (1491), und bei 
Alkiphron (2, 35 Schepers = 3, 37 Meineke) wird 
eine aus Blüten geflochtene E. an einem Grabhü- 
gel niedergelegt. 


KATALOG 

1488. a. Aristoph. Equ. 728-729: « Wer schreit 
da? Weg von der Türe! Ihr habt mir meine eire- 
sione ganz zerrupft.» — b. Aristoph. Plut. 1053- 
1054: «Denn wenn ein einz'ger Funke sie berührt 
/ Wird sie wie eine alte eiresione brennen.» ~ c. 
Schol. zu a und b: Scholia ad Aristophanem I 2 Scho- 
lia vetera (ed. Merwyn Jones, D.) et scholia tricli- 
niana (ed. N. G. Wilson) in Aristophanis Equites 
(1969) 174 £.; III 4a Scholia vetera in Aristophanis 
Plutum (ed. Chantry, M., 1994) 169-171; III 4b 
Scholia recentiora in Aristophanis Plutum (ed. Chan- 
try, M., 1996) 262 f. — Die Scholien berichten, dass 
die e. ein Ol- oder Lorbeerzweig war, mit Wolle 
(d.h. stemmata) umwickelt und behängt mit all den 
guten Dingen, die auch in den von Plut. (1489) 
zitierten Versen des eiresione-Liedes aufgezählt 
sind. Sie wird von Knaben zu den Häusern ge- 
bracht, dort vor der Türe aufgestellt und ver- 
brannt. Dies geschieht jährlich Goor" Eros); als 
Zeitpunkt wird das Pyanopsien- und das Tharge- 
lien-Fest genannt. Der Brauch wird entweder auf 
ein Orakel wegen einer Hungersnot oder Pest zu- 
rückgeführt oder — seltener — wie bei Plutarch mit 
dem Theseus-Mythos verbunden. 

1489. (= 1166) Plut. Thes. 22, 5. - «...Dazu 
trägt man die eiresione, einen Ölzweig, mit Woll- 
binden umwickelt wie damals (vor der Fahrt nach 
Kreta) den Bittzweig (hiketeria), behängt mit aller- 
lei Erstlingsgaben zum Zeichen, dass die Un- 
fruchtbarkeit ein Ende genommen habe, und singt 
dazu: ‘Die eiresione bringt uns Feigen und nahrhaf- 
te Brote, / Honig dazu in der Schale und Öl, uns 
reichlich zu salben, / Und einen Becher lauteren 
Weins, dass trunken wir ruhen.’ Manche sagen 
zwar, das geschehe zur Erinnerung an die Herakli- 
den, die so von den Athenern grossgezogen wur- 
den; die meisten Gewährsmänner aber berichten 
so, wie ich es dargelegt habe.» (Übers. nach K. 
Ziegler). 

1490. Ps.-Hdt. v. Hom. 33 (Schönberger 17 £.). 
- «Während er (Homer) den Winter in Samos ver- 
brachte, zog er an den Neumonden vor die wohl- 
habenden Häuser und bekam eine milde Gabe für 
das Absingen folgender Verse, welche eiresione ge- 
nannt werden; dabei führten und begleiteten ihn 
immer einige Kinder der Einheimischen: (es folgt 
das Heischelied). Diese Verse wurden auf Samos 
noch lange Zeit von den Knaben gesungen, wenn 
sie am Apollonfeste milde Gaben sammelten. » 

1491. Grabepigramm auf der Stele des sieben- 
jährigen Thesmophanes, Athen. - IG I/II 11674; 
Peek, GV 1029; Clinton, SO 116. - 2. Jh. n. Chr. 
- «...und die Opferpriester des Eumolpos ver- 
schafften mir grosses Ansehen, indem sie für mich 
eine grosse eiresione herstellen liessen.» 

1492. (= 943) «Kalenderfries». Athen, Panagia 
Gorgoepikoos (Kleine Metropolis). - Deubner, 
Feste 249 Taf. 35 Figur 2; Simon, JdI 80 (1965) 118 
Abb. 6 Figur 2. — Spátes 2./1. Jh. v. Chr. - Ne- 
ben dem Monat Pyanopsion ein Knabe mit einem 
Lorbeer(?)-Zweig, an dem Granatäpfel (?) hängen. 
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1493. (= 130°) Kelchkrater, Fr., att. rf. Athen, 
NM 1435. Aus Hermione. - ARV? 1440, 4; LIMC 
VI Menses 1*; Simon, a.O. 1492, 117 f. Abb. 2. 
3. - Um 375 v. Chr. - Der Jüngling 1. unten, der 
einen grossen Lorbeerzweig hält, könnte eine Per- 
sonifikation des Pyanopsion mit der eiresione sein. 


Thyrsos, der Kultstab der dionysischen 

Riten 

Die älteste Erwähnung eines dionysischen 
Kultstabes findet sich wahrscheinlich bei Homer in 
der Lykurg-Erzählung im 6. Buch der Ilias (1494). 
Der dort benutzte Begriff thysthlon, der später nur 
im Zusammenhang mit Opfern gebraucht wird 
(Reinach 18-26; Edwards 84 Anm. 56), muss dort 
einen Gegenstand meinen, den alle Anhängerinnen 
des Gottes tragen - die einzige andere Möglichkeit 
bestünde darin, thysthla etwa mit « Opfergeráte» 
zu übersetzen, was wenig wahrscheinlich ist, denn 
von gestörten Opfervorbereitungen ist nirgends 
die Rede. Über den Zusammenhang mit thyrsos 
und die sprachliche Herleitung beider Begriffe ist 
viel diskutiert worden (v. Papen 12 f.; Reinach 1- 
27), ebenso über die Frage, ob die Lykurg-Erzäh- 
lung zum originalen Text gehöre oder spätere In- 
terpolation sei (s. Janko/Kirk, IlComm II 155. 
172-175, auch Krauskopf 47). Woraus die thysthla 
bestanden, wissen wir nicht. Allenfalls könnte für 
das Aussehen archaischer dionysischer Kultstäbe 
Xenophanes (1465) herangezogen werden, bei 
dem von bakchoi, Stäben der Mysten, die Rede ist 
(zum Bakchos als Stab der Eingeweihten s. auch 
1466). Entgegen einer älteren Meinung, die dies 
auf alle Mysten, also auch die eleusinischen be- 
zieht, sind damit wohl nur die Anhänger des Bak- 
chos-Dionysos gemeint. Sollte sich dort elates (aus 
Fichte) auf die Stäbe und nicht auf das wohlgefüg- 
te Haus beziehen, so hätten wir in diesen Fichten- 
zweigen der Mysten eine Entsprechung zu dem 
Fichten- oder Tannenstämmchen, das Dionysos 
auf Münzen von Abdera manchmal trägt (Mün- 
zer, F./Strack, M. L., Die antiken Münzen von 
Thrakien [1912] 61 Nr. 65. 67 Taf. 2, 4. 17; May, 
J. M. F., The Coinage of Abdera [1966] 163 Nr. 204. 
205; 166 Nr. 212. 216 Taf. 12. 13). 

Der Typus des Th., der dann die gesamte An- 
tike hindurch der Haupttypus blieb, erscheint zu- 
erst auf frührotfigurigen attischen Vasen und ist 
möglicherweise in Athen entwickelt worden. 
Schon in attischen schwarzfigurigen Vasenbildern 
der 2. Hälfte des 6. Jhs. v. Chr. halten Mänaden 
Efeuzweige manchmal so demonstrativ Dionysos 
entgegen, dass man an eine Art Abzeichen oder zu- 
mindest an spezifische Zweige des Dionysos-Kul- 
tes denken möchte (Moraw 54, Krauskopf 48). Seit 
ca. 520 v. Chr. erscheinen dann fast zeitgleich ein 
Stämmchen oder ein grosser Ast des Efeus, bei dem 
von einem Punkt mehrere lange Zweige ausgehen 
(1505a, der «natürliche» oder «Baum-Th.» in der 
Terminologie v. Papens 15), und der «Narthex- 
Efeu-Th.», ein Stengel des Narthex (Riesenfen- 
chel, lat. ferula), an dessen oberem Ende ein Bü- 





schel kürzerer Efeuzweige befestigt ist (1505b). 
Der «kanonische» Th. aus einem Narthex-Stengel 
und einem Büschel kurzer Efeuzweige ist besonders 
deutlich wiedergegeben beim Kleophrades-Maler 
(1509) und bei Makron, der sogar die Schnüre 
zeichnet, mit denen der Efeu am Narthex-Stengel 
festgebunden ist (1510b). Neben diesen beiden Ty- 
pen sind zahlreiche Zwischenstufen zu beobachten, 
z.T. sogar mehrere Formen auf derselben Vase 
(1506) oder zumindest bei demselben Maler (1510, 
Makron). Dagegen erscheinen auf spätschwarzfi- 
gurigen Vasen (1507. 1508) noch reine Efeu- 
Stämmchen, in deren obere Gabelung ein Büschel 
kürzerer Efeuzweige gesteckt sein kann (1508, spä- 
ter, um 480-70, noch einmal auf 1511). 

Der Efeu-Narthex-Thyrsos hatte sich wohl als 
besonders praktisch erwiesen: Beide Pflanzen sind 
weit verbreitet; Efeu verwelkt nicht so schnell wie 
etwa Weinblätter; der Narthex ist sehr leicht und 
dennoch stabil, aber nicht hart, sodass sich auch bei 
ekstatischen Tänzen keine ernsthaften Verletzun- 
gen ergeben konnten (s. dazu ausführlicher Schau- 
ber 39 f. 44, zur Harmlosigkeit des Th.: 1498. 
1499). Zudem ist dieser Th., wenn er bei hefti- 
gem Gebrauch beschädigt wird, leicht wieder zu 
ergänzen, was in den Bakchen des Euripides auch 
geschildert wird (1495b). 

Details wie die Schnüre bei Makron (1510b) 
oder die zerzausten Th. bei Euripides, die in einer 
Ruhepause neu arrangiert werden, zeigen, dass Zu- 
sammensetzung und Gebrauch des Efeu-Narthex- 
Th. in Athen im 5. Jh. v. Chr. beobachtet werden 
konnten. Das fast ein halbes Jahrhundert andauern- 
de Schwanken der attischen Vasenmaler zwischen 
verschiedenen Typen kann nicht dadurch erklärt 
werden, dass einige von ihnen originale Th. kann- 
ten und andere nicht, da auch sehr genau zeichnen- 
de Maler wie Makron verschiedene Formen wie- 
dergeben. Es spricht eher dafür, dass in einer 
Anfangsphase auch in der Realität länger experi- 
mentiert wurde, und impliziert, dass der Th. in 
Athen entwickelt wurde. Dass auch andere Land- 
schaften beteiligt waren, ist angesichts der spärli- 
chen Überlieferung nicht auszuschliessen. Wie der 
Th. gebraucht wurde, ist diesen Bildern, die my- 
thische Erzählung und kultische Realität in einer 
kaum auflösbaren Weise mischen, nicht exakt zu 
entnehmen. Der Th. war zumindest schon im 4. 
Jh. v. Chr. ein Erkennungszeichen der dionysi- 
schen Mysten (1497) wie der «Bakchos» das der 
eleusinischen. Da für Dionysos-Kulte weniger ru- 
hige Prozessionen, sondern mehr - z.T. ekstatische 
— Tänze und lange Wege durch den Wald charak- 
teristisch waren, war ein Stab, der auch auf den 
Boden aufgesetzt werden konnte, wohl niitzlicher 
als einer, der immer in der Hand gehalten werden 
musste; vielleicht erklärt dies seine für ein reines 
Kultabzeichen ungewöhnliche Grösse. 

Attische Quellen überliefern auch als erste den 
Begriff thyrsos (Aristoph. Lys. 1313; Kratinos, Dio- 
nysalexandros, PCG IV 142 F 40; Thyrsokomos als 
Titel einer Komödie des Lysippos, PCG V 618 T 
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1); dass dies erst im letzten Drittel des 5. Jhs. v. 
Chr. geschieht, ist wohl nur im Zufall der Über- 
lieferung begründet. Sehr häufig wird thyrsos dann 
in den Bakchen des Euripides gebraucht (1495), 
wobei thyrsos und narthex offensichtlich synonym 
benutzt werden (1495a, s. auch 1497) - in der Tat 
war ja der Narthex der Bestandteil, durch den die 
schon früher im Kult verwendeten Efeuzweige zu 
einem stabilen Kultstab wurden (nach Schol. Eur. 
Or. 1492 war thyrsos sogar der alte Name des Nar- 
thex). Die vollständige Narthex-Staude mit Blü- 
ten- oder Fruchtdolden erscheint erst auf westgrie- 
chischen Vasen des 4. Jhs. v. Chr. in der Hand des 
Dionysos als eine der ihm heiligen Pflanzen wie 
Weinrebe und Efeu (1513. 1514b, selten tragen sie 
auch Mänaden: LIMC II Dionysos 343*). 

Der Narthex-Efeu-Th. blieb für lange Zeit der 
gebräuchlichste Th.-Typus. Seine Darstellungen 


' wurden allerdings mehr und mehr schematisiert bis 


hin zu hellen Bällen mit schwarzen Punkten, sodass 
seine Bestandteile oft nicht mehr zu erkennen sind 
(dazu ausführlich v. Papen 22-27 Taf. ı und Schau- 
ber 35-37). Auch legten die Vasenmaler keinen 
Wert auf botanische Genauigkeit, sodass manchmal 
auch aus Narthex-Stengeln kleine Efeuzweige 
spriessen (z.B. LIMC VII Mainades 12*. 91a*). 

Der Wunsch, das einfache pflanzliche Gebilde 
reicher zu gestalten, führte wohl auch in der Reali- 
tät zu Sonderformen: Sowohl auf einem böotisch 
rf. Krater (AM 65 [1940] Taf. 24, 1) wie auch auf 
westgriechischen Vasen (1515) ist der ganze Stab 
mit Blättchen verziert; auch eine Weinranke kann 
sich um den Stab schlingen (1515b), was an eine 
Stelle in der Helena des Euripides erinnert, wo eine 
Efeuranke um den Narthex gewunden wird (1496). 
Wenn auch einige Th.-Typen vor allem der sizili- 
schen und frühpästanischen Werkstätten (1515) der 
Phantasie der Vasenmaler entsprungen sein dürften, 
so kann in den beiden oben genannten Fällen doch 
wohl an reale Vorbilder gedacht werden, ebenso 
wie bei dem Glöckchen am Th. (1447; LIMC IU 
Dionysos 844* = Bernabo Brea, a.O. 1515, Abb. 
443), das wohl im Ritual westgriechischer dionysi- 
scher Vereine eine Rolle spielte. Ebenfalls nicht nur 
Phantasie sind wohl die vorwiegend auf apulischen 
Vasen zu findenden sog. Rispenthyrsoi (1514). H. 
Schauber (41-44) hat gezeigt, dass hier vermutlich 
statt des Efeus eine Akanthosblüte als Bekrönung 
des Narthex-Stengels verwendet wurde, was be- 
sonders deutlich auf einem Fragment aus Lavello 
(1514a) zu erkennen ist. 

Generell nahm das Variations- und Ausschmü- 
ckungsbedürfnis im Hellenismus und noch mehr in 
der Kaiserzeit zu. Stäbe mit Blättchen oder ande- 
ren Verzierungen finden sich vermehrt (1516b. 
1518). Wenn bei Athenaios zwischen narthex und 
thyrsos unterschieden wird (1501), ist unklar, ob 
narthex die einfache Pflanze meint, die seit helle- 
nistischer Zeit kaum noch dargestellt wird, oder 
einen «normalen» Efeu-Narthex-Th. Thyrsos be- 
zeichnet hier wohl den sog. Lanzenthyrsos, eine 
im Efeu versteckte Lanze, mit der Dionysos und 


sein Heer im Mythos kämpfen (ausführliche Quel- 
len zum Lanzenthyrsos, thyrsolonchos: v. Papen 43- 
45). Die Tatsache, dass der Efeu-Narthex- Th. als 
Waffe ungeeignet war, musste dazu anregen, eine 
zum Kampf geeignete Variante zu erfinden (schon 
auf rf. Vasen benutzt Dionysos in der Gigantoma- 
chie manchmal einen Th. mit einer Lanzenspitze 
am unteren Ende: LIMC III Dionysos 620*; v. 
Papen 43). Im Kult dürften solche Gebilde kaum 
verwendet worden sein; es ist aber denkbar, dass 
sie in Prozessionen von Personengruppen getragen 
wurden, die das mythische Heer des Dionysos dar- 
stellen sollten. Ob die Funktionen und die Th. der 
Thyrsophoroi (1502) und der Narthekophoroi (1503) 
in kaiserzeitlichen Thiasoi die gleichen waren, lässt 
sich nicht sagen; jedenfalls kommen beide Be- 
zeichnungen nicht in derselben Inschrift vor. 

Anscheinend konnten auch Thyrsoi oder Nar- 
thekes dionysischer Thiasoi unter Umständen ge- 
fährlich sein, wenn man die Erzählung bei Ail. var. 
13, 2 ernst nimmt, nach der ein Dionysospriester 
seine Frau mit einem Th. tötete, den er, von ei- 
ner Mysterienfeier kommend, noch in der Hand 
hielt. Viele der kaiserzeitlichen Th. besitzen so 
dünne und zugleich reich verzierte Stäbe, dass man 
sich fragen muss, ob hier nicht Holz oder Metall 
gemeint ist. Vorstellbar wären solche Th. als Zei- 
chen besonderer Würde oder besonderen Reich- 
tums in Zeremonien, in denen echte Ekstase oder 
Trunkenheit keine Rolle spielten. Auch bei der 
Weihung von Thyrsoi (1504) kann es sich wohl 
kaum um die rein pflanzlichen Efeu-Narthex-Th. 
gehandelt haben, deren Blätter nach einiger Zeit 
unansehnlich und braun werden. 

Der Knauf aus Efeublättern ist bei den meisten 
kaiserzeitlichen Th. so klein und dicht, dass seine 
Form an einen Pinienzapfen erinnert, was zu der 
verbreiteten Vorstellung eines Th. mit einem 
Pinienzapfen als Knauf geführt hat (s. dazu Schau- 
ber 35 Anm. 11). Wirkliche Pinienzapfen laufen 
jedoch nicht so spitz zu, der Unterschied ist deut- 
lich erkennbar z.B. auf den Silberbechern aus Hil- 
desheim (1518), wo Pinienzapfen und pinienzap- 
fen-ähnliche Thyrsos-Knäufe nebeneinander zu 
sehen sind. Auch sonst sind bei «Pinienzapfen»- 
Knäufen oft deutlich Efeublättchen zu erkennen, 
zudem sind sie in farbigen Wiedergaben meist 
grün (s. Schauber 36; Krauskopf 51). Wahrschein- 
lich meint die einzige literarische Quelle, in der ein 
Th. konophoros genannt wird (1500), nur die Zap- 
fen ahnliche Form. Wenig hilfreich sind in dieser 
Frage antike Lexika wie Hesych., der unter kono- 
phoron und anderen mit der Wurzel kon- zusam- 
mengesetzten Begriffen Pinienzapfen und anderes 
von zapfenähnlicher Form aufführt (konophoroi = 
thyrsophoroi, konos = Pinienzapfen zuerst bei Suda 
s.v., unter Berufung auf 1500). Zudem spielen Pi- 
nien im dionysischen Bereich - im Gegensatz zum 
Kybele-Kult - keine entscheidende Rolle. Sie feh- 
len zwar nicht völlig, sind aber nicht die einzigen 
Bäume in speziellen Formen des Dionysos-Kultes: 
Fichten oder Tannen wurden’ bereits oben er- 
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wähnt; ferner gab es in Makedonien einen Thia- 
sos der Prinophoroi (Steineichenträger), die Rosen- 
kränze trugen, und einen anderen der Droiophoroi 
(= Dryophoroi?, Eichenträger, Perdrizet, BCH 24 
[1900] 321-323). In einem solchen Kontext wäre al- 
lenfalls auch ein Thyrsos denkbar, an dem ausser 
Efeu auch ein Pinienzapfen angebracht ist. Da das 
Epigramm 1500 aber wohl nicht auf einen solchen 
Sonderfall gemünzt ist, ist eher anzunehmen, dass 
das, was auch allen modernen Betrachtern auffällt, 
die konische Form der Efeuknäufe, den antiken 
Dichter zu seiner Formulierung veranlasst hat. Wo 
auch immer der Aufsatz des Th. detailliert gestal- 
tet ist, selbst noch bei den etwas phantastisch an- 
mutenden, spätantiken Doppelthyrsoi mit Knäu- 
fen an beiden Enden, sind Blätter zu schen (z.B. 
Silberteller von Mildenhall: LIMC VIII Mainades 
145*; Toynbee, J. M. C., Art in Roman Britain 
[1962] Taf. 117; Pirzio Biroli Stefanelli, L., L’ar- 
gento dei Romani [1991] 91 Abb. 65; 288 Nr. 144); 
offenbar ist durchweg Efeu gemeint. 


LITERARISCHE QUELLEN 

1494. (= 986) Hom. Il. 6, 133 f. - Die Ammen 
des Dionysos werfen auf der Flucht vor Lykurgos 
die thysthla (05c0X«) zu Boden. - Zusammenstel- 
lung aller antiken Erklärungen des Begriffs: Rei- 
nach 18 £. 

1495. Eur. Bacch. wird der Begriff thyrsos viel- 
fach verwendet. - a. z.T. synonym mit narthex. - 
175-177 (Teiresias) «...wir wurden einig, / Den 
Thyrsos und des Hirsches Fell zu tragen / Und 
unser Haupt mit Efeulaub zu krinzen.» — 187 f. 
(Kadmos) «Nicht Tags nicht Nachts ermatt’ ich, 
mit dem Thyrsos / Den Grund zu stampfen...» — 
249-251 (Pentheus, der die beiden sieht): «Ich 
seh... Teiresias, im bunten Hirschfell prangend, / 
Und meiner Mutter Vater — lächerlich! - / Den 
Narthex führend (vepdnxı Baxysbovr’).» — 254: 
«Wirf aus der Hand den Thyrsosstab...». - b. 
1054-1055. - (Von den thebanischen Bakchen) «die 
einen bekränzten ihren des Schmucks beraubten 
(ÉxAgAowróvx) Thyrsos wieder mit den langen 
Zweigen des Efeu (mit Efeu den langhaarigen, bzw. 
langzweigigen, xı00@ xounmv). - c. 1156-1158. — 
(Von Pentheus) «der das Frauenkleid und den als 
schönen Thyrsos gestalteten (oder: mit einem schó- 
nen Thyrsos geschmückten) Narthex (vápðnxa 
eöQupoov) nahm, als Unterpfand des Hades. . . » 

1496. Eur. Hel. 1360 f. — «...die jungen Trie- 
be des Efeu windend um den heiligen Narthex. . . » 

1497. Plat. Phaidon 69c. — «Es gibt nämlich, 
wie die sagen, die über die Mysterien (teletai) 
sprechen, viele Narthexträger, aber nur wenige 
Bakchen. » 

1498. Diod. 4, 4. - Der Narthex ist mit Dio- 
nysos verbunden aus folgendem Grund: Als die 
Menschen den Wein noch ungemischt tranken, 
wurden sie leicht betrunken und verwundeten ei- 
nander mit ihren Stócken. Deshalb lehrte der Gott 
sie «Narthex zu benutzen und nicht Stäbe aus 
Holz.» 


1499. Plut. quaest. conv. 714e. - «Der Gott gab 
den Trunkenen den Thyrsos in die Hand, ein ganz 
leichtes (xoupétatoc) Wurfgeschoss und eine sehr 
sanfte (uadaxararoc) Abwehrwaffe, damit sie, so- 
bald sie damit zuschlagen, einander keinesfalls 
schaden.» 

1500. (= 834) Anth. Pal. 6, 165. —«...und des 
(Pinien?)-Zapfen tragenden Thyrsos grünenden 
Stab (0bpcou yAospóv x«voqgópou x&uxxo) ...» 

1501. Athen. 14, 631a. — «Die pyrrichia unserer 
Tage scheint einen dionysischen Charakter zu ha- 
ben..., denn die Tänzer haben thyrsoi anstelle von 
Speeren, werfen sie einander zu und tragen narthe- 
kes und Fackeln und tanzen die Geschichte von 
Dionysos und den Indern...» 

Weitere lit. Quellen v. Papen 9-15. 47 f. 54-58 
und passim; auch: Horn 113 Anm. 8-11. 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1502. Thyrsophoroi. - Ephesos, Listen diony- 
sischer Mysten. — IEphes V 1601. 1602. 1982; IV 
1268. — 

1503. Narthekophoroi. - Grabinschriften von n. 
- TAM V 817, 7; 822, 7. 

1504. Weihung von Thyrsoi durch einen Hie- 
rophanten in Ephesos. — IEphes IV 1211. 


BILDZEUGNISSE 

1505. Zwei Vasen des Oltos, att. rf. - Um 520 
v. Chr. - a. Nikosthen. Amphora. Paris, Louvre 
G 2. - ARV? 53, 2; LIMC VIII Suppl. Mainades 
62*; Simon/Hirmer, Vasen Taf. 91. — Satyr um- 
fasst fliehende Mänade. Sie hält ein sich von einem 
Punkt aus verzweigendes Biumchen mit kleinen 
Blättern, wahrscheinlich Efeu. - b. Schale, Tar- 
quinia, Mus. Naz. RC 6848. - ARV? 60, 66; 
LIMC III Dionysos 449; Simon/Hirmer, Vasen 
Taf. 94 unten; Moraw 285 Nr. 215 Abb 26. - Vier- 
gespann des Dionysos mit Mänaden. Sie halten 
Stäbe (wohl vom Narthex) mit Efeu-Büscheln, 
der Gott eine Weinrebe. 

1506. Schale, att. rf. München, Antikenslg. 
2589. - ARV? 112, 1; FR Taf. 43; Moraw 286 Nr. 
223. — 520-10 v. Chr. — Satyr hält Mänade am 
Zipfel ihres Chitons fest. Sie trägt einen Efeu- 
Narthex-Thyrsos, eine zu Hilfe eilende Gefährtin 
einen sich in kleine Efeu(?)-Zweige verzweigen- 
den Stab, der aber die charakteristischen Knoten 
des Narthex-Stengels besitzt. Der Gott auf der 
Gegenseite der Schale hält eine Weinrebe. 

1507. Bauchamphora, att. sf. Neapel, Mus. Naz. 
128333. - ABV 367, 93; LIMC VIII Suppl. Maina- 
des 35*. — Spates 6. Jh. v. Chr. - Thiasos: Diony- 
sos, Satyrn und Mänaden halten Efeu-Stammchen. 

1508. Lekythos, att. sf. Wien, Kunsthist. Mus. 
IV 196. — Moraw 281 Nr. 136; Krauskopf 48 f. 
Abb. 1. - Um 500 v. Chr. - Mánaden an einem 
Krater. Sie halten Stäbe mit Efeubüscheln, aus de- 
nen längere Efeuzweige mit kleineren Efeublätt- 
chen herausragen. 

1509. Spitzamphora, att. rf. München, Anti- 
kenslg. 2344 (N.I. 8732). - ARV? 182, 6; LIMC III 
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Dionysos 311*; VIII Suppl. Mainades 36*; Si- 
mon/Hirmer, Vasen Taf. 120-125; Moraw 286 Nr. 
231 Abb. 28; Schauber Abb. 3. - 500-490 v. Chr. 
— Thiasos: Die Mänaden halten Efeu-Narthex- 
Thyrsoi, der Gott eine Weinrebe. 

1510. Att. rf. Vasen des Makron, ARV? 459, 3; 
462, 48; LIMC III Dionysos 523. 41; Simon/Hir- 
mer, Vasen Taf. 167. 168—169. — Um 480 v. Chr. - 
a. Skyphos. London, BM E 140. - Dionysos, zwi- 
schen Poseidon und Amphitrite, halt einen Nar- 
thex-Stengel, in den längere Efeuzweige gesteckt 
sind. — b. (= Il 4 c Musik, gr. 330%) Schale. Berlin, 
Staatl. Mus. F 2290. - Moraw 288 Nr. 266 Abb. 34; 
Schauber 35 Abb. 1. — 490/80 v. Chr. - Minaden 
tanzen um Dioysos-Idol. An den Efeu-Narthex- 
Thyrsoi sind unterhalb des Efeubiischels die Schnii- 
re zu sehen, mit denen die kleinen Efeuzweige am 
Narthex-Stengel befestigt sind. Im Innenbild halt 
der Gott einen ebensolchen Thyrsos und eine 
Weinrebe. Die Schniire auch auf Paris, Louvre G 
144 (LIMC VIII Mainades 63*; ARV? 462, 43). 

1511. Schale, att. rf. London, BM E 75. - 
ARV? 406, 2; LIMC III Dionysos 470*; Kraus- 
kopf 49 Abb. 2. — 480/70 v. Chr. - Dionysos und 
sein Thiasos tanzend, der Gott hält einen sich 
mehrfach verzweigenden Efeu-Ast, in dessen 
oberste Gabelung ein Efeubüschel gesteckt ist. 

1512. Kelchkrater, att. wgr. Vatikan, Mus. 
Greg. Etr. 16586 (559). - ARV? 1017, 54; LIMC 
III Dionysos 686*; Simon/Hirmer, Vasen Taf. 
XLVIII. - 440-30 v. Chr. - Hermes übergibt 
das Dionysos-Kind einem Papposilen mit Efeu- 
Thyrsos. Eine Nymphe hält ein sich an zwei 
Stellen verzweigendes Efeu-Stämmchen. 

1513. Volutenkrater, lukan. rf. Tarent, Mus. 
Naz. I.G. 8263. - LIMC IU Dionysos 801*; VIII 
Suppl. Mainades 41; LCS 55, 280 Taf. 24; 
Trendall, RFSIS Taf. 23. - Um 400 v. Chr. - Mä- 
nade mit Efeu-Narthex-Thyrsos in Ekstase vor 
Dionysos tanzend. Der Gott hält einen Narthex- 
Stengel mit ausgereiften Früchten. 

1514.* Apul. rf. Vasen. a.* Kraterfr. Melfi, 
Mus. Naz. - Bottini, A., in Dionysos. Mito e mis- 
tero (a cura di F. Berti), Atti Conv. Int., Comacchio 
1989 (1991) 169 Abb. 5. - Mitte 4. Jh. v. Chr. - 
Erhalten Kopf und ]. Oberarm des Dionysos. Er 
hält einen Rispenthyrsos, bei dem deutlich erkenn- 
bar ist, dass er aus Einzelblüten und nicht aus 
Efeublättern besteht. Unterhalb der «Rispe» zwei 
schmale Blätter, weit ausschwingend und mit 
weissen Punkten verziert. - b. Volutenkrater. To- 
ledo (Ohio), Mus. of Art 1994.19. - LIMC VII 
Pentheus 70*, Persis II 1*; VIII Acheta 1; Moret, 
J--M., RA (1993) 295-297 Abb. 1c; Schauber Abb. 
8. - Um 330 v. Chr. - Dionysos und sein Thiasos 
in der Unterwelt. Der Gott hält einen blühenden 
Narthex-Stengel, die Mänade Acheta einen mit ei- 
ner Tänie geschmückten Rispenthyrsos, Persis ei- 
nen ähnlichen, bei dem am Ansatz der «Rispe» 
zwei gezackte Blätter zu sehen sind. 

1515. Rf. Vasen sizilischer (a) und frühpästani- 
scher (b) Werkstätten aus Lipari. Lipari, Mus. 


Arch. Eoliano. — 2. Viertel bis Mitte 4. Jh. v. Chr. 
- a. Kelchkrater. Aus Grab 74. — Bernabò Brea, 
L., Menandro e il teatro greco nelle terracotte liparesi 
(1981) Abb. 437. - Jugendlicher Dionysos mit 
Efeu-Thyrsos, dessen Stab mit kleinen Blättchen 
besteckt ist. Mänade mit Palmwedel (2). Ähnliche 
Th. auch Bernabö Brea Abb. 439; LIMC VIII 
Suppl. Mainades 79. - b. Kelchkrater Inv. 11807. 
Aus Grab 1675b. — LIMC III Dionysos 319*; Ber- 
nabó Brea Abb. 444. — Dionysos mit einem Efeu- 
büschel(?)-Ihyrsos, um den sich eine Weinranke 
windet, führt eine Mänade mit einem nicht genau 
bestimmbaren Blütenstengel. Ein wesentlich kom- 
plizierteres, offenbar aus verschiedenen Pflanzen 
zusammengesetztes Gebilde hält die vorauseilende 
Mänade. 

1516. a. (= 224a mit Lit.) Deckelfigur eines 
Nenfro-Sarkophags, etr. London, BM D 22. - 
LIMC VII Suppl. Mainades 114*. — 340-330 v. 
Chr. - Frau mit «Kantharos-Krater» und Efeu- 
Thyrsos. —- b. Deckelfigur einer Aschenurne, chiu- 
sinisch. Palermo, Mus. Reg. - Colonna, a.O. 
224a, 131 Nr. 2; Colonna, G., in La civiltà di Chiu- 
si e del suo territorio. Atti XVII Conv. di Studi Etru- 
schi. Chianciano Terme 1989 (1993) 342 Anm. 27 Taf. 
4a. 3. Jh. v. Chr. - Frau mit «Kantharos-Krater» 
und Thyrsos mit grossem, rundem Knauf, auf dem 
Einzelheiten wohl in Bemalung angegeben waren. 
Der Stab selbst ist dicht mit Efeublättchen besetzt 
und endet in einer Art Lanzenschuh. 

1517. Marmorreliefs aus der Serie der sog. 
Kallimachos-Mänaden, römischen Kopien nach 
einem Original des späten 5. Jh. v. Chr. - LIMC 
VII Suppl. Mainades 144*; Touchette, L.-A., 
The Dancing Maenad Reliefs. Continuity and Change 
in Roman Copies. BICS Suppl. 62 (1995); Schau- 
ber 40 Abb. 5. — Alle Thyrsoi bestehen aus Nar- 
thex und Efeu. Bei den qualititvollen Kopien sind 
zwischen den Blittern die beerenartigen Efeu- 
Friichte zu sehen. 

1518.® Silberbecher, Berlin, Staatl. Mus. Misc. 
3779.13. Aus Hildesheim. — Pernice, E./Winter, 
F., Der Hildesheimer Silberfund (1901) 37-40 Taf. 
13-14; Der Hildesheimer Silberfund. Original und 
Nachbildung. Kat. Ausstell. Hildesheim (1997) 46 f. 
Nr. 13; Krauskopf sı Abb. 3. — Augusteisch. — 
Ländliches Dionysos-Heiligtum: Hinter dem Al- 
tar auf einer Säule eine Satyr(?)-Statuette, dahin- 
ter, einander überkreuzend, eine Fackel und ein 
Thyrsos mit Efeu-Knauf und einem mit Blättchen 
(2) verzierten Stab, an den ein Band geknüpft ist. 
Auf dem Altar ein Liknon mit Früchten sowie 
Masken, 1. daneben eine Pinie mit Zapfen. 

1519. (= 882* mit Lit.) Wandmalerei. Neapel, 
Mus. Naz. 8795. Aus Pompeji, Casa dei Dioscuri, 
4. Stil. - Auf einer Treppe dionysische Attribute: 
der Thyrsos besteht aus einem sehr dünnen, lan- 
gen, hellgrünen Stab, an dem kurz unterhalb der 
Spitze einige wenige, gelblichgrüne Blätter befes- 
tigt zu sein scheinen, und ist mit einem weissen 
Band verziert. - Ähnlicher Thyrsos: Wandmale- 
rei Neapel, Mus. Naz. 112286, aus Pompeji (LIMC 
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III Bothrys 1%; Dionysos/Bacchus 268; Horn 
Abb. 58; CollNapoli [1986] Farbabb. S. 70). 

1520. Dionysos-Mosaik. Kóln, Róm.-Germ. 
Mus. Raum L des nach dem Mosaik benannten ró- 
mischen Hauses. - LIMC IV Dionysos/Bacchus 
(in peripheria occ.) 90*. 110*; Fremersdorf, F., 
Das römische Haus mit dem Dionysos-Mosaik vor dem 
Südportal des Doms (1956) 37-47 Abb. 4. 5. 10. 13; 
Horn Abb. 23. 27-29. - 2. Hälfte 2. Jh. n. Chr. - 
Der Thyrsos des Dionysos im Mittelfeld besteht 
aus einem dünnen schwarzen Stab, an dessen obe- 
rem und unterem Ende jeweils zwei unregelmäs- 
sige Blatt-Büschel (dunkelgrün?) stecken. Ausser- 
dem ist er, wie alle Thyrsoi des Mosaiks, mit 
blauen Bändern geschmückt. Bei den anderen 
Thyrsoi sind die Aufsätze meist von hellerem 
Grün, jedoch von unterschiedlichem Format. Be- 
sonders dick sind die des Eselreiters (Fremersdorf 
47 £.; Horn Abb. 28). 


Lituus 

Der lituus ist durch literarische Quellen (1524b. 
1525) definiert als «ein am oberen Ende gekrümm- 
ter Stab ohne Knoten» (d.h. ohne Astknoten), was 
darauf hinweist, dass man ihm ursprünglich eine 
magische Kraft zuschrieb. Er wird als Abzeichen 
und Werkzeug der Auguren bezeichnet, die mit 
ihm die Regionen des Himmels für die Weissagung 
aus dem Vogelflug und wohl auch für die Übertra- 
gung auf die Grenzen irdischer templa festlegten. 
Mit demselben Wort lituus wird auch eine etruski- 
sche Trompete bezeichnet, die mit dem Stab die 
Kriimmung des Endes gemeinsam hat (s. ThesCRA 
II 4 c Musik, etr., Abschnitt 1.a). 

Wie die Trompete hat wohl auch der Krummstab 
etruskische Wurzeln. In Etrurien waren bereits in 
archaischer Zeit mehrere Typen gekriimmter Stabe 
in Gebrauch (dazu ausführlich Jannot und Piel): 

a. der eigentliche lituus, der dem römischen 
entspricht, ein meist armlanger oder etwas kürzerer 
Stab, der sich am oberen Ende zu einer Spirale um- 
biegt. Diese kann entweder nur angedeutet sein oder 
aus mehreren Windungen bestehen; sie kann ferner 
unmittelbar am geraden Teil des Stabes ansetzen 
oder durch einen Knick von ihm abgesetzt sein. 

b. ein Stab wechselnder Länge, der sich an 
seinem oberen Ende krümmt und gleichzeitig ver- 
dickt und damit dem pedum oder (griechisch) lago- 


bolon der Jäger und Hirten ähnelt, in der Termi- 
nologie von Piel als lituus-pedum bezeichnet. 

c. Ein gerader, oft in einem kleinen Knauf end- 
ender Stab, an dem kurz unterhalb der Spitze ein 
gekrümmter, hakenartiger Teil angebracht ist. Er 
ist meist etwas länger als der lituus, im Gegensatz 
zu dem ihm entfernt ähnelnden Stock griechischer 
Bürger aber nicht zum Aufstützen geeignet, was 
präzise Darstellungen (1533) sehr deutlich zeigen. 
Solche Stäbe dienten den Hirten dazu, gehörnte 
Tiere, vor allem Schafe und Ziegen, an den Hör- 
nern zu fassen und herbeizuziehen. 

Was für den letzteren Stab gilt, mag auch für 
leichter gekrümmte Stäbe zutreffen: Ahnliche 
Stäbe finden sich häufiger bei Hirten (z.B. de La 
Coste-Messeliére, P., Delphes [1943] Taf. 1), das 
pedum ist ohnehin als Stock der Jáger definiert. Für 
die spiralig eingerollte Form des lituus müssen al- 
lerdings Zwischenstufen wie etwa das ägyptische 
Krummszepter (Martin, K., LA III 1 [1977] 822 f. 
s.v. «Krummstab») oder der hethitische Krumm- 
stab (Collon, D., RLA VI [1980-1983] 252 f. s.v. 
«Krummstab [Lituus]»; Darstellungen z.B.: Die 
Hethiter und ihr Reich, Kat. Ausstell. Bonn [2002] 
114 Nr. 34; 116. 119 Abb. 81; 172 Abb. 175 Abb. 
11; 223 Abb. 9) angenommen werden, in denen 
aus dem Gebrauchsgerät ein nur rituell eingesetz- 
tes Instrument wurde. Der sich zu einer Spirale 
einrollende Stab war offensichtlich auch in Grie- 
chenland nicht unbekannt, ist bis jetzt aber nur - 
zusammen mit dem Blitz - in der Hand archai- 
scher Zeus-Statuetten überliefert (LIMC VIII Zeus 
35. 37*; Rolley, C., Les bronzes grecs [1983] 92 f. 
Abb. 70). Da nicht nur der sitzende Zeus, sondern 
auch der im Promachos-Typos angreifende dieses 
Objekt in der Hand halten, wird es meistens als ei- 
ne Art Donnerkeil interpretiert; vielleicht könnte 
man aber doch auch an eine Verbindung zu dem 
hethitischen Krummstab (s.o.) denken, der - als 
eines der sehr zahlreichen Attribute — von man- 
chen Góttern und Kónigen getragen wird, zumal 
da der lituus auch zu Jupiter gehórt (Crawford, 
RRC 285/41. 2, Rs. Jupiter auf Quadriga, darüber 
lituus; s. auch Siebert, Instrumenta 267). 

Ein hölzerner, mit Goldblech umhüllter lituus 
stammt aus einem Grab des späten 8. Jhs. v. Chr. 
in Veji (1526); litui, die dem späteren römischen 
Typus entsprechen, sind in etruskischen Gräbern 
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des 6. Jhs. v. Chr. gefunden worden (1527.1528). 
Das Exemplar aus S. Dario d’Enza besitzt am 
obersten Punkt eine Art Dorn, der zum «Justie- 
ren» des Geräts bei der Einteilung der Himmels- 
regionen gedient haben könnte. 

Die Herkunft der verschiedenen in Etrurien 
verwendeten Krummstäbe ist bisher nicht zu si- 
chern. Soweit sich durch den Kontext der Darstel- 
lungen ihre Träger näher bestimmen lassen, han- 
delt es sich um Magistrate (Jannot, Piel, zu der 
Diskussion um lituus/pedum als Stab von Schieds- 
richtern bei Spielen s. Thuillier). Eine sakrale 
Handlung ist nur aufdem chiusinischen Relief 1532 
zu erkennen; auch die Statuetten 1531.1533 könn- 
ten Priester darstellen. Da aber Könige und Magis- 
trate in Etrurien zweifellos auch religiöse Funktio- 
nen innehatten (s. dazu ThesCRA V 2 a Personal, 
róm., Abschnitt I. A), ist durchaus denkbar, wenn 
auch mangels Quellen nicht nachweisbar, dass — 
wie später in Rom - die Krummstäbe auf eben die- 
se Funktionen bezogene Insignien waren. 

In Rom wurde das hohe Alter des lituus durch 
die Überlieferungen betont, die ihn mit Romulus 
(1521) und Numa Pompilius (1535) in Verbindung 
bringen. Aus der etruskischen Tradition scheint 
die Erklärung des lituus quirinalis als regium baculum 
(1524a) zu stammen, sonst wird immer die sakra- 
le Funktion als Stab der Auguren oder der Magis- 
trate, die das Recht hatten, Auspizien vorzuneh- 
men, betont (1521. 1523. 1524b-1525). Da mit 
dem imperium dieses Recht verbunden war, kann 
der lituus seit der späten Republik auch auf diese 
Befehlsgewalt hinweisen — deutlich zuerst auf den 
Münzen des Sulla (1536, s. dazu Alfóldi 1 und 2) 
— während frühere Darstellungen auf Münzen sich 
meist auf einen berühmten Augur in der Familie 
des Münzmeisters oder Ähnliches beziehen (1534. 
1535. 1538). Auch bei der Verwendung als 
«Machtzeichen» blieb der sakrale Hintergrund 
wohl immer präsent. Unter Augustus vereinigen 
sich beide Aspekte, der lituus als Zeichen des Au- 
gurats bildet zusammen mit dem simpuvium der 
pontifices, dem Dreifuss der XVviri sacris faciundis 
und der patera der VIlviri epulonum ein emblema- 
tisches Symbol der sacerdotum. quattuor. amplissima 
collegia (1540; s.o., Einleitung); Augustus wird 
mit dem lituus vor allem dann dargestellt, wenn er 
die Auspizien für Feldzüge vornimmt (1541a. 
1542a). Nach der Mitte des 1. Jh. n. Chr. wurde 
der lituus als Zeichen des imperium der Kaiser kaum 
noch verwendet; als Instrument der Auguren er- 
scheint er jedoch auch weiterhin z.B. in Friesen 
mit Kultgeräten und auf den Nebenseiten von Al- 
tären (1543; Siebert 268) und wurde offensichtlich 
bis ins 4. Jh. n. Chr. benutzt (1529). 


LITERARISCHE QUELLEN 

1521. Cic. div. 1, 30. — «...und euer Augur- 
stab, hervorragendes Insigne des Augurats, woher 
kommt er? Diente er nicht Romulus, um die Re- 
gionen des Himmels abzugrenzen, als er Rom 
gründete? Und dieser Stab des Romulus wurde in- 


takt wiederaufgefunden, als eine Feuersbrunst das 
Versammlungslokal der Salier auf dem Palatin zer- 
stórt hatte, wo er aufbewahrt gewesen war.» Im 
Folgenden wird von Attius Navius berichtet, der 
unter Tarquinius Priscus eine Einteilung von Re- 
gionen mit dem lituus vornahm. 

1522. Liv. 1, 18, 7. - «Der Augur setzte sich 
mit verhülltem Haupt zu seiner Linken, in der 
rechten Hand einen gekrümmten Stab ohne Kno- 
ten haltend, den sie lituus nannten.» 

1523. (= 323) Liv. 10, 7, 9-10. — (Rede des P. 
Decius Mus fiir die Zulassung der Plebeier zu den 
Priesterámtern) « . . . soll der nicht mit capis und li- 
tuus gesehen werden (dürfen), nicht mit verhüll- 
tem Haupt das Opfertier töten oder das Auguri- 
um auf der Burg vornehmen?». 

1524. Serv. Aen. a. 7, 187: «(Quirinalis lituus) 
das ist der königliche Stab, in dem die Macht ent- 
halten ist, Streit zu schlichten.» - b. 7, 612: «Der 
lituus ist der gekrümmte Stab der Auguren, den sie 
benutzen um die Regionen des Himmels zu be- 
zeichnen, denn es ist nicht erlaubt, das mit der 
blossen Hand zu tun.» 

1525. Macr. Sat. 6, 8, 1 (= Hyg. ap. Gell. 5, 8, 
2). — «...da der lituus ein kurze Rute (virga) ist, 
gekrümmt in dem Teil, in dem sie kräftiger ist, 
welche die Auguren benutzen. 


REALIA 

1526. Lituus aus Holz mit Goldblech verklei- 
det. Rom, Villa Giulia. Aus Veji, Nekropole Grot- 
ta Gramiccia, Grab 871. - Müller-Karpe, H., Bei- 
träge zu italienischen und griechischen Bronzefunden, 
PBF 20, 1 (1974) 93 Taf. 25, 2); Strom, I., Problems 
Concerning the Origin and Early Development of the 
Etruscan Orientalizing Style (1971) 140; Piel 191. 195 
L 1. — Spátes 8. Jh. v. Chr. - In einen Goldknopf 
endend. 

1527. Lituus aus Bronzeblech. Rom, Villa Giu- 
lia 60254. Aus Cerveteri. — Colonna, G., in Civil- 
ta degli Etruschi. Kat. Ausstell. Florenz (1985) 251 
Nr. 9.13 Abb.; Torelli, M., in Rasenna. Storia e ci- 
viltà degli Etruschi (1986) Abb. 141; Les Etrusques et 
l’Europe, Kat. Ausstell. Paris (1992) 145 Nr. 189; 
Macellari 209. — Aufgrund des Grabkontextes um 
580 v. Chr. - Bronzeband mit einem kleinen 
Knauf am unteren Ende, sich oben zu einer gros- 
sen Spirale einrollend. L. 36,5 cm. 

1528. Fr. eines lituus aus Bronzeblech. Reggio 
Emilia, Mus. «Gaetano Chierici» di Paletnologia 
15492. Aus S. Ilario d'Enza. - Malzati, L., in Spi- 
na. Storia di una citta tra Greci ed Etruschi. Kat. Aus- 
stell. Ferrara (1993) 162 f. Abb. 137; Macellari 
Abb. 1; The Etruscans (Gli Etruschi), Kat. Ausstell. 
Venedig (2000) 592 Nr. 149 Abb. - Erhalten der 
obere, als Spirale gebildete Teil. Auf der hóchsten 
Stelle der Spirale ein dornartiger Aufsatz. 

1529. Lituus, Silber mit Gold- und Niello-Ein- 
lagen. Budapest, Nat. Mus. RR 58.12.33. Aus ei- 
nem Grab in Brigetio/Szöny (Ungarn). - Gäspär, 
D., Folia Archaeologica 40 (1989) 103-111; Töth, E., 
in Visy, S., et al., Von Augustus bis Attila. Leben 
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am ungarischen Donaulimes. Schriften des Limesmuse- 
ums Aalen 53 (2000) 86 f. Abb. — 4. Jh. n. Chr. - 
Der I. besteht im unteren Teil, an dem er gehal- 
ten wird, aus einem schmalen, glatten Stab mit ei- 
nem kleinen Knauf am unteren Ende, im oberen, 
in gerader Linie ansetzenden Teil aus einem reich 
verzierten Silberband, das sich am Ende zu einer 
Spirale einrollt. 


BILDZEUGNISSE 

1530. (212 d Weihgeschenke, róm. 290) Bron- 
zestatuette. Rom, Antiquarium Forense 885. Aus 
dem Votivdepot vom Lapis Niger. - Richardson, 
EtrVBr 73 Nr. 1 Taf. 33, 134-136; Cristofani, BrEtr 
246 Nr. 1.4 Taf. 74; Cristofani, M. (Hsg.) La Gran- 
de Roma dei Tarquini, Cat. mostra Roma (1990) $6 
Nr. 23 Taf. 2. - 6. Jh. v. Chr. - Mann in Perizo- 
ma, mit beiden Händen einen armlangen, ge- 
krümmten Stab vor sich haltend, der sich aber nicht 
wie die späteren litui einrollt. Wegen der für einen 
Priester ungewöhnlichen Tracht ist die Deutung als 
Augur nicht zu sichern; allerdings ist eine Interpre- 
tation als Jäger mit pedum wegen der Art, wie der 
Stab gehalten wird, ebenfalls problematisch 

1531. (= 12 d Weihgeschenke, röm. 291) Bron- 
zestatuette. Rom, Villa Giulia. Aus Gabii (prov. 
Inv. G 601). - La Grande Roma, a.O. 1530, Taf. 
11; Jannot, RelEtr 140. - Um soo v. Chr. - Mann 
in Tunica und Mantel, mit Schuhen, einen langen, 
vermutlich verbogenen lituus in der R. haltend. 

1532. (= III 6 b Gebet, etr. 14*) Rundbasis (Cip- 
pus) aus Travertin. Perugia, Mus. Naz. 264 (634). — 
Jannot, Chiusi 152 f. Nr. 14 Abb. 520. 524; Jannot 
230 f. Abb. 10; Jannot, RelEtr 54 f. Abb. 21. - 
Anfang 5. Jh. v. Chr. - Prozession zu brennendem 
Altar. Unmittelbar r. vom Altar ein Mann mit be- 
tend erhobener R. und lituus; unter den folgenden 
Figuren tragen zwei (?) weitere einen lituus. 

1533.* Bronzestatuette. Florenz, Mus. Arch. 
72725. Aus Isola di Fano. - Richardson, EtrVBr 237 
f. Nr. 1 Taf. 163, 539—540; Cristofani, BrEtr 268 Nr. 
44 Taf. 154. - Anfang 5. Jh. v. Chr. - Mann in Tu- 
nica und Mantel, mit spitz zulaufenden Stiefeln und 
einem Hut mit schmaler Krempe, in der R. einen 
etwa armlangen, geraden Stab vom Typus 3. 

1534.* AR Denar, Rom, Minutii Augurini, 
135-134 v. Chr. - Crawford, RRC 242/1. 2 Taf. 
36. — Rs. Zu Seiten der columna Minucia zwei to- 
gati, einer mit Broten (?), der andere mit lituus. 

1535.* AR Denar, Rom, L. Pomponius Molo, 
um 97 v. Chr. - Crawford, RRC 334/1 Taf. 43. - 
Rs. Brennender Altar, davor Numa Pompilius mit 
lituus, r. ein victimarius mit einer Ziege. Leg.: 
NVMA POMPIL. 

1536. AU Aureus, AR Denar, Feldmünzstátte 
Sulla, 84-83 v. Chr. - Crawford, RRC 359/1. 2 
Taf. 47; Alföldi 2, 156 Taf. 7, 1-3. — Rs. Ziwei tro- 
paea, dazwischen Kanne und lituus. Leg.: IMPER 
ITERVM. 

1537.* AR Denar, Rom, Faustus Sulla, 56 v. 
Chr. - Crawford, RRC 426/1 (Vs.). 2 (Rs.) Taf. 
s1; Alföldi 2, 157 Taf. 8, 9. 10. — Vs. Kopf der 





Diana/Luna mit Halbmond, dahinter lituus. Rs. 
Diana/Luna in Biga, lituus in der R. haltend. 

1538. (= V 2 a Personal, róm. 39*) AU Aureus, 
AR Denar, Afrika, Q. Cornificius, 42 v. Chr. - 
Crawford, RRC 509/1-5 Taf. 70. — Rs. Augur 
capite velato mit lituus in der R., von Iuno Sospita 
bekrinzt. Leg.: Q CORNVFICI AVGVR IMP. 

1539.* Lituus zusammen mit anderen Kultin- 
strumenten. — a.* Auf republikanischen Münzen: 
27b (Caesar, 47 v. Chr., Vs. Beil, simpuvium; Rs: 
Kanne, lituus). 27c (A. Hirtius, Caesar, 46 v. 
Chr., Rs. lituus, Kanne, Beil). 27d (hier abgebil- 
det; Caesar, 46 v. Chr., Rs. simpuvium, ‘aspergil- 
lum’, Kanne, lituus). 27£* (C. Cassius Longinus, 
M. Iunius Brutus, L. Cornelius Lentulus Spinter, 
43-42 v. Chr., Vs. Beil, simpuvium, secespita; Rs. 
Kanne, lituus). 27i (M. Antonius, 40 v. Chr., Vs. 
lituus, breite Kanne). - b. Auf Denaren des Octa- 
vian: 28a* (37 v. Chr., Rs. simpuvium, «aspergil- 
lum», Kanne, lituus). - c. Auf Gemmen und Glas- 
pasten der frühen Kaiserzeit: 34a-b. 

1540. Münzprägungen mit den Emblemen der 
vier grossen Priesterschaften (simpuvium, lituus, 
Dreifuss, patera): 29a* (C. Antistius Vetus, 16 v. 
Chr.). 29b* (Nero, unter Claudius, 51-54 n. Chr.). 

1541. a. (= 443, = V 2 a Personal, röm. 41%) 
Altar der Lares Augusti vom Vicus Sandalarius. 
Florenz, Uff. 972. - Scott Ryberg, Rites 60 Abb. 
31; Hölscher, T., Staatsdenkmal und Publikum. 
Xenia 9 (1984) 28 Abb. 40; Siebert, Instrumenta 297 
I 10. - 2 v. Chr. - Vs. Augustus als Augur mit 
lituus und pickendem Huhn, wohl die Auspizien 
für den Aufbruch des C. Caesar (l. als togatus) in 
den Orient einholend. R. eine Frau (Livia) mit 
patera und acerra. - b. Münzen mit Augustus und 
Angehörigen des Kaiserhauses mit lituus: 348; 
ThesCRA V 2 a Personal, ròm. 40*. 

1542. a. Sardonyx-Kameo, «Gemma Augus- 
tea». Wien, Kunsthist. Mus. IX A 79. - LIMC VIII 
Suppl. Roma 246* mit Lit.; Simon, E., Augustus 
(1986) 156-161 Taf. 11; Megow, Kameen 155-163 A 
10 Taf. 3; Hölscher, T., in Augustus und die verlore- 
ne Republik. Kat. Ausstell. Berlin (1988) 371-373 
Abb. 204. - Anfang 1. Jh. n. Chr. - Im oberen Feld 
Augustus mit Szepter, in der R. den lituus haltend. 
-b. Ähnlich hält Tiberius auf dem Grand Camde 
(Megow a.O. 202-207 A 85 Taf. 33) den lituus. 

1543. Litui zusammen mit anderen Kultgeräten 
auf Reliefs: s. 18* (Fries mit Kultinstrumenten und 
Seesieg-Symbolen, Rom, Mus. Cap., 30-20 v. 
Chr.); 11a* (Altar, Pompeji, augusteisch, r. Ns.: 
mantele, acerra, lituus); 22* (Fries des Tempels der 
Minerva, Rom, Forum Transitorium, 81-97 n. 
Chr.); 16b (Ehrenbogen der Argentarier, Rom, 
204 n. Chr., Fries mit Kultgeräten). 


B. Stemma 


BIBLIOGRAPHIE: Krug, A., Binden in der griechischen 
Kunst. Untersuchungen zur Typologie (1968) 37-41. 97-101- 
122-126; Gebauer, Pompe 186-189; van Straten, Hiera 43- 
45. 161-162; Servais, J., «ZTEMMAT’ EXON EN 
XEPZIN (lliade, A 14)», AntCl 36 (1967) 415-456. 
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Geknotete Wollbinden sind mit sehr einfachen 
Mitteln herzustellen: Man nimmt ein möglichst 
langes Haarbüschel aus einem Schaf-Fell, dreht es 
mit der Hand leicht zusammen und staucht dann 
die Wolle von beiden Seiten zur Mitte des Büschels 
hin, bis dort ein kleiner Wollball entsteht. Die 
Enden der solcherart hergestellten Einzelteile wer- 
den dann miteinander verknüpft. Je nach Bedarf 
kann man kleinere oder grössere Bällchen erzeugen 
(s. Abb. auf Taf. 63%). Solche geknoteten Binden 
konnten schon vor der Erfindung des Webens 
hergestellt werden und sind also wohl wesentlich 
älter als die tainia, die gewebte Stoffbinde. 


HERMANN SCHAUBER 


Vermutlich aufgrund dieses hohen Alters kam 
dieser Form der Binde im Kult eine besondere Be- 
deutung zu. Das Netz (agrenon), das den Ompha- 
los in Delphi bedeckte, war aus Stemmata ge- 
kniipft (Harrison, J. E., BCH 24 [1900] 254-262, 
s. auch ThesCRA HI 3 b Konsekration, Abschnitt 
I.D, Omphalos, und IV 1 b Darstellungen von 
Kultorten 43a. b. 109a. 110d. i. j. 112a-h. 113a. 
114. 115). Uber das Kultmal des Apollon Agyieus 
(Münzen von Ambrakia: LIMC II Apollon Agyi- 
eus 6%) wie auch über den delphischen Dreifuss 
(1563) konnte ein St. gehängt werden. Die Kult- 
statuen der Artemis Ephesia und einiger anderer 
ostgriechischer Gottheiten hielten St. in den Hän- 
den (1548. 1571). Wenn Menschen sich Wollbin- 
den um den Kopf banden oder Zweige mit St. in 
die Hand nahmen, zeigten sie damit ihre enge Zu- 
gehörigkeit zu der Gottheit an. Schon in der Ilias 
(1544) führt der Priester Chryses ein Szepter, an 
dem St. befestigt sind, die er offensichtlich auch 
noch mit den Händen anfasst. Priesterinnen tragen 
am Tempelschlüssel ein St. (1567), und Kassandra 
und Ion werden durch Zweige mit St. dem Gott, 
in diesem Falle Apollon, zugeordnet (1564). Dies 
gilt nicht nur für mythische Gestalten, sondern 
vor allem auch für diejenigen, die bei dem Gott 
Schutz suchten, indem sie sich ihm und seinem 
Heiligtum zugehörig erklärten, d.h. für Schutzfle- 
hende, deren mit St. verschener Zweig hiketeria 
genannt wurde (1547. 1565). 

Stemmata gehörten beim Tieropfer zu den 
wichtigsten, rituell notwendigen Gegenständen 
(1545. 1546). Opfertiere wurden als Eigentum des 
Gottes gekennzeichnet, indem man ein St. über sie 
legte, was vor allem bei Rindern häufig dargestellt 
wird (994. 1555. 1557-1560). Auch zum Opfer 
bestimmte Menschen werden durch St. gekenn- 
zeichnet (1545b. 1566). Es handelt sich dabei nicht 
eigentlich um eine Schmückung, sondern um eine 
Art von Konsekration, daher wurde das St. auch 
zusammen mit der Opfergerste und dem Messer im 
Kanoun transportiert (1546. 1556). Unklar bleibt 
dabei, wann den Tieren die St. umgehängt wur- 
den, entweder schon zu Beginn der Prozession, wie 
es Bilder nahelegen, die mit St. geschmiickte Tie- 
re in der Prozession zeigen (1555. 1557), oder erst 


nach Erreichen des Altars, wie man aus einer Schil- 
derung bei Aristophanes schliessen sollte, in der St. 
im Kanoun transportiert werden (1546, s. auch 
1556). Im letzteren Fall müssten die St. in Prozes- 
sionsbildern proleptischen Charakter haben — dass 
ein Tier als Opfer für einen Gott bestimmt ist, liess 
sich wohl kaum besser deutlich machen. Nach der 
Tötung der Tiere wurden die St. nicht verbrannt, 
sondern blieben im Heiligtum, z.B. als Schmuck 
von Boukranien (1560). An Tempelschlüssel sind 
St. geknotet, weil es sich um einen für das Heilig- 
tum wichtigen Gegenstand handelt (1567); wenn 
Fackeln mit St. versehen sind (1567b. 1568b), soll 
damit ihre Benutzung im Kult angezeigt werden. 
Selbst die in Prozessionen mitgeführten Phalloi 
konnten mit St. versehen sein (904. 931). Die 
übertrieben reichliche Verwendung der St. durch 
einen Komödienschauspieler soll wohl einen komi- 
schen Effekt erzielen (1568a). Wahrscheinlich 
konnten St. auch separat aufgehängt werden; zu- 
mindest charakterisieren sie in Bildern einen Ort 
als Heiligtum (1562). In den Mysterienvorschrif- 
ten von Andania (LSCG 65, A 35-36) wird der für 
die hieroi bestimmte Platz mit St. umgeben, um ihn 
von den Zelten der Festteilnehmer abzugrenzen. 

Beim Tieropfer und der Hikesie wurden St. ge- 
nerell verwendet, als Kennzeichnung von Perso- 
nen oder Kultmalen sind sie besonders häufig im 
apollinischen Bereich (1563. 1564. 1569). Dass vor 
allem die Artemis Ephesia regelmässig mit St. dar- 
gestellt ist (1571), wurde versuchsweise mit der 
besonders ausgeprägten Asylfunktion ihres Heilig- 
tums in Verbindung gebracht. Ganz allgemein 
kennzeichneten St. jedoch alles, was den Göttern 
gehörte. 


LITERARISCHE QUELLEN 

1544. Hom. Il. 1, 12-15: «...Chryses. Denn 
der kam zu den schnellen Schiffen Achaias, / Aus- 
zulösen die Tochter mit unermesslichem Bussgeld, 
/ In den Händen die Binde (orunar’ Eywv Ev 
xspoiv) des Fernhintreffers Apollon / Oben an 
goldenen Stab (ypguoéo ava oxnmtem)»; 1, 28: 
«Denn dann nützte dir nichts der Stab und. die 
Binde des Gottes» (Übers. R. Hampe). 

1545. Hdt. - a. 1, 132: (Zum Opferritus der 
Perser) «Sie bringen weder Libationen dar, noch 
benutzen sie Flöte, Wollbinden oder Gerstenkör- 
ner (odxi adi, où otTéuuaot, oùxi oùAfot)». — b. 
7, 197: (Wenn ein Nachkomme des Phrixos-Soh- 
nes Kytissoros nach Halos zurückkehrt, wird er in 
das Prytaneion geführt) «und dann, um geopfert 
zu werden, mit Wollbinden ganz umwickelt 
(oréuuaor nücs ruxaofeis) und wie in einer Pro- 
zession hinausgeführt. » 

1546. Aristoph. Pax 948. - «Das kanoun ist da, 
mit Opfergerste, stemma und machaira.» 

1547. Eur. Suppl. 36. - Ehrend die heiligen 
stemmata (cEBovoa I’ iepà oréuuur’), d.h. die Bin- 
den der schutzflehenden Mütter der Sieben gegen 
Theben, die sie offensichtlich an Zweigen (10: 
intipı HAAG) tragen. 
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1559 


1548. Hesych. s.v. xAnidec. — Kleides.. beissen 
bei den Ephesiern auch die stemmata der Göttin 
(xrniseg...xnat mapa ’Epeotor tho Osod tà 
OTÉUPATA). » 


EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1549. (= 1144) Kos, Kultkalender. - LSCG 
151, A 30. 37; Nilsson, Feste 17-22. — Mitte 4. Jh. 
v. Chr. - Opfer für Hestia und Zeus am Fest des 
Zeus Polieus. - Z. 30: Prozession zum Tempel des 
Zeus, dazu gehören ein Stier, ein Ferkel als Ho- 
lokaustopfer für Hestia, sieben runde Kuchen 
(phthoiai), Honig und ein stemma. 

1550. Epidauros, Kultvorschriften aus dem 
Heiligtum des Apollon Maleatas. - Peek, W., In- 
schriften aus dem Asklepieion von Epidauros (1969) 
336, 6. 10 (LSS 22, 6 + SEG 22, 276, 10). - 4. Jh. 
v. Chr. - Der Asklepios- und der Apollonpriester 
haben von den zur prothysis erforderlichen Opfer- 
gaben den Bedürftigen alles Nötige zur Verfügung 
zu stellen, dazu Opfergerste und stemmata. 

1551. Rhodische Peraia, Opferbestimmungen 
vom Heiligtum des Zeus Atabyrios. — IPeraia 1, 3 
(LSS 109, 3). — 3. Jh. v. Chr. - Unter den Opfer- 
tieren für Zeus Atabyrios wird ein mit stemmata 
umwundenes männliches Rind erwähnt. 

1552. Athen, Opferkalender. - IG I/II? 1357 
(LSCG 17), B 22. — 400-350 v. Chr. - In der Pro- 
zession zum delphischen Apollon soll dem kanoun 
u.a. ein Dreifuss und ein stemma folgen. 

1553. Carystos, IG XII 9, 21, 1. — Kaiserzeit- 
lich. - Weihung der Opferbinden eines Dionysos- 
priesters (stemmata epibomia). 

1554. Brief von M. Aurelius und Commodus 
an die Delphier. — FDelphes II 327, fr. 1133/3. — 
177 n. Chr. ? - Der Brief betrifft wahrscheinlich 
Wollbinden aus dem Heiligtum von Delphi, die 
M. Aurelius und Commodus von dem Gesandten 
der Delphier erhalten hatten. 


BILDZEUGNISSE 

1555. (= II 3 b Konsekration 125*) Amphoris- 
kos, mittelkorinth. Oslo, Univ. Mus. of Cultural 
Heritage C 41798. — van Straten, Hiera V 117 Abb. 
16; Gebauer, Pompe 164 Pv 143. — 590-70 v. Chr. 
— Prozession: Drei Kanephoren mit flachem Ka- 
noun, danach der Stier, von dessen Hórnern ein 
St. hängt, und weitere Prozessionsteilnehmer. 

1556. (= I 2 a Opfer, gr. 450%) Bauchampho- 
ra, att. sf. Berlin, Staatl. Mus. F 1690. - ABV 151, 
11; Karousou, S., The Amasis Painter (1956) 30 Nr. 
11 Taf. 9; van Straten, Hiera V 22 Abb. 11. - Um 
5§0 v. Chr. — Prozession: Kanephore, aus deren 
Kanoun St. hängen, Mann mit Ferkel, Männer 
mit Zweigen, der letzte mit einer Kanne, einem 
Askos sowie Stäben, an denen ein Speisekorb (?) 
hängt, über der Schulter. 

1557.* (= I 1 Prozessionen, gr. 126*) Lekythos, 
att. rf. Boston, MFA 13.195. -— ARV? 35, 1; van 
Straten, Hiera V 74 Abb. 17. - 520-510 v. Chr. — 
Prozession: Kanephoros und zwei junge Männer 
mit Stieren, von deren Hörnern St. hängen. Vgl. 
auch 873. 

1558. (= I 2 a Opfer, gr. 439*)Amphora, att. 
rf. London, BM E 284. - ARV? 1107, 7; Kron, 
Phylenheroen 239 Taf. 32, 2; van Straten, Hiera V 
87 Abb. 45. - Um 440 v. Chr. - Zwei Frauen le- 
gen zwei Stieren St. über die Hórner. Im Hinter- 
grund zwei Dreifüsse: Dithyrambensieg? Cf. auch 
90; van Straten, Hiera V 133 Abb. 44. 

1559.9 (- III 3 b Konsekration 122*) Fr. Vo- 
lutenkrater, att. rf. St. Petersburg, Ermitage II 
1867/68.964 (KAB 33a). - ARV? 1408, 1; LIMC 
III Chryse I 5; van Straten, Hiera V 368 Abb. 40. 
— Um 390 v. Chr. - Zu ergánzen als Stieropfer des 
Herakles. Erhalten der Opferdiener mit chernibei- 
on und einem flachen Tablett mit Füsschen und 
drei aufgesteckten Zweigen. Herakles taucht nicht 
wie in der üblichen Handwaschszene (67. 786- 
788) die Hände ins Wasser, sondern hält ein St., 
das er dem Stier entweder anlegen will oder gera- 
de abgenommen hat. 

1560. (= 1026, = I 2 a Opfer, gr. 471*) Glo- 
ckenkrater, apul. rf. London, BM F 66. - RVAp I 
195, 18; van Straten, Hiera V 384 Abb. 43. — 370- 
50 v. Chr. — Herakles hält ein Messer über den 
Kopf eines Stieres, den eine Nike mit einem Kranz 
schmückt, an dem ein St. befestigt ist. Im Hinter- 
grund ein Boukranion, an dem ebenfalls ein St. 
hängt (Boukranion mit St. z.B. auch 155a. 655. 
792. 818. 819). 

1561. (= 305 mit Lit.) Halsamphora, att. rf. 
Tarent, Mus. Naz. 143444. - LIMC IV Herakles 
1368*. — Um 400 v. Chr. - Herakles auf den Stu- 
fen des Viersäulenbaus sitzend. Auf das von unten 
gesehene Dach sind Zweige gelegt, an denen ein 
St. hángt. 

1562. a. (= 651 mit Lit., 1474, = II 3 b Kon- 
sekration 81*) Pinax der Niinnion, att. rf. Athen, 
NM 11036. - Um 370 v. Chr. - Am oberen Bild- 
rand sind an zwei Stellen St. aufgehängt. - b. 
Zwei vom oberen Bildrand herabhängende St. zur 
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Kennzeichnung eines Heiligtums: z.B. campan. 
Amphora Genf, Mus. HR 41, Aellen et al., Dari- 
us 253. — c. Ein grosses St. auf dem Boden vor dem 
Altar, auf den Orest sich geflüchtet hat: apul. 
Kelchkrater Lecce 770, RVAp I 118, 132; LIMC III 
Erinys 60*, Kossatz, Dramen K 34 Taf. 20, 1. 

1563.* AR Stater, Kroton, 420-390 v. Chr. - 
LIMC Il Apollon 1000*; Franke/Hirmer, 
GrMünze? Taf. 93, 267R. - Rs. Apollon mit Bo- 
gen auf den Python-Drachen schiessend, dazwi- 
schen Dreifuss, über den ein St. gehängt ist. 

1564. Volutenkrater, apul. rf. Genf, Mus. HR 
44. — Aellen et al., Darius 97-108 Abb S. 102. — 
340-330 v. Chr. — Ankunft von Helena und Paris 
in Troja. L. oben sitzt Kassandra, die über ihrem 
Chiton ein um die Hüften geschlungenes Netz aus 
Wollbinden (agrenon) und im Haar ein weiteres St. 
trägt. In der Hand hält sie einen Lorbeerzweig mit 
St.; ein zweiter liegt am Boden. Durch die vielen 
St. ist sie in redundanter Weise als Priesterin ge- 
kennzeichnet. 

Einen Zweig mit St. hält Ion als Tempeldiener 
auf dem apul. Krater 793. 

1565. (= II 6 d Hikesie 122*) Volutenkrater, 
apul. rf. Genf, Mus. 24692. - LIMC VII Pelasgos 
8*; Aellen et al., Darius 71-85 Abb. S. 72. - 350- 
335 v. Chr. - Zwei junge Frauen haben sich auf 
einen Altar geflüchtet, der von einer prunkvollen, 
mit drei kleinen Pinakes verzierten Girlande um- 
geben ist. Beide Frauen tragen St. im Haar; die r. 
hält einen Lorbeerzweig; am Zweig der anderen, 
der zu Boden gefallen ist, hängt ein St. 

Stemma am Hikesie-Zweig auch bei Herakles 
in Eleusis: 1483. 

1566. (= 544) Volutenkrater, apul. rf. Berlin, 
Staatl. Mus. 1984.41. - LIMC VI Nephele 2*; VII 
Phrixos et Helle 1*; RVAp Suppl. 2/1, 147, 41b; 
Giuliani, L., Tragik, Trauer und Trost. Bildervasen 
für eine apulische Totenfeier (1995) 26-31 Nr. 1; 88- 
93 Abb. 8. 69-72. — 340-30 v. Chr. ~ Beabsichtig- 
te Opferung von Phrixos und Helle, durch das 
Erscheinen eines Widders als Ersatzopfer unter- 
brochen. In der Mitte unten der Altar, oberhalb 
Phrixos, der den Widder mit einem St. versieht, 
und Athamas mit dem Opfermesser. L. vom Al- 
tar Ino und Helle. Phrixos und Helle tragen St. im 
Haar, womit angedeutet wird, dass eigentlich sie 
geopfert werden sollten. Neben Phrixos am Bo- 
den ein Zweig mit einem weiteren St. 

1567. Halsamphora, campan. rf. Sydney, Ni- 
cholson Mus. 51.17. - LCS 406, 305 Taf. 160, 4; 
LIMC V Iphigeneia 25*. — Um 330 v. Chr. - 
Iphigenie übergibt Pylades den Brief. Sie hält ei- 
nen Tempelschlüssel, an den ein St. geknüpft ist. 
Im Hintergrund (Tempelwand?) hängen ein 
Schild und St. - b. (= 55) Volutenkrater, apul. rf. 
St. Petersburg, Ermitage B 1715 (St 420). - RVAp 
863, 18; LIMC II Artemis 1378*; V Iphigeneia 
23*. — 330-20 v. Chr. — Gleiche Szene wie a. So- 
wohl an den Tempelschlüssel, den Iphigenie hält, 
wie auch an die Fackel des Kultbildes sind Stem- 
mata gebunden. 


1568. a. Glockenkrater, apul., Gnathia-Technik. 
Genf, Mus. HM 7794 (Leihgabe). — Aellen et al., 
Darius 244 f. Taf. 27. — 350/325 v. Chr. - Ein 
Komödien-Schauspieler hält eine Fackel, an die ein 
St. geknüpft, und eine Hydria, in die ein Zweig 
mit St. gesteckt ist. - b. Kreuzfackel (der Deme- 
ter?) mit St.: a.O. 158; RVAp II 498, 51. 

1569. AR Tetradrachmon, Kolophon, 190-180 
v. Chr. — Franke/Hirmer, GrMünze? Taf. 181, 
609R. — Rs. Apollon Kitharodos hält Zweig mit 
St. in der Hand. - Ähnlich, ohne Kithara, Tetra- 
drachmon von Myrina: SNG Berry Coll. II 997- 
1001; mit Zweig in der einen und St. in der ande- 
ren Hand: Apollon von Aigai: LIMC II Apollon 
298; SNG v. Aulock 7670-7673. 

1570. AR Tetradrachmon, Assos, Ende 5.-4. 
jh. v. Chr. - LIMC II Athena 77*; Lacroix, Re- 
productions 122 f. Taf. 9, 4. — Stehende Athena in 
langem, ungegliedertem Gewand, Lanze mit der 
r., St. in der l. Hand haltend. Weitere Athena- 
Statuen mit St., das auch am Schild oder an der 
Lanze befestigt sein kann: hellenistische Münzen 
von Ilion und Pergamon: Lacroix, Reproductions 24 
f. Ta£. 7, 7. 95 9, 5. 6; LIMC II Athena 58. 

1571. Beim Kultbild der Ephesia werden seit 
hellenistischer Zeit in beiden Händen St. darge- 
stellt, die fast bis auf den Boden herabhängen oder 
sogar mit ihren Quasten aufruhen. Bei den meis- 
ten statuarischen Kopien sind nur die Quasten er- 
halten oder die St. ganz abgebrochen, auf Münzen 
sind die St. regelmässig dargestellt: ThesCRA II 5 
Kultbilder 505%; LIMC II Artemis Ephesia z.B. 
21*. 23*-25*. 74*. 130*-131*; Fleischer, ArtEph 
102—111 Taf. 18. 19. 23b. 38. 39. 41-43. 46-51. 53- 
57; Metcalf, W. E., The Cistophori of Hadrian 
(1980) Taf. 1, 10-4, 65. Ältestes Beispiel: Kultsta- 
tue als Beizeichen auf Cistophoren, ca. 160-150 v. 
Chr., LIMC Artemis Ephesia 22*; Fleischer, Art- 
Eph Taf. sıb; s. auch Brenk, F. E., Kernos 11 (1998) 
159 f. Abb. 6. 7. S. auch 816. 

Auch Kultbilder der Artemis Leukophryene 
von Magnesia (Fleischer, ArtEph Taf. 62-63) und 
der Hera von Samos (a.O. Taf. 85-87) wurden mit 
St. in den Händen dargestellt. 


INGRID KRAUSKOPF 


C. Schmuck von Opfertieren 


BIBLIOGRAPHIE: Infula: Ehlers, W., «Infulae», Mus- 
Helv 9 (1952) 55-57; Fougères, G., DA II 1 (1900) 515-516 
s.v. «Infula»; Latte, K., RE IX 2 (1916) 1543 s.v. «Infula»; 
Siebert, Instrumenta 137-139. 271-272. 

Dorsuale: Latte, K., RE IX 1 (1914) s.v. «Immolatio»; 
Merten, E. W., Zwei Herrscherfeste in der Historia Augusta 
(1968) 67-70; Mowat, R., DA II 1 (1896) 387 s.v. « Dorsua- 
le»; Siebert, Instrumenta 139-143. 

Stirnaufsatz: Merten, E. W., Zwei Herrscherfeste in der 
Historia Augusta (1968) 70-71; Siebert, Instrumenta 143-146. 
270-271. 


In Griechenland wurden Tiere für das Opfer 
z.T. durch Schmuck ausgezeichnet; eine feste ritu- 
elle Form hat sich daraus jedoch nicht entwickelt. 
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Bei Rindern wird seit Homer Vergoldung der 
Hörner geschildert, daneben werden Blütenkrän- 
ze erwähnt (s. dazu ThesCRA II 3 b Konsekra- 
tion, Abschnitt HI.B.a). Bildlich ist Schmückung 
mit einem Kranz und Sakralisierung mit geknote- 
ten Wollbinden bezeugt (1560); auch die dekora- 
tiv aufgehängtenSchädel geopferter Rinder (Bou- 
kephalia, Boukrania) werden mit Stemmata behängt 
(155a. 655. 792. 818. 819. 1560). 

In Rom wurde die rituelle Feierlichkeit des 
Tieropfers bei den bevorzugten Opfertieren Rind, 
Schaf und Schwein durch festgelegte Schmuckele- 
mente hervorgehoben. Alle drei Tiere konnten 
beim Zug zum Altar mit einer geknüpften Woll- 
binde, infulae, geschmückt werden. Bei Rind und 
Schwein konnte ein breites Schmuckband, dorsua- 
le oder -is, über das glatte Fell des Rückens gelegt 
werden, während bei Schafen wohl das gekräusel- 
te Fell als Schmuck betrachtet wurde. Ausschliess- 
lich bei Rindern findet sich ein dreieckiger Aufsatz 
über der Stirn. Vor der rituellen Tötung wurde 
den Tieren der Schmuck abgenommen (1577. Zu 
der Frage s. auch Fless, Opferdiener 72 £.). Darüber 
hinaus wurden bei Rindern häufig die Hörner ver- 
goldet (Siebert, Instrumenta 144). 

Die Schriftquellen sagen nichts dazu aus, ob 
diese Schmuckelemente beim Tieropfer allgemein 
bzw. bei bestimmten Opferritualen obligatorisch 
waren oder je nach Aufwand fakultativ eingesetzt 
werden konnten. Die Bildwerke zeigen sie nur bei 
einem Teil der Darstellungen und oft nur in Aus- 
wahl, ohne erkennbares rituelles Prinzip. Dabei 
stellt sich die Frage, ob der Schmuck in der Wirk- 
lichkeit der Rituale durchgehend angewendet und 
nur in den Bildwerken selektiv wiedergegeben 
wurde, oder ob er auch in Wirklichkeit nicht ob- 
ligatorisch war. Die Tatsache, dass in manchen 
Darstellungen einzelne Tiere mit allen ihnen zu- 
stehenden Schmuckstücken, andere nur mit einer 
Auswahl ausgestattet sind, ferner dass dasselbe Ri- 
tual, etwa die Suovetaurilien oder das Compital- 
opfer, in verschiedenen Bildwerken teils mit voll- 
zähligen, teils mit partiellen Schmuckelementen 
dargestellt wird (6. 1578; Scott Ryberg, Rites 
Abb. 30 und 32) und dass sogar in derselben Dar- 
stellung Tiere mit und ohne Schmuck erscheinen 
(6), spricht dafür, dass die Schmückung nicht zum 
rituellen Grundbestand gehörte, sondern eine zu- 
sätzliche Steigerung der Festlichkeit darstellte. 


Infulae 

Wollbinden wurden vielfach verwendet, um 
Priester/innen, Opfertiere wie auch sakrale Ge- 
bäude und Gegenstände verschiedenster Art zu 
schmücken (1572) oder bestimmten Gegenständen 
und Gebäuden einen 'sakralen' Charakter zu geben 
(z.B. Lucan. 2, 354-355). 

Nach Festus sind die infulae (korrekt ursprüng- 
lich offenbar ein plurale tantum: Ehlers a.O.) eine 
Binde aus Wollfäden (1572), nach Servius dage- 
gen waren sie entweder ein breites Band oder aus 
weissen und roten Fäden zusammengedreht, die 





Enden seien vitta genannt worden (1573). Die For- 
schung hat die Unklarheit der Schriftquellen bis- 
her nicht überzeugend aufgelöst. Klarheit ist je- 
doch aus den Bildzeugnissen zu gewinnen, in 
denen zwei Typen mit deutlich getrennten Funk- 
tionen bezeugt sind: Binden aus (Woll-) Fäden, 
die in kurzen regelmässigen Abständen zusammen- 
geknüpft sind und in zwei Quasten enden, ent- 
sprechend dem griechischen stemma (s. Abschnitt 
XII.B), erscheinen als Schmuck von Priester/in- 
nen, Opfertieren und sakralen Gegenständen, 
breitere gewebte Bänder dienen zum Festbinden 
von Girlanden usw. Demnach hat Festus, auf- 
grund seiner hervorragenden Quelle Verrius Flac- 
cus, die richtige Überlieferung bewahrt, während 
Servius mit den paganen Ritualen offenbar nicht 
mehr in allen Details gut bekannt war. Infulae be- 
zeichnet somit speziell die sakrale geknüpfte — und 
für praktischen Gebrauch nicht funktionelle - 
Wollbinde; vitta dagegen ist der Oberbegriff für 
ein Schmuckband, in sakraler wie profaner Funk- 
tion, und kann insofern auch synonym mit infulae 
gebraucht werden (Verg. Aen. 10, 537-538: «infu- 
la...vitta»). Dieser Typus der Binde hat Vorläufer 
in Griechenland (s.o.). 

Zur i./vitía als Attribut von Priester/innen s. 
ThesCRA V 2a Personal, róm., Abschnitte IIL1.b, 
Vestalinnen; III.3.d (galli). Bei Opfertieren werden 
sie über die Stirn gelegt, von der sie zu beiden Sei- 
ten senkrecht herabfallen (15772a; vgl. Lucr. 1, 88). 
Eine Ausnahme ist es, wenn die i. durch eine Blü- 
tengirlande ersetzt werden (Koeppel, HistRel IV 
76-80 Nr. 37-38). In dekorativen Friesen werden 
Bukranien, als Zeichen geopferter Rinder, mit i. 
geschmückt (z.B. Scott Ryberg, Rites 117-118 
Abb. 61a; Koeppel, HistRel VII 34-36 Nr. 15). Da- 
neben können Räucherständer/Kandelaber (13c) 
sowie ein Opferkorb (1577b) mit geknüpften Bin- 
den geschmückt sein. An marmornen Kandelabern 
kann das Schmuckband des Astragals die Form der 
geknüpften i. annehmen und ihren sakralen Cha- 
rakter betonen (Cain, Kandelaber 144). 


Rückenbinde, dorsualel-is 

Als Schmuck von Opferrindern werden Gewe- 
be aus bunter Seide genannt (1575); der dafür ver- 
wendete Begriff dorsuale oder -is bezeichnet nicht 
diesen spezifischen rituellen Gegenstand, sondern 
verschiedene am Rücken (dorsum) befindliche oder 
zu ihm gehórige Dinge (ThLL V 1, 2036 s.v. «dor- 
suale»). Aus Bildzeugnissen wird deutlich, dass es 
sich um ein schmales Band handelt, meist mit 
Fransen oder Quasten an den Enden, das Rindern 
und Schweinen für den Zug zum Opfer quer über 
den Rücken gehängt werden konnte (6.1578). Die 
Wiedergaben zeigen z.T. verschiedene ornamen- 
tale Muster wie Ranken oder Mäander; neben Sei- 
de sind sicher auch einfachere Materialien verwen- 
det worden. In seltenen Fällen ist statt des 
Stoffbandes eine Blattgirlande dargestellt (Siebert, 
Instrumenta 142), was zweifellos auch im wirkli- 
chen Ritus möglich war. 





Stirnaufsatz, lamina 

Seit dem Beginn der Kaiserzeit werden Rinder 
in Opferzügen z.T. mit einem prunkvollen Stirn- 
aufsatz zwischen den Hörnern dargestellt (1577a. 
1578). Die von Servius anscheinend für diesen 
Schmuck gebrauchte Bezeichnung lamina ist we- 
nig spezifisch und wohl kein terminus technicus 
(1576); auch Formulierungen wie «Hörner mit 
Gold verbunden» sind nur Umschreibungen 
(1575). Ob es einen spezifischen antiken Namen 
für den Stirnaufsatz gab, bleibt darum unklar. In 
den Bildwerken ist die Grundform der Aufsätze 
dreieckig, aufwendigere Exemplare können einge- 
schwungene Seiten, volutenförmige Ecken, For- 
men von Pelta-Schilden oder Halbmonden haben, 
ohne Unterschiede in der kultischen Bedeutung. 
Als Material ist Metall anzunehmen, bei grösserem 
Aufwand Gold und Silber. 

Für Vorbilder in Griechenland wurde auf den 
Festzug Ptolemaios’ II. (ca. 275 v. Chr.) hingewie- 
sen, bei dem 2000 Opferstiere mit einem goldenen 
prometopidion geschmückt waren (Kallixeinos, bei 
Athen. 5, 202a; Siebert, Instrumenta 143-144). Es 
bleibt aber offen, ob damit nicht etwa flache Stirn- 
Verkleidungen wie die ebenso genannten Parade- 
Rüstungsstücke von Pferden gemeint sind (Lafaye, 
G., DA II 2 [1896] 1342-1343 s.v. «Frontale»). 
Darum kann auch das lateinische Äquivalent für 
«prometopidion», «frontalium» nicht mit Sicherheit 
als Bezeichnung für die römischen Schmuckaufsät- 
ze angenommen werden. 


1572. Fest. 100 L. — «Infulae sind Fadenwerk 
aus Wolle, mit denen Priester, Opfertiere und sa- 
krale Gebiude umwunden werden». 

1573. Serv. Aen. 10, 538. — «Infula ist eine Bin- 
de in der Art eines Diadems, von der Fransen/ 
Quasten (vittae) an beiden Enden herabhängen; sie 
ist häufig breit, häufig gewunden aus weissem und 
rotem Faden». 

1574. Varro ling. 7, 24. - «Opfertiere werden 
infulatae genannt, weil die Binden aus Wolle, die 
ihnen angetan werden, infulae heissen». 

1575. SHA Gall. 8, 2. — (Prozession zu den 
Decennalien des Gallien) «Vorweg gingen...je 
hundert weisse Ochsen, die Hörner mit Gold 
(-aufsätzen?) verbunden und mit bunten seidenen 
Rückenbändern (dorsualibus) prunkend». 

1576. Serv. Aen. 5, 366. — «Mit Gold aber 
bekrönt (sagt Vergil), weil sie bestimmte Bleche 
(laminas) zu benutzen pflegen, wie (Verg. Aen. 9, 
624 sagt) ‘ich will Dir (Iuppiter) eine junge Kuh 
mit vergoldeter Stirn vor den Altar bringen’». 


1577. (= 10a. c*) Relief-Frr. Della Valle- 
Medici. Roma, Villa Medici und Musei Capitoli- 
ni/Centräle Montemartini. — a. (7 1069bis) Stier, 
zum Opfer geführt, mit infula und frontale; Tó- 
tung eines Stieres ohne Schmuck. - b. Kultdiener 
trágt Opferkorb, mit infula geschmückt. 

1578. (= II 3 a Reinigung, róm. 66*) Decenna- 
lien-Basis der ersten Tetrarchie. Rom, Forum Ro- 


manum. — Scott Ryberg, Rites 117-118 Abb. 61a; 
Koeppel, HistRel VII 34-36 Nr. 14. — 293 n. Chr. 
- Suovetaurilien-Opfer, Tiere in vollem Schmuck. 


TONIO HÖLSCHER 


XII. Andere im Kult verwendete 
Geräte und Gefässe 


A. 1. Adonis-Gartchen 


BIBLIOGRAPHIE: Atallah, W., Adonis dans la littéra- 
ture et l’art grecs (1966) 211-228; Detienne, M., Die Adonis- 
Gärten. Gewürze und Düfte in der griechischen Mythologie 
(2000) 113-135; Deubner, Feste 220-222; Edwards, Ch. M., 
«Aphrodite on a Ladder», Hesperia 53 (1984) 59-72; Hauser, 
F., « Aristophanes und Vasenbilder 4. AAQNIAZOYZAI», 
OeJh 12 (1909) 90-99; Metzger, Représentations 92-99 Taf. 
7; Neppi Modona, A., AAQNIA e AAQNIAOZ KHIIOI 
nelle raffigurazioni vascolari attiche», RendPont Acc 27 (1951- 
54) 178-187; Pirenne-Delforge, V., L’Aphrodite grecque. Ker- 
nos Suppl. 4 (1994) 21-25 («L'échelle, les Adonies et le ma- 
riage»); Servais-Soyez, B., LIMC I 247-249 s.v. « Adonis»; 
Weill, N., « Adéniazousai ou les femmes sur le toit», BCH 
90 (1966) 664-698. 


Kepoi Adonidos oder Adoneioi nannte man in der 
Antike kleine Behälter, in denen Samen in frucht- 
barer Erde ausgesät und in das helle Licht des 
Sommers gestellt wurden, wo sie rasch keimten, 
aber ebenso rasch wieder verwelkten. Dies geschah 
im Zusammenhang mit dem Fest des Adonis. Aus 
der bekannten Stelle aus Aristophanes’ Lysistrata 
(387-398) geht hervor, dass die Frauen in Athen 
dieses Fest auf den Dächern ihrer Häuser feierten, 
dabei den Tod des Adonis beklagten und tanzten. 
Für Platon (1579) sind die Adonisgärten bereits 
Beispiel für etwas Unzeitiges, nicht ernsthaft Be- 
triebenes und daher Fruchtloses; in diesem Sinne 
wurden sie sprichwörtlich. Diesem Umstand ver- 
danken wir zahlreiche Erwähnungen bei den Le- 
xikographen (1582-1584, weitere Quellen z.B. 
Detienne 115 f.), aus denen u.a. hervorgeht, dass 
Lattich und Fenchel zwei der ausgesäten Kräuter 
waren und dass man die verwelkten Pflanzen ins 
Wasser warf. Als Saat-Töpfe werden einfache 
Töpfe (1584) oder Scherben (1583; Hesych. s.v. 
Adonidos kepoi, weiteres s. Detienne 119) genannt. 
Den Scholien zur Lysistrata (1581) ist zu entneh- 
men, dass sie auf die Dächer gebracht wurden. Al- 
le diese Quellen beziehen sich — auf den Spuren 
von Aristophanes und Platon - auf das Fest in 
Athen. In Alexandria wurden dagegen Gártchen in 
kostbaren Kórben neben die Kline des aufgebahr- 
ten Adonis gestellt (1580). Der Brauch war also 
allgemein; die moderne Literatur hat den Sinn die- 
ses Rituals sowie die Jahreszeit des Festes ausführ- 
lich diskutiert, worauf hier nicht eingegangen 
werden kann (Forschungsgeschichte: Edwards 62 
£; Jahreszeit: Weill 675-698; Detienne 114 f). 

Einigkeit besteht darin, dass zwei attische Va- 
sen des 4. Jhs. v. Chr. (1585. 1586) darstellen, 
wie die Adonisgärtchen — es handelt sich dabei 
eindeutig um zerbrochene Gefässe — vermittels ei- 
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ner Leiter auf das Dach transportiert werden. Dass 
eine Leiter häufiger und bereits im 5. Jh. in ahn- 
lichen Szenen vorkommt, in denen aber keine 
Adonisgärtchen zu sehen sind, hat zu der sehr 
kontrovers behandelten Frage geführt, ob auch 
die Bilder ohne die Gärtchen dem Adonisfest zu- 
zuordnen sind (zur Leiter bei Aphrodite: Pirenne- 
Delforge mit Lit.). Zweimal hält die Frau auf der 
Leiter einen Teller mit Trauben (Weill Abb. 1. 4; 
LIMC I Adonis 45*. 46*) — hier stellt sich die 
komplexe Frage, ob es zur Jahreszeit des Festes 
bereits Trauben gegeben haben kann. Häufiger 
wird mit Thymiaterien hantiert, wobei die Per- 
son auf der Leiter (Eros oder eine Frau mit ent- 
blössten Oberkörper, Aphrodite?) meist ein 
Weihrauchkorn in eine Räucherschale wirft, die 
ihr eine Frau hinhält (411. 412; Metzger, Repre- 
sentations 93 £. Nr. 43-45 Taf. 7; LIMC I Adonis 
48a*. b; Frau auf Leiter halt die Schale: Relief- 
Fr. Edwards Taf. 17). Dabei wird bevorzugt ein 
altertümlich wirkendes Räucherbecken verwen- 
det, wie es ähnlich auch auf den beiden Bildern 
mit den Adonisgärtchen zu finden ist (zum Typus 
s. Abschnitt IV.A, Rauchopfer). Dass Weihrauch 
gut zum Adonisfest passt, steht ausser Frage. Von 
daher besteht also keine Notwendigkeit, die Dar- 
stellungen mit Leiter ohne Adonisgärtchen von 
den gesicherten Bildern des Festes abzutrennen; 
stringent beweisen lässt sich ihre Zusammengehö- 
rigkeit allerdings nicht (zur Zusammengehörig- 
keit: Detienne 127 f.). 


1579. Plat. Phaidros 276b. - «Wird ein einsich- 
tiger Bauer den Samen, an dem ihm besonders 
liegt und aus dem er Früchte ziehen möchte, allen 
Ernstes im Sommer in die Adonisgärten streuen 
und sich dann freuen, wenn er diese in acht Tagen 
schön aufgehen sieht?» (Übers. R. Rufener). 

1580. Theokr. 15, 112 f. — (Neben der Kline des 
Adonis) «...liegt, was an Früchten auf Baumes- 
wipfeln gereift ist, / üppige Gärtlein (&raXot 
x&ro) daneben, geborgen in silbernen Körb- 
chen...» (es folgt 676) (Übers. F. P. Fritz). 

1581. Schol. Aristoph. Lys. 389. - «Die Frauen 
richten nämlich für Adonis ein Fest aus und tra- 
gen gewisse Gärten auf die Häuser hinauf. » 

1582. Zenob. 1, 49. — «Diese Garten des Ado- 
nis sát man in Tongefässe und lässt sie nur so lan- 
ge wachsen, bis sie grüne Sprosse treiben. Dann 
trägt man sie, während der Gott stirbt, weg und 
wirft sie in die Quellen. » 

1583. Suda s.v. Adoneioi karpoi: so nennt man 
die hochgelegenen (uerewpoı) Gärten; s.v. Adoni- 
dos kepoi «aus Lattich und Fenchel (èx 0pi8dxov 
xal papaBowy), das sie in Scherben (dotpaxa) aus- 
sien. Man gebraucht es sprichwörtlich für das 
Oberflichliche und Hohle. » 

1584. Eust. 1701, 45 ad Hom. Od. 11, 590. - 
«Denn jenes (die Adonisgärtchen) steht für das 
Unfruchtbare und frühzeitig Sterbende. Die Ado- 
nisgärten sind nämlich Pflänzchen, die schnell in 
Töpfen (chytrai), Körben oder in einer Art Reuse 





spriessen und dann sofort ins Meer geworfen wer- 
den, wo sie rasch untergehen. » 


1585.* Bauchlekythos, att. rf. Karlsruhe, Bad. 
Landesmus. B 39 (278). - LIMC I Adonis 47*; 
Deubner, Feste Taf. 25, 1; Neppi Modona Abb. 2. 
- Anfang 4. Jh. v. Chr. - Eros reicht einer Frau 
auf einer Leiter die untere Hälfte einer zerbroche- 
nen Amphora, aus der kleine weisse Stengel em- 
porwachsen. Der obere Teil der Amphora steht 
umgekehrt am Boden, hier sind nur einzelne weis- 
se Punkte über dem Bruchrand zu sehen. R. ein 
grosses Räucherbecken (vgl. 411. 412), ebenfalls 
mit weissen Punkten gefüllt. 

1586. Bauchlekythos, att. rf. New York, 
MMA 22.139.26. — LIMC I Adonis 49*; Neppi 
Modona Abb. 1. - Um 350 v. Chr. - R. sitzt ein 
nackter junger Mann, nach l. blickend (Adonis?), 
l. von ihm steigt eine Frau eine Leiter hinauf, ihr 
reicht ein Eros ein trichterfórmiges Gefäss (Bruch- 
stück einer Amphora?). Zu Füssen und oberhalb 
des Eros je ein grosses Räucherbecken. Weiter 1. 
eine sitzende Frau (Aphrodite?), die nach r. (zu 
dem jungen Mann?) blickt. Auf sie zu bewegt sich 
eine Reihe weiterer Frauen und Eroten. 


A. 2. «Maypole» 


BIBLIOGRAPHIE: Friis Johansen, K., Eine Dithyram- 
bos- Aufführung. Arkaeolog.-Kunsthist. Medd. det Kong. Vi- 
denskabernes Selskab 4, 2 (1959); Rumpf, A., BonnJbb 161 
(1961) 210-212; Simon, Festivals 98 f. 


Auf zwei attischen Vasen aus den Jahren zwi- 
schen 430 und 420 v. Chr. ist ein eigenartiges 
Gebilde zu sehen, um das sich einerseits ein Dithy- 
ramben-Chor versammelt (1587) und das anderer- 
seits in einer von Kindern nachgespielten Prozes- 
sion von drei Knaben getragen wird (1588). Es 
besteht aus einer Stange und einem dreieckigen 
Unterteil, das auf 1587 auf drei kleinen Fiissen 
ruht, von denen einer von vorn, die beiden ande- 
ren von der Seite gesehen sind. Auf 1588 ergibt 
sich die dreieckige Form aus dem Umstand, dass 
vorn zwei nebeneinder gehende Knaben die 
Bodenplatte auf den Schultern tragen, wahrend 
hinten einer genügt. Während sich auf 1588 - 
wohl in einer etwas abgekürzten Darstellung — die 
Hauptstange unmittelbar über der Platte erhebt, 
setzen auf 1587 über den Füssen drei in Art einer 
dreiseitigen Pyramide schräg aufeinander zulau- 
fende Stangen oder Bretter an. Über dem Punkt, 
an dem sie zusammentreffen, wird die vertikale 
Hauptstange sichtbar. Die schrägen Stangen und 
der untere Teil der Hauptstange sind so dicht mit 
Efeu umhüllt, dass die Konstruktion nicht in Ein- 
zelheiten erkennbar ist. Die Mittelstange ist so 
hoch, dass sie auf 1588 an das obere Abschlussor- 
nament anstösst und auf 1587 in es hineinragt. 
Unmittelbar unter ihrer Spitze ist eine kleine 
Querstange angebracht, um die ein stemma mit 
weit herabhängenden Enden geschlungen ist. 
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Der thematische Bezug dieses Gebildes ist auf 
1587 durch den Efeuschmuck und auf 1588 durch 
den Kontext gesichert. Der Chor wird von allen 
Interpreten als Dithyrambos-Chor (ausführlich 
Friis Johansen 8-16) idenfiziert, sodass der Gedan- 
ke an den Dithyramben-Agon der zehn attischen 
Phylen an den Grossen Dionysien naheliegt. An- 
dererseits kommt aufgrund des Hochzeitswagens 
auf 1588 die heilige Hochzeit des Dionysos und der 
Basilinna an den Anthesterien als zeitlicher Rah- 
men der «maypole»-Prozession in Betracht, und 
Deubner hat durch seine Interpretation dieses Ge- 
bildes als Schiffs-Standarte (stylis) auch noch die 
Schiffskarrenprozession (s. 941) in die Diskussion 
eingebracht. Letzteres ist sicher nicht richtig, wie 
Friis Johansen überzeugend gezeigt hat: Die obere 
Querstange der stylis ist massiver; ausserdem ist an 
den Schiffskarren des Dionysos keine stylis darge- 
stellt und auch anderweitig in Griechenland nicht 
vor dem 4. Jh. v. Chr. bezeugt, sodass sie kaum 
Teil einer alten Festprozession sein kann (zur stylis 
Friis Johansen 22-29 Abb. 5-9; Svoronos, J. N., 
JIArchNum 16 [1914] 81-120). Die Deutung, mit 
der Friis Johansen die «stylis-These» ersetzt, er- 
scheint plausibler. Er erinnert, einen zuerst von Gi- 
sela Richter geäusserten Gedanken (BullMMA 
1925, 131) aufgreifend, an den neuzeitlichen Brauch 
des Maibaums oder der Maistange und interpretiert 
das Gebilde als Mittelpunkt eines Umzuges, der zu 
Beginn der Vegetationsperiode die Fruchtbarkeit 
der Felder und Gärten beschwören soll. Als Ver- 
gleich zieht er die kopo (xc, xc) der Prozes- 
sion am Daphnephorie-Fest in Theben heran (s.o. 
Abschnitt XII, Einleitung). Sie bestand aus einer 
Stange aus Olivenholz, an der oben eine grosse 
Bronzekugel befestigt war, von der kleinere Ku- 
geln herabhingen. Die Stange war mit Lorbeer, 
Blüten, roten stemmata und Bändern geschmückt. 

An der Frage, ob die vermutete Frühjahrspro- 
zession an den Anthesterien oder den Grossen Dio- 
nysien stattgefunden habe, hat sich eine heftige 
Diskussion entzündet. Das Choenkännchen mit 
dem Hochzeitszug legt die Anthesterien nahe, 
auch wenn natürlich nicht alles auf Choenkannen 
und -kännchen Dargestellte sich auf dieses Fest be- 
ziehen muss (s. Abschnitt IX.H) und die Kinder 
auf 1588 schliesslich auch Riten zweier verschiede- 
ner Feste nachspielen könnten. Andererseits ist aus 
der Chorszene auf 1587 nicht zwingend zu schlies- 
sen, dass hier der grosse Dithyramben-Wettbe- 
werb an den Grossen Dionysien gemeint sein 
muss. Ein mit dem «maypole» verbundenes Ritu- 
al, bei dem ein Dithyrambos gesungen wurde, ist 
auch ausserhalb der Grossen Dionysien denkbar; 
man könnte sich z.B. vorstellen, dass dabei der 
Siegerchor des vorhergehenden Agons auftrat, 
ebensogut aber auch ein für dieses Ritual gebilde- 
ter Bürgerchor. Mangels schriftlicher Quellen lässt 
sich hier nur spekulieren. 


| 1587. (= Il 4 c Musik, gr. 187*) Glockenkra- 
ter, att. rf. Kopenhagen, Nat. Mus. 13817. - ARV? 
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1145, 35; Friis Johansen Abb. 4 Taf. 1. 3. 4; Simon, 
Festivals Taf. 29. - Um 425 v. Chr. — Fiinf birti- 
ge, bekränzte Männer in festlichen Gewändern, 
z.T. mit Zweigen in den Händen, haben sich um 
den «maypole» herum aufgestellt und singen zum 
Spiel eines Aulos-Bläsers. 

1588.° (= 924) Chous, att. rf. New York, 
MMA 24.97.34. - LIMC II Dionysos 825*; 
Deubner, Feste 104-106 Taf. 11, 2-4; Friis Johan- 
sen 18-21 Abb. 3. - Um 430 v. Chr. - Hinter dem 
«Hochzeitswagen des Dionysos» drei Knaben, die 
den «maypole» tragen. 


A. 3. Schiffsmodelle 


BIBLIOGRAPHIE: Kyrieleis, H., «Archaische Holz- 
funde aus Samos», AM 95 (1980) 87-94. 


Lange, schmale Bootsmodelle aus Holz, mit 
deutlich angegebenem Bug und Heck, aber ohne 
weitere Details, z.T. nicht eimal ausgehöhlt, sind 
in grösserer Zahl (erhalten 22 Exemplare, z.T. in 
Fragmenten) im Heraion von Samos gefunden 
worden. Die Längen schwanken zwischen 62 und 
ca. 30 cm. Da die Boote sehr einheitlich und ein- 
fach sind und Schiffsmodelle in anderen Materia- 
lien kaum gefunden wurden, scheint es sich nicht 
nur um Exvotos einfacher Leute als Dank für ei- 
ne Rettung aus Seenot oder für wie auch immer 
geartete Gewinne von Seefahrern (so Ohly a.O. ı) 
zu handeln. Kyrieleis (92) möchte in ihnen eher 
«eine Art ephemerer symbolischer Kultgeräte» se- 
hen, «die bei den Begehungen der Herafeste eine 
Rolle spielten», und verweist auf einen modernen 
Brauch, der aber in antiker Tradition steht: Bei 
Prozessionen zum Heiligtum der Madonna del 
Granato bei Paestum, die in gewisser Weise die 
Kultnachfolgerin der Hera von Foce del Sele 
darstellt, werden reich mit Kerzen und Blumen 
geschmückte Schiffsmodelle mitgetragen (Zanca- 
ni/Zanotti, Sele I 18 £. Abb. 1. 2; zu ähnlichen 
Bräuchen s. auch Neutsch, B., Klearchos 7 [1965] 
93-106). Den samischen Holzmodellen ausseror- 
dentlich ähnlich in den Proportionen sind 
schiffsartige Gebilde, in die sternförmige Blüten 
gesteckt sind, bei archaischen Terrakotta-Statuet- 
ten der thronenden Göttin aus Hera-Heiligtümern 
am Golf von Korinth und auf der nördlichen Pe- 


























404. 2.b. CULT INSTRUMENTS/INSTRUMENTS DE CULTE 


loponnes — allerdings werden sie senkrecht im 
Arm gehalten, was aber vielleicht nur dazu dienen 
soll, den Blumenschmuck gut zur Geltung zu 
bringen (Waldstein, Ch., The Argive Heraeum II 
[1905] 25 f. Nr. 83. 93 Abb. 35 Taf. 45, 11; Payne, 
H., Perachora I [1940] 244 Nr. 245 Taf. 110; Tiryns 
I 63 Nr. 9. 15 Taf. 3, 8; 121-125 Abb. 47. 48; 
LIMC IV Hera 31*. 35 « Asteriongesteck »). 


1589.* Schiffsmodelle aus Holz. Samos, Herai- 
on H 90-99. - Ohly, D., AM 95 (1980) 111-118 
Abb. 27-31 Beil. 34-35; Kyrieleis 87-94 Abb. 1. 2 
Taf. 18-20; Brize, Ph., in Héra. Images, espaces, cul- 
tes. Actes du Coll. int. de recherches archéologiques de 
Univ. de Lille III, Lille 1993 (Neapel 1997) 130 Abb. 
14 (zu Schiffsmodellweihungen allgemein De Poli- 
gnac, F., ibid., 115 f£). - 2. Hälfte 7. Jh. v. Chr. 


A. 4. Kesselwagen und verwandte 
Geräte, praefericulum 


BIBLIOGRAPHIE: Guggisberg, M., «Eine Reise von 
Knossos nach Strettweg. Tiergefässe und Kesselwagen als 
Ausdruck religiöser Kontakte zwischen der Ägäis und Mit- 
teleuropa im frühen ı. Jahrtausend v. Chr.», AA (1996) 
175-195; Hüttel, H.-G., in Borell, B., Statuetten, Gefässe 
und andere Gegenstände aus Metall. Kataloge der Sig. Antiker 
Kleinkunst des Archäol. Inst Heidelberg III (1989) 86-88; 
Moustaka, A., Kulte und Mythen auf thessalischen Münzen 
(1983) 19 f.; Pare, Ch., in Vierrádrige Wagen der Hallstattzeit, 
RGZM Forschungen zur Vor- und Frühgeschichte 12 (1987) 
223-226; Torelli, M., «Secespita, praefericulum. Archeologia 
di due strumenti sacrificali romani», in Etrusca et Italica. 
Scritti in ricordo di M. Pallottino II (1997) 575 ff. bes. 583-598, 
Woytowitsch, E., Die Wagen der Bronze- und frühen Eisen- 
zeit in Italien. PBF XVII 1 (1978) 54-62. 


Gefässe auf Rädern waren in der Bronze- und 
der frühen Eisenzeit weit verbreitet, Fundhäufun- 
gen sind in Mitteleuropa (Pare, ferner Egg, M., 
Das hallstattzeitliche Fürstengrab von Strettweg bei 
Judenburg [1996] 31-34) wie in Zypern (Matthäus, 
H., Metallgefässe und Gefässuntersätze der Bronze- 
zeit, der geometrischen und archaischen Periode auf 
Zypern. PBF II 8 [1985] 316-321) festzustellen; die 
Wege ihrer Verbreitung und die Art ihrer Ver- 
wendung sind noch nicht geklárt und kónnen hier 
nicht diskutiert werden (s. dazu kurz Hüttel). In 
Griechenland hat sich nur an einer Stelle eine 
Überlieferung erhalten, die zeigt, dass Kesselwa- 
gen auch dort in Gebrauch waren: In Krannon in 
Thessalien wurde ein solches Gerát für einen Re- 
genzauber verwendet (1596. 1597). Münzen zei- 
gen ein bauchiges Gefäss mit stark eingezogener 
Schulter- und Halspartie, bei dem die Gestaltung 
der Henkel variiert; sodass es sich nicht exakt ei- 
nem bekannten Gefässtypus zuweisen lässt. Auf- 
grund der fragmentarischen Erhaltung ist dies auch 
bei einem Miniatur-Kesselwagen nicht möglich, 
der in Delphi gefunden wurde (Kilian, I., Arch- 
KorrBl 4 [1974] 349-352) ; auch seine Herkunft lässt 
sich nicht erschliessen. 

Zahlreicher sind Funde in Italien, wo sie sich 
im Norden (Lit. bei Hüttel, Pare) und in Etrurien 


konzentrieren. Weiter südlich sind nur zwei Ge- 
fässwagen bekannt, einer aus Lucera (1593) und 
ein weiterer unbekannter Herkunft in Neapel 
(Woytowitsch 58 Nr. 126 Taf. 22). Letzterer erin- 
nert entfernt an den Wagen von Krannon, da er 
auch (in diesem Fall mit Hilfe eines Deckels) rela- 
tiv weit geschlossen und ebenfalls mit Vögeln ver- 
ziert ist. Alle anderen Wagen tragen weit geöffne- 
te Kessel oder Becken. Ein Einzelstück, der viel 
diskutierte Wagen aus Bisenzio (1590) ähnelt in 
seiner Konstruktion zyprischen Exemplaren, wes- 
wegen er meist mit ihnen in Verbindung gebracht 
wird; von Hase denkt auch an Einflüsse aus Sardi- 
nien. Bei einer Gruppe von Wagen aus Etrurien 
(1592) ist das Becken nicht einzeln gearbeitet, son- 
dern in die Tragplatte eingelassen («Beckenwa- 
gen» in der Terminologie von Woytowitsch), von 
einem Bügel überspannt und z.T. mit weiteren 
kleinen Schälchen auf dem Bügel oder seitlich des 
Zentralbeckens versehen und ähnelt sehr stark den 
in Bologna in der Villanovazeit verbreiteten «pre- 
sentatoi»; es handelt sich gewissermassen um «pre- 
sentatoi» auf Rädern. 

Alle diese Geräte sind in Gräbern gefunden, 
könnten also sowohl luxurióses Geschirr — Torelli 
erinnert in diesem Zusammenhang an die von He- 
phaistos für das Bankett der Gótter gefertigten 
Dreifüsse auf Rädern (Hom. Il. 18, 373-377) und 
den fahrbaren silbernen Spinnkorb der Helena 
(Hom. Od. 4, 131) - wie auch für bestimmte Ri- 
tuale benötigte Geräte sein. Generell legt die Pa- 
rallelen im Hallstattkreis und in Krannon sowie die 
immer wieder auftauchenden, an hallstattzeitliche 
Vogelsymbolik erinnernden Vogelmotive eine 
kultische Verwendung nahe (dazu und zu den eng 
verwandten vogelförmigen Gefässen auf Rädern 
Woytowitsch 62-65; Egg a.O.), doch ist das na- 
türlich nicht zwingend. Der zyprischen Exempla- 
ren nahestehende Wagen aus Bisenzio (1590) wird 
oft als Räucherwagen bezeichnet und konnte na- 
türlich zur Verbrennung von Aroma-Kräutern 
oder sogar Weihrauchkörnern dienen (s.o. Ab- 
schnitt IV.A), andere Verwendungen sind aber 
ebensogut denkbar. Bei den Beckenwagen (1592) 
und «presentatoi» (1591) lassen der Bügel und die 
zusätzlich angebrachten kleinen Schälchen die Ver- 
wendung als Räuchergerät weniger wahrscheinlich 
erscheinen. Sie werden wohl eher, wie der für sie 
verwendete italienische Begriff sagt, zur Bereit- 
stellung von Gaben in einem Ritual gedient haben; 
in einem «presentatoio» wurden sogar Nüsse und 
Körner gefunden (Torelli 588); für eine Verwen- 
dung beim Gelage ist die Kombination von sehr 
grosser, scheinbar funktionsloser Platte und einem 
im Verhältnis dazu kleinen Becken mit zusätzli- 
chen Schälchen wohl zu sperrig. 

Eine ähnliche Funktion besass wohl das in 
früheisenzeitlichen Nekropolen Latiums vorkom- 
mende «calefattoio», das auf einem völlig anders 
gearteten Untersatz ebenfalls eine zentrales Becken 
mit seitlich angebrachten Schüsselchen verbindet. 
Torelli stellt aufgrund der anzunehmenden ähnli- 
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chen Verwendung «calefattoio», «presentatoio» 
und Kesselwagen in eine Entwicklungslinie. Sie 
endet im 7. Jh. v. Chr; danach sind — mit Aus- 
nahme des altertiimlichen Rituals in Krannon — 
ähnliche Geräte nicht mehr bezeugt. Allerdings 
passt die Beschreibung des rätselhaften, nur im 
Kult der Ops Consiva für Opfer verwendeten 
praefericulum (1595), sodass möglicherweise hier 
ähnlich wie in Krannon ein Nachläufer der prähis- 
torischen Kultgeräte zu fassen sein könnte. 


REALIA 

1590. (= I 2 c Rauchopfer 44*) Vierrädriger 
Wagen als Träger eines grossen Kessels aus Bron- 
ze. Rom, Villa Giulia 57022-2. Aus Bizenzio, Ne- 
kropole Olmo Bello Grab 2 (Frauengrab). - Woy- 
towitsch 58-60 Nr. 127 Taf. 24; Torelli 591 f. Abb. 
7; von Hase, F.-W., in Zemmer-Planck, L. (Hsg.), 
Kult der Vorzeit in den Alpen I (2002) 165 Abb. 25; 
195 Anm. 84 mit Lit. - 2. Halfte 8. Jh. v. Chr. - 
H. ohne Kessel 28 cm; Kessel Dm. 13,5, H. 8 cm. 
Der Kessel liegt mit einer breiten Lippe auf dem 
oberen Rand des in Art eines Stabdreifusses gear- 
beiteten, vierrádrigen Gestells auf, das zwischen 
dem Kessel und den Rädern eine aus Stäben gebil- 
dete Zwischenebene aufweist. Auf ihr sind zahlrei- 
che Bronzefigürchen angebracht: Paare von Krie- 
gern und gefässtragenden Frauen, z.T. mit Kind, 
Kampf- und Jagdszenen und ein Pflügender. 

1591. «Presentatoio» aus Bronze. Bologna, 
Mus. Civ. 23296. Aus der Nekropole Benacci Ca- 
prara. — Tovoli, S., Il sepolcreto villanoviano Benac- 
ci Caprara di Bologna (1989) 132 Grab 39 Nr. 10; 254 
£.; Torelli 586 £. Abb. 5. — 8. Jh. v. Chr. - Áhn- 
lich den Wagen 1592, statt auf Rädern auf einem 
zentralen, konischen Fuss montiert. 

1592.* Auf vier Rädern montierte, langrecht- 
eckige (L. ca ı m), mit Reliefs verzierte Bronze- 
platten, in deren Mitte ein flaches Becken einge- 
lassen ist. Über dem Becken spannt sich ein 
breiter, bandartiger Bügel, der im obersten Teil 
eine oder zwei kleine runde Vertiefungen oder se- 
parat gearbeitete Schälchen besitzt. Die Ränder der 
Platte sind manchmal mit Reihen rundplastischer 
Lotosblüten (a) oder Vögel (c) verziert. - Torelli 
588-590; Liste auch in Strom, I., Problems Concern- 
ing the Origin and Early Development of the Etruscan 
Orientalizing Style (1971) 263 Anm. 385. - a. 
Vatikan, Mus. Greg. Etr. Aus Cerveteri, Tomba 
Regolini Galassi. - Woytowitsch 55 Nr. 123 Taf. 
22; Torelli 589; Bubenheimer-Erhart (s. Bibl. Ab- 
schnitt IV.A) 51 £. Abb. 1. — 7. Jh. v. Chr. - b. 
Rom, Villa Giulia oder Praeneste, Mus. Naz. Aus 
Praeneste, Tomba Barberini. - Woytowitsch 54 f. 
Nr. 122 Taf. 21; Torelli 589. — Letztes Viertel 7. 
Jh. v. Chr. - c.* Florenz, Mus. Arch. 9604. Aus 
Vetulonia, Circolo dei Lebeti. - Camporeale, G., 
I commerci di Vetulonia in età orientalizzante (1969) 
84 f. Taf. 26, 2; Woytowitsch 55 f. Nr. 124 Taf. 
22; Torelli Abb. 6. — Áhnlich zwei Wagen aus 
Veji, Woytowitsch Nr. 121 und 120 (Grab 871 
Grotta Gramiccia). ; 


1593. Dreiridrige Platte mit Becken (?) in der 
Mitte, mit rundplastischen Figürchen verziert. 
Oxford, Ashm. Mus. 1836-68. Aus Lucera. - 
Woytowitsch 57 Nr. 125; Brown, A. C., Ancient 
Italy before the Romans. Ashmolean Museum (1980) 
29 Taf. IX. - 7. Jh. v. Chr. - Rekonstruktion im 
einzelnen nicht gesichert. 

1594. Zylindrisches Bronzegefáss mit Deckel 
auf vier Rádern. Neapel, Mus. Naz. - Woytowitsch 
58 Nr. 126 Taf. 22. - 7. Jh. v. Chr. - Deckel und 
tragende Stangen mit plastischen Vögeln verziert. 


LITERARISCHE QUELLEN 

1595. Fest. 292 L. - Das praefericulum ist ein 
henkelloses Bronzegefäss, das oben weit offensteht 
wie ein Becken (pelvis). Die Priester benutzen es 
zu Opfern im Heiligtum der Ops Consiva. » 

1596. Antigonos von Karystos mir., FHG I 
292; Rer. nat. scr. Gr. min. I 4 Antigonos 15. — 
«Deshalb sind auf dem Stadtwappen. ..zwei Ra- 
ben auf einem Bronzewagen dargestellt... Mit 
dem Wagen aber hat es folgende Bewandtnis, die 
wohl ebenfalls merkwürdig erscheinen dürfte. Sie 
haben auf ihm einen Bronzekessel stehen, an dem 
sie bei Trockenheit rütteln und den Gott um Was- 
ser bitten, und sie sagen, es regne dann...» 
(Ubers. Moustaka 19). 


BILDZEUGNISSE 

1597.* (= II 6 i Magie 51*) Münzen. AE, 
Krannon, 4. Jh. v. Chr. - BMC Thessaly 16, 3-6 
Taf. 2, 13; Diehl, E., Die Hydria (1964) 175 £.; Si- 
mon, E., in Acta of znd Int. Coll. on Aegaean Pre- 
history, Athens 1971 (1972) 161 £.; Moustaka 19 f. 98 
Nr. 7-9 Taf. 3; Guggisberg 194 Abb. 22. — Rs. 
Kessel, der z.T. einem Volutenkrater, z. T. einem 
Stamnos ohne Henkel ähnelt, auf einem vierrädri- 
gen Kasten. Auf den beiden sichtbaren Rädern 
sitzt meist ein Vogel. 


B. Theoxenien, Lectisternien, Sellisternien 
1. Theoxenien 


BIBLIOGRAPHIE: Bruit, L./Lissarrague, F., Thes- 
CRA II 4 a Bankett, gr. (2004) 225-229; Deneken, F., De 
Theoxeniis (1881); Dentzer, Banquet 513-527; Flückiger- 
Guggenheim, D., Göttliche Gäste (1984) 62; Jameson, M. 
H., «Theoxenia», in Higg, R. (Hsg.), AGCP EpigrEv 35- 
57; Käppel, L., Paian (1992) passim, 210 f. 253-255; Nerces- 
sian, A., ThesCRA U s Kultbilder (2004) 438-439; Osan- 
na, M., Santuari e Culti dell’ Acaia Antica (1996) 281 f.; Radt, 
St. L., Pindars zweiter und sechster Paian (1958) 83 f.; Rho- 
maios, A., « Tegeatische Reliefs», AM 39 (1914) 231 f. 


Unter Th. versteht man Götterbewirtungen, 
wobei allerdings nicht jede Bewirtung eine Th. 
ist: Vielmehr ist zu scheiden zwischen dem Nor- 
malopfer einerseits, das den Göttern in den thysiai 
als verbrannte Speise auf den Altären zukam oder 
auf Tischen in den Tempeln hingestellt wurde, 
und den Th. andererseits, die zu besonderen An- 
lässen in eigenen Festen begangen wurden - eine 
Unterscheidung, die wesentlich ist, um die Eigen- 
art der Th. zu verstehen (und vor allem in dem 
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umfassenden Artikel von Jameson nicht scharf ge- 
nug gefasst wurde). Unter den Festen der Th. sind 
öffentliche und private bekannt, letztere vor allem 
für die Dioskuren und Herakles, allerdings nur bei 
herausragenden Anlässen überliefert (1601. 1604. 
1607). Der Vorgang selbst wird mit otpwpvdc 
oder xAlvas orpwvvbvar (Grpwvüerv/oropvüvat), 
einer dem lectisternium entsprechenden Formulie- 
rung, bezeichnet (s. auch Dion. Hal. ant. 12, 9, der 
das lectisternium von 399 otowuv&cs nennt), was al- 
lerdings — anders als im Römischen — nicht auf den 
sakralen Bereich beschränkt ist; z.B. wird für die 
Delegation von Lemnos im Prytaneion von Athen 
eine der schönsten Klinen und ein reich ausgestat- 
teter Tisch bereitet (Her. 6, 139). Betten oder La- 
ger wurden zum gastlichen Empfang der Götter 
hergerichtet: Dies ist ein Akt, der zu besonderen 
Anlässen begangen und als besondere Leistung der 
entsprechenden Priester in Ehreninschriften festge- 
halten wurde (1608. 1609, weitere Beispiele bei 
Dentzer 516) und deswegen sicher nicht als kom- 
fortable Erweiterung des normalen Opfers gedeu- 
tet werden darf (so Jameson, bes. 41). Daher soll- 
ten auch nicht alle Klinen, die in verschiedenen 
Tempeln verzeichnet sind, als Klinen für diesen 
immer aussergewöhnlichen Empfang der Götter, 
die Theoxenien, verstanden werden (Beispiele bei 
Jameson 49 f.; selbst das Inventar eines Heros mit 
Kline und Matratze a.O. so weist nicht notwen- 
dig auf eine praktizierte Theoxenie). Sie werden 
von Paus. (2, 17, 3; 5, 20, 1; 8, 47, 2) als Weihge- 
schenke bezeichnet; dafür spricht auch ihre Viel- 
zahl an manchen Orten (z.B. in den Inventaren des 
Parthenon, 1259; vgl. auch 1607). Zudem ist es 
sehr unwahrscheinlich, dass einzelne weibliche 
Gottheiten Klinen zum Speisen hingestellt beka- 
men, da Frauen beim Essen sassen. 

Als Gäste der Stadt wurden die Götter eingela- 
den, um sich dort heimisch zu fiihlen, émdyuotow 
(1598); sie sind die Nothelfer, die eigens eingela- 
den werden müssen, auch wenn sie nur über die 
aufgestellten Klinen hinwegflitzen wie die Diosku- 
ren (1616. 1617. 1619. 1621a). Th. unterschieden 
sich also grundsätzlich von den Opfern für die in 
der Stadt ansässigen Götter (Rhomaios). Sie neh- 
men am grossen Fest für Zeus Sosipolis (1610) teil, 
um die Bitten der Bevölkerung um Wohlergehen 
zu unterstützen. Dabei ist nicht immer sicher, ob 
das Bereiten der Klinen wirklich auch mit dem 
Vorgang des Essens verbunden ist. Da sich aber das 
oropyuvaı der Betten und Kissen, wie bei der Be- 
wirtung menschlicher Gäste, auf einen Vorgang 
der Gastfreundschaft bezieht, ist dies doch anzu- 
nehmen (einzelne geschmückte Kline, unsichere 
Deutung 1622). Anderseits konnten einzelne Ge- 
genstände, die feierlich auf Klinen gelegt wurden, 
den Träger vertreten, ohne dass von einer Bewir- 
tung die Rede ist (1611). 

Unsicher ist die Deutung einzelner Stühle, die 
vielleicht kultisch zu verstehen sind, als Sitze für 
Götter (1612-1614), entsprechend dem Ritus der 
Sellisternien (s. — Lectisternien). 


Der Ritus des Schmückens eines Throns für 
die Gottheit (otpwwwbew cobc Üpóvouc) spricht 
dafür, dass auch im griechischen Kult Gótterthro- 
ne kultisch geschmückt wurden, um die Götter 
zu evozieren; dazu Schäfer, a.O. 1618, 208 f. und 
Herter, H., «Zum bildlosen Kult der Alten», 
WSt 79 (1966) 563 f. Allerdings sind die Zeug- 
nisse sparlich. Eine Scheidung in Klinen fir die 
Götter und Throne für die Göttinnen, die beim 
Mahl zu sitzen pflegten, ist aus dem Erhaltenen 
nicht ableitbar. 


KATALOG 
LITERARISCHE UND EPIGRAPHISCHE QUELLEN 

1598. Pind. ©. 3 mit Schol. zu 3, 1. - (Beim 
Sieg des Theron von Akragas im Wagenrennen 
476 v. Chr.) « Theoxenia. Die Feste der Theoxe- 
nien werden bei den Griechen an bestimmten 
Tagen so gefeiert, dass die Götter in den Städten 
heimisch gemacht werden (ds adrav av Deia 
émiSnuovvtev voic 1óAsctw)», dazu Rhomaios, der 
(vielleicht zu strikt?) die Bewirtungen auf die von 
aussen kommenden Götter beschränkt. - Die 
Dioskuren werden (3, 1) als philoxenoi, gastfreund- 
lich, in einem Kontext bezeichnet, in dem sie 
Gastfreundschaft erfahren. Dies hat schon die an- 
tiken Erklärer irritiert: so werden sie (Schol. Ol. 3, 
ıc) als Begründer der Theoxenien verstanden, die 
selbst gastfreundlich waren. 

1599. Delphi, im Monat Theoxenios. — Nils- 
son, Feste 160-162; Radt; Kappel. — Fiir dieses Fest 
wurde der 6. Paian des Pindar und der Paian des 
Philodamas gedichtet. 

1600. Pellene, Apollon Theoxenios. — Paus. 7, 
27, 4; s. Osanna. - Während bei den delphischen 
Theoxenien Apollon der Einladende ist (Lit. bei 
Kippel 210 f.), wird dies hier nur durch die Epi- 
klese wahrscheinlich. 

1601. Akragas. — Pind. O. 3. - Theron veran- 
staltete Th. für die Dioskuren und Helena nach 
seinem Sieg im Wagenrennen; die Bewirtung der 
Dioskuren wurde in der Familie des Theron häufig 
praktiziert (61 ff.). - Eher ein Privatkult, in den 
aber die Bewirtung der Bevölkerung eingeschlos- 
sen war (s. auch 1598). 

1602. Paros. — IG XII 5, 129 Z. 55-61. — 2. Jh. 
v. Chr. - Ehrenbeschluss für Killos, Sohn des De- 
metrios, der den bestehenden Theoxenien für die 
Dioskuren noch eine öffentliche Volksbewirtung 
zugefügt hat. 

1603. Sparta/Lokroi Epizephyrioi. — Diod. 8, 
32. - Vor dem Krieg gegen Kroton baten die Lo- 
krer durch Gesandte ihre Mutterstadt Sparta um 
Hilfe. Die Spartaner versprachen, ihnen als Mit- 
streiter die Dioskuren mitzugeben; die Gesandten 
nahmen dies an, und da die Vorzeichen beim Op- 
fern günstig waren, breiteten sie den Dioskuren 
auf dem Schiff eine Kline aus (fotpwoav tots 
Arooxöpoıg xAlvnv Emil ig vnög...). — Es ist nicht 
von Symbolen der Dioskuren die Rede, die die 
Spartaner den Lokrern mitgegeben hätten, son- 
dern diese breiten selbst die Kline zum Empfang 








2.b. KULTINSTRUMENTE/STRUMENTI DI CULTO 407 


der Nothelfer aus. — S. die bildlichen Darstellun- 
gen 1616-1619. 1621. 

1604. Private Theoxenie des Euphorion. - 
Hdt. 6, 127, 3. — «...man sagt, dass er die Dios- 
kuren aufgenommen und von da an alle Menschen 
gastlich bewirtet habe». 

1605. Speisung im Prytaneion von Athen. - 
Athen. 4, 137e. — «Chionides sagt, dass die Athe- 
ner, wenn sie die Dioskuren im Prytaneion spei- 
sen, ihnen in Erinnerung an ihre alte Lebensweise 
Käse, Gerstenbrot, vollgereifte Oliven und Lauch 
auf den Tisch stellen». - Keine Kline (?), nur ein 
Tisch erwähnt. 

1606. Selinunt, Kultgesetz. — SEG 43, 630; 
Jameson, M. H./Jordan, D. R./Kotansky, R. D., 
A Lex Sacra from Selinous (1993) 14 f. 67-70, dazu 
Rez. Clinton, K., CIPh 91 (1996) 170-172; Johns- 
ton, S. L, Restless Dead (1999) 50-54; Lupu, E., 
Greek Sacred Law, RGRW 152 (2005) 359-387, bes. 
375-376. — Um 450 v. Chr. - Z. 14-16 Nach 
Opfern für Zeus Eumenes, die Eumeniden, Zeus 
Meilichios und die unreinen Tritopatores sollen 
den reinen Tritopatores «...ein Honig-Gemisch 
gespendet werden. Dann soll auch ein Tisch und 
eine Kline (vorgesetzt werden); darüber soll ein 
sauberes Tuch geworfen werden und Olivenkrän- 
ze und ein Honig-Gemisch in neuen Näpfen und 
Kekse und Fleisch». — Tisch und Kline mit den 
entspechenden Speisen, dem Überwurf (Schmü- 
ckung in anderen Texten) spricht für eine festliche 
Bewirtung der Tritopatores, ohne dass aber gesagt 
ist (so Lupu 376), dass diese auch in Form von Sta- 
tuen präsent sind. Ferner ist nicht sicher, ob eine 
weitere Theoxenie (Z. 18 f., Lupu 378) gemeint 
ist, da hier nur von einer trapeza, nicht aber von 
einer Kline die Rede ist. 

1607. (= 1266. 1329a) Kos, Stiftung eines Kul- 
tes des Herakles Diomedonteios. - ICos ED 149; 
LSCG 177; Sherwin- White, S. M., ZPE 24 (1977) 
210-216. — Z. 61 f.: «Man opfere am 16. Metageit- 
nion...und bewirte Herakles (Éevroudv moueiv) ». — 
Z. 95 f. werden noch die orpwuvn und die 
ayaruora für Herakles erwähnt, wobei die Kline 
(Z. 127 = 1266) auch als Weihgeschenk aufgefasst 
werden kann. 

1608. Athen, Agora. Ehreninschrift. - IG II/ 
III? 676; SEG 16 (1959) 19 f. Nr. 63; Deubner 174 
f.; Parker, AthRel 240 Anm. 79. — 272/1 v. Chr. 
— Strosis einer Kline für Zeus Soter und Atbena 
Soteira (?) (neben Pompe und Opfer als besonde- 
re Leistung der Epimeletai). 

1609. Athen, Asklepieion. Ehreninschrift für 
die Priester des Asklepios. — IG II/III? 974; Hub- 
be, R. O., Hesperia 28 (1959) 188 ff. Nr. 10; Rieth- 
müller, J., Asklepios. Heiligtümer und Kulte (2005) 
248. f. — 137/6 v. Chr. — Strosis von Klinen für As- 
klepios bei den Epidauria, wohl nicht auf ein ge- 
wöhnliches Bankett, sondern auf eine Theoxenie 
zu beziehen. 

_ 1610. (= LIMC III Dodekatheoi 11) Magnesia, 
Kultvorschrift. - LSAM 32; Errington, R. M., 
Chiron 19 (1989) 279-282; Long, C.R., The Twelve 


Gods in Greek and Roman Art (1980) 79-83 (Ab- 
hängigkeit von den römischen Lectisternien); 
Jameson 41 f.; Donohue, A. A., Xoana and the Ori- 
gins of Greek Sculpture (1988) 60 f.; Chaniotis, A., 
in Wörrle, M./Zanker, P. (Hsg.), Stadtbild und 
Bürgerbild im Hellenismus (1995) 152. 161; Kohler, 
J., Pompai (1996) 101. — Ca. 180 v. Chr. — Strosis 
von mehreren Kissen für die Zwólf Gótter in einer 
eigens für diesen Anlass aufgestellten Tholos auf 
der Agora von Magnesia beim Fest des Zeus Sosi- 
polis. Die Strosis ist ein wichtiger Bestandteil des 
Festes; daher wird sie auch schon eingangs in der 
Zusammenfassung des Kultgesetzes genannt (Z. 7- 
9: orpavvucder orpwuvd&c), dann werden weiter 
(Z. 41-45) die präzisen Kultanweisungen gegeben. 
«Der Stephanephoros, der die Prozession anführt, 
soll die Xoana aller zwölf Götter in ihren schöns- 
ten Gewändern tragen und soll eine Tholos auf der 
Agora in der Nähe des Altars für die Zwölfgötter 
aufstellen, dann soll er noch die allerschönsten La- 
ger ausbreiten (otpwvurw SE xal orpwuvdc)». — 
Das Fest wird für Zeus Sosipolis gefeiert: Die 
Zwölf Götter, deren Statuen der Prozession voran- 
getragen wurden, nehmen auf stromnai teil, in un- 
mittelbarer Nähe zum Zwölf-Götter-Altar der 
Agora von Magnesia, auf dem allerdings bei die- 
sem Fest nicht geopfert wird. Das Problem ist hier, 
ob die jeweils vier Götter auf den drei Matratzen 
liegend oder stehend zu denken sind. Dies führt all- 
gemein zu der Frage der «materiellen» Anwesen- 
heit der Götter bei Theoxenien: von den Darstel- 
lungen der Gelagerten auf den sog. Heroenreliefs 
auf kultische Lagerungen von Götterstatuen zu 
schliessen (s. Jameson), scheint jedenfalls fragwür- 
dig, da die Bildformen unabhängig von kultischen 
Riten als charakteristisch für die Einzelnen gewählt 
sein können: s. die Terrakotta-Platten 1621 und 
Dentzer a.O. — Bei dieser Theoxenie geht es um 
die Teilnahme der Götter am Fest des Zeus Sosi- 
polis; die Statuen der Zwölf Götter führen den 
Festzug, an dem die ganze Stadt beteiligt ist, an 
(vgl. die Pompe von Aigai 336/5 beim Tod Phi- 
lipps II.: Diod. 16, 92, 5 f.) und wohnen dann auch 
dem Opfer bei. Es geht in erster Linie nicht um die 
Dodekatheoi und deren Bewirtung, sondern um 
die Stadt Magnesia in ihrer Präsentation. In dieser 
Hinsicht ist diese Th. ein Sonderfall und nicht all- 
gemein auf Th. übertragbar. 


Einzelne Klinen (ohne Hinweis auf Bewirtung) 

1611. Kline für die Rüstung des Aias. — Schol. 
Pind. N. 2, 19; s. Kron, Phylenheroen 173. — « Viel- 
leicht auch, weil die Athener den Aias in so hohen 
Ehren hielten, dass sie nicht nur die Phyle Aiantis 
nach ihm benannten, sondern ihm auch eine Kli- 
ne mit einer Panhoplie darauf schmückten (Aa 
x«l xAiviv «TQ peta mavoTAlag xoopetv).» — 
Vielleicht war dies eine Form, Aias, vertreten 
durch seine Waffen, auf einer Kline an den Aian- 
teia teilnehmen zu lassen, Spielen zu seinen Ehren 
in Athen. Eine echte Theoxenie ist dies nicht, da 
von einer Speisung nicht die Rede ist. 
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Einzelne Throne 

1612. Athen, Prytaneion. — IG I? 78, 5, Thron- 
schmückung für Apollon, allerdings sehr ergänzt. 
— 431/0-422/1 v. Chr. — Vgl. auch die Speisung 
der Dioskuren im Prytaneion (1605). 

1613. Pirius, Kultvorschrift für Kybele und 
Attis. — IG II/IIP? 1328, 9 f. — 183/2 v. Chr. - Zwei 
Throne sollen geschmiickt werden (otoewvvvew 
Opóvouc 85o &c x«XXocouc). 

1614. Leerer Thron in der Idäischen Grotte. — 
Porph. v. Pyth. 17. — «Als er hinabstieg, sah er 
auch einen Thron des Zeus, der in jedem Jahr neu 
geschmückt wurde.» 


BILDZEUGNISSE 

1615. (= II 4 a Bankett, etr. 34) Wandmalerei. 
Tarquinia, Necropoli Monterozzi, Loc. Calvario, 
Tomba del Letto Funebre. — Steingraber, St., 
Etruskische Wandmalerei (1985) 327 f. Nr. 82; Co- 
lonna, G., «Il dokanon, il culto dei Dioscuri e gli 
aspetti ellenizzanti della religione dei morti 
nell’Etruria tardo-arcaica», in Scritti di antichità in 
mem. di S. Stucchi II (= StudMisc 29) (1996) 177- 
179. - 460 v. Chr. — Auf der Stirnwand des Gra- 
bes hohe Kline, über der die Gewänder (wohl der 
Dioskuren) hängen; darauf ihre umkränzten Hüte 
auf Kissen. Hier sind zum einzigen Mal die Dios- 
kuren durch ihre « Attribute» vertreten. — Dass die 
Dioskuren in Mittelitalien tatsächlich in dieser 
Weise geehrt wurden, sagt Fest. 410 L. s.v. strop- 
pus (= 1636): «...et a Tusculanis, quod in pulvina- 
ri inponatur Castoris, struppum vocari.» 

1616. (= II 4 a Bankett, gr. 74, = LIMC III 
Dioskouroi 112*) Olpe, sf. Kiel, Kunsthalle B 702. 
— Schauenburg, K., in Mel. Mansel I (1974) 101- 
117 Taf. 57a. (seitenverkehrt); CVA 1 Taf. 17, 3. 
4; Kóhne, E., Die Dioskuren in der griechischen 
Kunst (1998) 128 K2; 132. - Um 500 v. Chr. - Kli- 
ne mit Polstern, Kissen und Zweigen festlich ge- 
schmiickt, r. ein bartiger Mann, der in die Kissen 
hineinzugreifen scheint. Vor der Kline ein Tisch 
mit herabhängenden Fleischstücken. Darüber zwei 
nach r. flitzende Gestalten mit kurzen Mäntelchen, 
wohl die Dioskuren, der vordere hält einen run- 
den Beutel. - Die Dioskuren nehmen hier nicht an 
dem für sie bereiteten Mahl persönlich teil, es ist 
der Moment ihrer Ankunft festgehalten. 

1617. a. (= II 4 a Bankett, gr. 75*, = LIMC 
Dioskouroi 113*) Lekythos, att. wgr. London, 
BM B 633. Aus Kamiros. - ARV? 1615; Schauen- 
burg, a.O. 1616, 105 Taf. 59b; Dentzer, Banquet 
518; Kóhne, a.O. 1616, 128 K3; 132. — 470-460 v. 
Chr. - Über einer mit Kissen und einem Wedel 
geschmückten Kline reiten die Dioskuren in kur- 
zen Mäntelchen. - Auch wenn hier der Tisch fehlt, 
wird man (vgl. xAlvag orpwvvderv der Inschriften) 
hier eine Theoxenie zu sehen haben. - b. (- LIMC 
Dioskouroi 115) Hydria, att. rf. Athen, NM, Slg. 
Vlastos. - ARV? 1049, 53. 

1618. (= 409, = Il 4 a Bankett, gr. 76, = LIMC 
Dioskuroi 114) Hydria, att. rf. Plovdiv, Reg. 
Arch. Mus. 1527 (298). Aus Duvanlij. - ARV? 





1187, 36; Filow, B./Welkow, I., JdI 45 (1930) 302- 
304 Abb. 19-22; Schäfer, Th., AM 102 (1987) 205- 
207 Taf. 14, 2; Köhne, a.O. 1616, 128 f. 132 £. K 
5. - Um 420 v. Chr. — Reich gepolstertes, mit 
Decken und Kissen geschmiicktes Bett in einem 
durch Säulen angedeuteten Raum, flankiert von 
zwei Weihrauchständern. Auf dem Bett zwei Lei- 
ern und zwei Mäntel. Vor dem Bett ein niedriger 
Tisch mit zwei Kantharoi, verschiedenen Esswa- 
ren und grossem Weihrauchständer, über dem 
Bett zwei Sterne, um das Herannahen der Dios- 
kuren anzudeuten, die durch einen Kitharaspieler 
und eine Frau im Adorationsgestus unterhalten 
werden. Jenseits der Säulen die Dioskuren selbst, 
ein Pferd am Zügel führend. Ihnen folgen r. eine 
Frau mit Tablett, 1. ein bekränzter, auf einen Stock 
gestützter, bärtiger Mann. 

1619. (= II 4 a Bankett, gr. 81, = LIMC II 
Dioskouroi 118*) Weihrelief, Marmor. Paris, Lou- 
vre MA 746. Aus Larissa. - Dentzer, Banquet 518 
f.; Hamiaux, SculptLouvre II 179 £. INr. 198; IG IX. 
2, 581. — 2. Jh. v. Chr. - Hohe, mit zwei Kissen 
ausgestattete Kline, über die zwei Reiter hinweg- 
reiten; unter ihnen eine fliegende Nike mit Kranz. 
Vor der Kline ein Tisch mit runden und pyrami- 
dalen Kuchen, davor wiederum ein Altar, auf den 
ein Mann in Himation etwas zu legen scheint. Hin- 
ter ihm, auf der r. Seite des Reliefs, eine Frau in 
Chiton und Himation, nach oben zeigend. Im Gie- 
bel aufsteigender Helios (Büste) im Viergespann 
(Pferdeprotomen). Auf der unteren Leiste Inschr.: 
OEOIXS MEDTAAOIX AANAATOONEITEIA. 

1620. (= I 2 d Weihgeschenke, gr. 59*, IL 4a 
Bankett, gr. 82, = LIMC III Dioskouroi 111*) Pe- 
like, att. sf. Neapel, Mus. Naz. 81083 (H 3358). — 
ABV 338, 3; CVA 1 Taf. 13 (957); Metzger, Re- 
cherches 28-31 Taf. 9, 3; Boardman, GSAP Abb. 
259 (Detail des Pinax); Shapiro, Art and Cult 83. 
151 Taf. 38f; Simon, E., Gnomon 42 (1970) 709; 
Dentzer, Banquet 519 Anm. 762; Kéhne, a.O. 
1616, 128-132; Jameson 46 f. Anm. 39. - Um 510 
v. Chr. - Auf einer Kline sitzt ein langgewande- 
tes bekränztes Paar. Vor ihnen ein Tisch mit 
Fleischbergen, darunter ein Korb mit Fischen. Ih- 
nen gegenüber steht ein Mann mit ungepflegtem 
bäuerlichen Ziegenbärtchen, einer roten Binde im 
Haar und geöffnetem Mund; er streckt den Sitzen- 
den eine Schale entgegen und hält in der L. einen 
Tierschenkel und Zweige. Die beiden Inschriften, 
MYZTA und KAAO, müssen sich (s. die Inschrif- 
ten der Rs.) auf diesen ungehobelten Mann bezie- 
hen. Der Ort wird durch einen aufklappbaren Pi- 
nax auf hohem Ständer, von dem rote Bänder 
herabhängen, und einen Baum bezeichnet. Auf 
dem Pinax zwei Reiter. — Alle Deutungen (Metz- 
ger: Mysterieneinweihung der Dioskuren; Simon: 
Theoxenie im Prytaneion oder Shapiro: im Ana- 
keion von Athen nach der Einweihung der Dios- 
kuren) gehen von der Annahme aus, dass sich 
Mysta als Dual von pòotng auf die beiden Sitzen- 
den beziehen müsse. Es ist dies aber eine Dialekt- 
form des gewöhnlichen äere, ausserdem kön- 
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nen in den Sitzenden wohl kaum die Dioskuren 
gesehen werden, da diese nie lange Mäntel tragen. 
So muss man sich vorläufig auf das Thema «Be- 
wirtung zweier Gottheiten im ländlichen Freien» 
beschränken. 

1621. Terrakottareliefs auf Platten in Form ei- 
nes Naiskos. Aus Tarent. - Ende 4./Anfang 3. Jh. 
v. Chr. — a. (= Il 4 a Bankett, gr. 80, = LIMC II 
Dioskouroi 116) Tarent, Mus. Naz. 4118. — Stefa- 
nelli, L., ArchCI 29 (1977) 356 Taf. 89, 3; Dentzer, 
Banquet Taf. 27 Abb. 162. - Über einem reich 
gedeckten, von zwei grossen Amphoren gerahm- 
ten Tisch reiten die Dioskuren aufeinander zu, bei- 
derseits Omphalosschalen. - b. Tarent, Mus. Naz. 
4122. — Stefanelli a.O. 362 Taf. 93, 1; Dentzer, 
Banquet Taf. 27 Abb. 163. — Dioskuren auf Kline 
liegend, mit Opferschalen in der R. Die den Tisch 
rahmenden Amphoren (s. a) plastisch, sollte der 
Tisch dazwischen in Farbe wiedergegeben gewe- 
sen sein? (vgl. die Ritzung auf Exemplar München 
5611c, Stefanelli a.O. 364 Taf. 93, 3). — c. Tarent, 
Mus. Naz. S 5 (= II 4 a Bankett, gr. 78*, = LIMC 
III Dioskouroi 117) Stefanelli a.O. 362 Taf. 92, 2. 
— Dioskuren mit Omphalosschale, auf einer Kline 
halb aufgerichtet liegend. L. zwei Pferdeproto- 
men. Neben den Klinenbeinen zwei grosse Am- 
phoren. Auch hier vermisst man den Tisch, der 
zusammen mit der Kline auf einem anderem Ty- 
pus dargestellt ist (Petersen, E., RM 15 [1900] 24 
f. Nr. 35 Abb. 9, 4). - Die Weihreliefs sind in ih- 
rer Reihung alle auf die Theoxenien der Diosku- 
ren zu beziehen (so auch Dentzer, Banquet 518, 
während Stefanelli a.O. 320. 356-360 die Theoxe- 
nien nur in den zum Mahl anreitenden Dioskuren 
sieht). Anders als die üblichen Weihreliefs mit 
Mahlszenen, die den Heros/Gott in einem den 
Menschen ähnlichen Habitus zeigen, der nur sel- 
ten durch eindeutige Indizien auf einen kultischen 
Vorgang weist (Dentzer 513 ff.), ist in diesen Sze- 
nen der kultische Bezug eindeutig: Die Dioskuren 
kommen zum Mahl (a) und nehmen auf der ihnen 
hingestellten Kline mit Opferschalen Platz, teil- 
weise noch mit einem Bein ausserhalb der Kline 
(c), was vielleicht die Flüchtigkeit ihres Aufent- 
halts anzeigen soll. 


Fraglich 

1622. a. Fr., rf. Barcelona, Arch. Mus. 4479. 
— Trias de Arribas, G., Ceramicas griegas de la Pen- 
insula Iberica (1967) 212 Nr. 721 Taf. 122, 23; Bar- 
bera, J./Sanmarti, E., Arte griego en Espafia (1987) 
195 Abb. 253; Kóhne, a.O. 1616, 129. 133 K 6. — 
Um 430 v. Chr. - Kline, mit Kissen geschmückt, 
darauf zwei Weihrauchständer (?), davor Tisch mit 
Leuchtern, Schale und Teller. Deutung auf Theo- 
xenie für die Dioskuren durch Freyer-Schauen- 
burg, B., CVA Kiel 1 zu Taf. 17, 3. 4. — b. Kra- 
ter, rf. Los Angeles, County Mus. — ARV? 1426, 
23. - Um 410 v. Chr. - CVA 1 Taf. 32, 4; Ham- 
dorf, W., Dionysos-Bacchus (1986) 31. 78 £. Nr. 41. 
— Deutung durch Schäfer, Th., AM 102 (1987) 205 
Anm. 92. - c. Schale, rf. Ferrara, Mus. Naz. 44885 


(T 18C VP). Aus Spina. - ARV? 882, 35; Simon/ 
Hirmer, Vasen Taf. 185. - Deutung auf die Theo- 
xenie im Prytaneion durch Simon, E., AJA 67 
(1963) 49 £. 


2. Lectisternien, Sellisternien, pulvinar 


BIBLIOGRAPHIE: Abaecherli, A. E., «Imperial sym- 
bols on certain Flavian coins», CIPh 30 (1935) 131-140; 
Blanc, N., ThesCRA II 5 Kultbilder (2004) 448-451; Dam- 
sky, B. L., «The Throne and Curule Chair Types of Titus 
and Domitian», RSNum 74 (1995) 59-70; Estienne, S., 
ThesCRA II 4 a Bankett, röm. (2004) 272-277; Nouilhan, 
M., «Les Lectisternes républicains», in Laurens, A.-F. 
(Hsg.), Entre Hommes et Dieux. Centre de Recherches d’His- 
toire Ancienne 86 (1989) 27-41; Ross Taylor, L., «The Sel- 
listernium and the Theatrical Pompa», CIPh 30 (1935) 122- 
130; Wissowa, G., RE XII 1 (1924) 1108-1115 sw. 
«Lectisternium». 


Unter Lectisternien versteht man das festliche 
Herrichten von Lagern (lectos sternere), fast aus- 
schliesslich zur Bewirtung der Götter (Ausnahme 
CIL V 5272, L. für eine Verstorbene). Dabei ist zu 
trennen zwischen den «Normal-Lectisternien» für 
einzelne Götter in ihren Tempeln (1627. 1628) 
und den L., die in Krisenzeiten die gestòrte Ord- 
nung zwischen Menschen und Göttern wiederher- 
zustellen halfen und oft mehreren Göttern galten 
(Ausnahmen 1624c-e. 1626). Diese Krisen- 
Lectisternien, deren Anlass Seuchen, unheilvolle 
Prodigien, aber auch kriegerische Katastrophen, 
verstanden als Folge nicht korrekt durchgeführter 
Götterverehrung, gewesen sein konnten, wurden 
wohl aus Griechenland übernommen; darauf wei- 
sen die Verantwortlichen, die II, später X viri s. f. 
und die Befragung der Sibyllinischen Bücher. Sie 
betreffen die gesamte Bevölkerung (1623. 1625), 
werden meist über mehrere Tage gefeiert und 
scheinen nach 204 v. Chr. (1626) nur noch sehr 
selten begangen worden zu sein, s. 1631. Das Nor- 
mal-Lectisternium hingegen fand an bestimmten 
Tagen (1630, dazu auch das Fr. der Fasti Praenes- 
tini: Degrassi, F., InscrIt XIII 2, 137 zum 13. Dez., 
nicht gesichert) und nicht selten (1627), in den 
Tempeln der betreffenden Götter statt, wo ihnen 
lecti oder auch pulvinaria ein adäquates, festliches 
Lagern beim Verzehr der vor sie hingestellten 
Speisen ermöglichten. Es scheint sogar, als sei das 
L. für Heiligtümer konstitutiv (1629). 

Fraglich ist, wieweit diese beiden Typen einer 
chronologischen Ordnung entsprechen, wie allge- 
mein angenommen wird (Wissowa 1111; Nouilhan 
34 f.; anders schon Ross Taylor 123 Anm. 7), dass 
nämlich die Nennung von Normal-Lectisternien 
besonders durch Livius für das 2. Jh. v. Chr. ei- 
ner Verwässerung des Sühne-Lectisterniums der 
beiden vorhergehenden Jahrhunderte entspreche. 
Oder sind vielleicht doch eher mit derselben Be- 
zeichnung, die sich an dem handfesten Ritus der 
Lagerbereitung festmacht, zwei in Wirklichkeit 
voneinander zu trennende Akte gemeint (so auch 
Dumézil, RRArch 541 £), deren Normalversion 
rein zufällig erst am Ende des 2. Jhs. auftaucht? 
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Was sich bei diesen L. abgespielt hat, entzieht 
sich weitgehend unserer Kenntnis: neben dem 
lectus wird vor allem das pulvinar (Götterpolster) 
bereitet, das zur Ausstattung der Tempel so sehr 
gehörte, dass ‘templa’ und ‘pulvinaria synonym ge- 
braucht werden konnten (1624c. 1632, auch Liv. 
24, 10, 3). So konnte es auch beim Epulum Iovis, 
beim Fest des Iupiter, heissen, ‘pulvinar suscipere’ 
(Liv. 5, 52, 6). In welcher Form die Götter an die- 
ser Mahlzeit teilnahmen, ist nicht klar. Allgemein 
werden liegende Statuen auf den Betten oder La- 
gern angenommen; dafür gibt es jedoch keine Be- 
lege (ausser vielleicht 1633). Andere Zeugnisse 
sprechen deutlich davon, dass capita deorum (1635) 
oder an Stelle von diesen struppi die Götter vertre- 
ten hätten (1634). Auch ihre Repräsentanz durch 
ihre exuviae, d.h. ihre Attribute ist denkbar. Es 
ging ja wohl darum, die Götter zu repräsentieren 
(schon zutreffend Mattingly, H., BMC Emp II 
[1930] xxiii). Dies war in einem Tempel selbst, vor 
der Kultstatue, weniger nötig, da der Empfänger 
auf andere Weise präsent war. 

Im allgemeinen werden die Sellisternia als die 
weiblichen Pendants zu den L. (für Götter) ange- 
sehen, was in dieser strikten Trennung (s. die 
Textzeugnisse zu L., bes. 1623. 1624c. d. 1625. 
1630) nicht zutreffen kann. Die Zeugnisse für Sel- 
listernia sind nicht reichlich: es scheint sich dabei 
vor allem um Feste von Matronen zu handeln. Ein 
Mahl im Zusammenhang mit Sellisternien ist nur 
für die Saekularspiele überliefert (1639). 

Eine andere Form der Sellisternia, unabhängig 
von göttlichen Mahlzeiten, wird aus vorwiegend 
bildlichen Zeugnissen von Ross Taylor rekonstru- 
iert, ohne dass hierbei letzte Sicherheit über die 
Bezeichnung des Ritus zu erzielen ist, der in den 
Schriftquellen nicht überliefert ist. Sie nennt selli- 
sternia die feierliche Herrichtung von sellae für 
Götter und vergöttlichte Mitglieder des Kaiser- 
hauses, die in Prozessionen zu den Theaterauffüh- 
rungen getragen wurden, an denen die Götter in 
ihren Attributen (exuviae), die Menschen in Krän- 
zen vertreten, teilnehmen konnten. Es hat sich in 
der archäologischen Literatur eingebürgert, diesen 
Ritus als sellisternia zu bezeichnen. Abaecherli hat 
dabei die halbrunden oder dreieckigen Gestecke 
auf sellae, aus denen Zweige herausspriessen, als 
Symbole des Kaiserhauses, als Zeichen der divini- 
sierten Kaiser verstanden, wobei sie die dreiecki- 
gen Geflechte (1644) mit dem fastigium imperatoris 
der tensae vergleicht und den männlichen, die 
halbrunden (1643) als Widerspiegelung der Be- 
krönung der carpenta aber den weiblichen Mitglie- 
dern des Kaiserhauses zuweist. Die halbrunden 
Ehrenkränze für die Frauen sind dabei nicht als 
spezifisch weibliche Ehrungen zu verstehen, son- 
dern wohl allgemeiner als Hoheitszeichen: s. die 
Sesterzen von 157/9 n. Chr. unter Antoninus Pi- 
us, mit in dieser Weise geschmücktem Baldachin 
(BMC Emp IV 348, 2046 Taf. 49, 14; 350, 2055 
Taf. 49, 18; 358 f., 2093 f. Taf. 50, 12. 16). Die Ver- 
bindung der Geflechte zum Kaiserhaus stellen auch 





Bronzeprigungen des 3. Jhs. aus Nikomedia (Bi- 
thynien) her, die sich offenbar auf deren doppelte 
Neokorie beziehen (1641). So hat man wohl auch 
im Kaiserkult selbst diese Form der Symbolisie- 
rung für die vergöttlichten Kaiser gewählt, dies- 
mal auf dem lectus statt auf den sellae der szenischen 
Aufführungen. Dies führt zu der einzigen Nach- 
richt über ein mögliches L. im Kaiserkult: Nach 
der Vergöttlichung des Augustus hat man (Cass. 
Dio 56, 46, 4) eine Kline im Marstempel des 
Augustus-Forum aufgestellt mit seiner goldenen 
sixàv darauf (zur Deutung: Zwierlein-Diehl, E., 
«Der Divus-Augustus-Kameo in Köln», KölnJb 17 
[1980] 29. 38), unter der man sich wohl eine gol- 
dene Büste vorzustellen hat (Winkes, R., Clipeata 
Imago [1969] 21; vgl. auch Cass. Dio 53, 30, 6; 72, 
31, 2: goldene Eikones, die Marcellus und Fausti- 
na auf sellae im Theater vertraten). Auch für das 
pulvinar des Circus Maximus können solche sellae 
angenommen werden (Ross Taylor 128 f.). 


LITERARISCHE UND EPIGRAPHISCHE QUELLEN 
Lectisternien 

1623. Liv. 5, 13, 4-7. — (Erstes Lectisternium 
399 v. Chr.) «Auf den harten Winter folgte...ein 
drückender und für alle Lebewesen ungesunder 
Sommer: Weil sich für dieses heillose Verderben 
weder ein Grund noch ein Ende erkennen liess, 
wandte man sich auf Senatsbeschluss an die Sibyl- 
linischen Bücher. Das Zweierkollegium für die Ri- 
ten versöhnte durch ein feierliches Göttermahl 
(lectisternium), das damals zum ersten Mal in der 
Stadt durchgeführt wurde, acht Tage hindurch 
Apollo und Latona, Herkules und Diana, Merkur 
und Neptun auf mit Decken und Kissen zurecht- 
gemachten Liegen (stratis lectis), so prächtig man 
sie damals herrichten konnte. Auch privat wurde 
diese Zeremonie durchgeführt. Es heisst, in der 
ganzen Stadt seien die Türen offen gewesen, alles 
mögliche habe zum allgemeinen Gebrauch im 
Vorraum gestanden, Bekannte und Unbekannte 
seien, wie sie kamen, zu Gast geladen worden, 
selbst mit seinen Feinden habe man sich freundlich 
und höflich unterhalten und Zank und Streit hät- 
ten geruht.» (Übers. H. J. Hillen). 

1624. a. Liv. 7, 27, 1. — Bei der Pest von 347/6 
wird auf Geheiss der Sibyllinischen Biicher von den 
X viri s.f. ein lectisternium ausgerichtet. — b. Liv. 8, 
25, 1. — 326 v. Chr. fünftes L. seit der Gründung der 
Stadt. — c. Liv. 21, 62, 1-9. — 218 v. Chr. ereigne- 
ten sich in Rom und Umgebung mehrere Wunder- 
zeichen. An den verschiedenen betroffenen Orten 
mussten Sühneriten vorgenommen werden, so ein 
L. in Caere, ein weiteres L. für Iuventas in Rom und 
ein Bittgang zu allen Heiligtümern (ad omnia pulvi- 
naria). - Nouilhan 31. — d. Liv. 22, 1, 5-18. - Im 
Frühjahr 217 v. Chr. mehren sich die Prodigien, die 
reinigender Riten bedürfen. Wieder müssen die 
Decemviri die Sibyllinischen Bücher befragen, 
mehrere Gótter werden mit Geschenken, Schmuck 
und Opfertieren bedacht; besonders Iuno auf dem 
Aventin, für die auch noch ein lectísternium ange- 
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ordnet wird. - e. Liv. 22, 1, 19. — 218 (?) v. Chr. - 
Schon im Dezember ist beim Tempel des Saturn in 
Rom geopfert worden. Ein Göttermahl (lectisterni- 
um) wurde angeordnet und jenes Lager bereiteten 
die Senatoren... 

1625. Liv. 22, 9, 10 f.; 22, 10, 9. — 217 v. Chr. 
- Nach dem Desaster am Trasimenischen See ver- 
sucht der Diktator Quintus Fabius Maximus die 
Götter zu besänftigen. Zur Prodigienprokuration 
gehören Opfer an Mars, Spiele für Jupiter, Tem- 
pel für Venus Erycina und Mens. Ausserdem sei 
ein Bittgang und ein Göttermahl zu veranstalten 
(supplicationem lectisterniumque habendum), dessen 
Einlösung Liv. 22, 10, 9 erfolgt: «Nun wurde das 
Göttermahl drei Tage hindurch gefeiert; dafür 
sorgten die Decemvirn, die für das Sakralwesen 
zuständig waren. Sechs Lager (pulvinaria) waren 
für die Götter öffentlich aufgestellt: eins für Jupi- 
ter und Juno, das zweite für Neptun und Miner- 
va, das dritte für Mars und Venus, ein viertes für 
Apoll und Diana, das fünfte für Vulkan und Ves- 
ta, das sechste für Merkur und Ceres». 

1626. Liv. 29, 14, 14. — 204 v. Chr. - Bei der 
Einführung der Mater Magna nach Rom wurden 
ein lectisternium und ludi, die Megalesia, gefeiert. 

1627. Liv. 36, 1, 2. — 191 v. Chr. - «Als die 
Konsuln P. Cornelius Scipio...und M. Acilius 
Glabrio ihr Amt angetreten hatten, forderten die 
Senatoren, sie sollten...die religiösen Zeremonien 
mit voll ausgewachsenen Opfertieren in allen Hei- 
ligtümern vollziehen, in denen den grössten Teil 
des Jahres ein L. abgehalten zu werden pflegt 
(lectisternium maiorem partem anni fieri solet)». — In 
fast wörtlicher Wiederholung: Liv. 42, 30, 8 für 
das Jahr 171 v. Chr. 

1628. Liv. 40, 59, 7. — 179 v. Chr. - «Die Lu- 
di Romani mussten...wegen ungünstiger Vorzei- 
chen wiederholt werden: die Erde hatte nämlich 
gebebt, beim lectisternium in den zugänglichen 
Heiligtümern (fanis publicis) hatten sich die Köpfe 
der Götter, die auf den Lagern (lectis) waren, um- 
gedreht» (es folgt 887). - Nouilhan 4o Anm. 72. 

1629. Paul. Festi 476 L. — Heiligtümer zu er- 
richten bedeutet, im Tempel an bestimmten Stel- 
len L. abzuhalten (...certis in fano locis lectisternia 
componere). 

1630. Arnob. nat. 7, 32. — «Das lectisternium der 
Ceres findet an den nächsten Iden statt. Die Göt- 
ter haben nämlich Betten (lectos), und damit sie 
weicher liegen können, werden ihnen noch Kissen 
untergeschoben (pulvinorum tollitur atque excitatur 
inpressio).» 

1631. SHA Marc. Aur. 13, 2. - Die Angst vor 
dem Markomannenkrieg war so gross, dass Marc 
Aurel auf alle mögliche Weise Rom entsühnte; da- 
zu gehörten auch L. von sieben Tagen. 


Pulvinar 

1632. Serv. georg. 533. — «Und so gebrauchen 
wir auch pulvinaria für Tempel, auch wenn diese 
eigentlich Lager sind, die in den meisten Tempeln 
bedeckt zu werden pflegten» (...cum sint proprie 


lectuli, qui sterni in templis plerisque consuerunt). — S. 
auch 1624c. Auch das pulvinar des Circus Maxi- 
mus (Pest. 501, 2 L.; Humphrey, J. H., Roman 
Circuses [1986] 78-83) wird R. gest. div. Aug. 19 mit 
«vaög» übersetzt. Vgl. auch Sueton, Caes. 76, 1 
und Cic. Phil. 2, 43, 110, wo zu den göttlichen Eh- 
ren für Caesar auch das pulvinar gehörte. 

1633. Val. Max. 2, 10 ext. 1. — Bei der Rück- 
führung der von Xerxes geraubten Bronzestatuen 
der Tyrannenmörder machten diese auch in Rho- 
dos halt, wo sie wie Gastfreunde öffentlich einge- 
laden und sogar auf heiligen Götterpolstern (sa- 
cris...in pulvinaribus) aufgestellt wurden. 


Struppi / Capita deorum 

1634. Fest. 56, 12 L. - «Köpfe der Götter (capita 
deorum) hiessen Gebinde (fasciculi), aus Verbenen 
gemacht. » 

1635. Paul. Festi 473, 4 L. - Struppi hiessen Ge- 
binde (fasciculi) aus Verbenen, die auf den Götter- 
polstern (in pulvinaribus) an Stelle der ‘capita deo- 
rum’ gelegt wurden. — Dass mit diesen «fasciculi» 
wirklich runde Kränze gemeint waren, macht 
1636 deutlich. S. auch 1632. 

1636. Fest. 410, 6-17 L. — «Stroppus ist, wie 
Ateius Philologus meint, was griechisch orp&pLov 
‘Binde’ heisst und was die Priester als Amtszeichen 
(pro insigni) um den Kopf tragen; andere meinten, 
dass dies ein Kranz sei (coronam esse) oder dass er 
statt eines Kranzes als Amtszeichen um den Kopf 
gelegt werde... So gebe es auch bei den Faliskern 
ein Fest, das Struppearia genannt werde, da man 
sich dabei bekränze, und von den Tusculanern 
werde es ‘struppus’ genannt, weil dieser auf das La- 
ger des Castor gelegt werde.» 


Sellisternia 

1637. Fest. 386, 5 L. — «Solia werden die Sitz- 
móbel genannt, auf denen nur einzelne sitzen 
kónnen. So heisst, die Sessel zu bedecken (solía ster- 
nere), ein sellisternium zu veranstalten». — Solister- 
nia als göttliche Ehren, die als Übertragungen 
menschlicher Riten auf die Götter zu verstehen 
sind, bei Tert. nat. 1, 10, 29. 

1638. Tac. ann. 15, 44. — Unter den Massnah- 
men zur Versöhnung der Götter nach dem Brand 
unter Nero sorgten Matronen auch für sellisternia 
und nächtliche Feste. — Diese S. werden, sicher zu 
Unrecht, als (weibliches) Pendant zu den (männ- 
lichen) L. verstanden; s. aber die Beispiele von L. 
für Göttinnen (1623. 1624d. 1630). 

1639. Sellisternien bei den Saekularspielen. - 
Zeugnisse: Pighi, I. B., De Ludis Saecularibus (1941) 
295-297; Schnegg-Köhler, B., «Die augusteischen 
Säkularspiele», ARG 4 (2002) 38. 42. 90 £. 131. 133. 
— Matronen werden in mehreren Inschriften ge- 
nannt, die die Sellisternia vorbereiten und dann 
auch durchführen, unter Septimius Severus durch 
ein Mahl erweitert (?), Pighi 169 V* 84. S. auch 
Val. Max. 2, 4, 5 über die Einsetzung der Saeku- 
larspiele in den Ludi Tarentini, wobei Lectisternia 
und Sellisternia in den Handschriften überliefert 
werden, dazu Ross Taylor 124 Anm. 12. 
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BILDZEUGNISSE 
Lectisternia, lectus 

1640. AE, Nikomedia (Bithynien), Maximinus 
Thrax, 235-238 n. Chr. — RecGén I 3, 560 Nr. 344 
Taf. 97, 4. 5. - Rs. Zwei konzentrische Kranze, aus 
denen Zweige herausschauen, auf einem reich ge- 
schmückten lectus, das an beiden Seiten in geboge- 
nen Tierköpfen endet. Unter dem lectus eine Kult- 
szene: zwei Figuren tänzeln um ein grosses Gefäss 
auf altarähnlicher Basis, einen Zweig (r.) bzw. 
einen caduceus (?, 1.) haltend. - Die Deutung auf ei- 
ne Szene des Kaiserkults wird durch die Inschrift 
NIKOMHAEON NEQOKOPQON bestätigt, die auf 
weiteren Emissionen (Gordian HI., 238-244 n. 
Chr.: RecGén I 3, 564, 370 Taf. 97, 28) durch 4/2” 
noch deutlicher auf die beiden zu dieser Zeit beste- 
henden Neokorien Bezug nehmen, oft unterstützt 
durch die Darstellung der beiden Kaisertempel. 

1641. AE, Nikomedia (Bithynien), Philippus 
Arabs, 244-249 n. Chr. - RecGén I 3, 565-566, 377 
Taf. 98, 3. — Rs. wie 1640, statt der Kultszene un- 
ter dem lectus Hahn und Bock, darüber Bukrani- 
on und fraglicher Gegenstand. 

1642. (= LIMC VIII Tyche/Fortuna 10*) Sta- 
tuette, Marmor. Palestrina, Mus. Naz. $1. - 
Champeaux, Fortuna I 152-155 Taf. 9, 3; Simon, 
GRöm 63 Abb. 82 mit Lit.; Beard/North/Price, 
RR Il 130 f. 5c; von Hesberg, H., ANRW I 17.2 
(1981) 1046 Nr. 3. - Ende 1. Jh. v. Chr. - Die Gót- 
tinnen von Antium, wohl deren Kultstatuen, in 
unterschiedlicher Tracht, waren auf fercula gestellt, 
deren Tragestangen jeweils in Tierkópfen enden. 
Beide sind als Prozessionsgóttinnen auf einem lectus 
abgestellt, auf dessen Aussenseite sich eine Schlan- 
ge ringelt. Nichts spricht für die Verbindung mit 
einem L., so schon Champeaux, die das Bett als 
Hochzeitsbett versteht. Vgl. dazu das Bett, das im 
Heiligtum der Hera von Argos aufgestellt war: 
Paus. 2, 17, 3; dazu richtig mit Deutung als Hoch- 
zeitsbett Avagianou, A., Sacred Marriage in the Ri- 
tuals of Greek Religion (1991) 41-43; Simon, E., 
«Hera», in Actes Coll. Lille (1997) 83-86. 


Struppi und Capita deorum 

Zu Göttersymbolen auf sellae: Ross Taylor; 
Damsky; Schäfer, Insignia s.v. Götterthron. 

1643.* AU Aureus, AR Denar, Rom, Titus 80 
n. Chr.; Domitian 81-82 n. Chr. - BMC Emp II 
232 f., 57-61 Taf. 45, 11-13; 298-303, 6. 7. 10. 17. 
27 Taf. 59, 5. 6. 8. 12. 20; Abaecherli Taf. 1, 13- 
15; Taf. 1, 16-20. — Rs. Sella mit Fransentuch; auf 
diesem halbkreisförmiges Gesteck. - Dumsky hat 
diese Serien des Titus und Domitian mit der Ein- 
weihung des Kolosseums zusammengebracht, al- 
lerdings mit wenig überzeugender Deutung der 
struppi als Thronlehnen. S. auch 1644*. 

1644.* AR Denar, Rom, Titus 80 n. Chr.; Do- 
mitian 81 n. Chr. - BMC Emp II 233, 62. 63 Taf. 
45, 14. 15; 297, 2 Taf. 59, 2; Abaecherli Taf. 1, 7. 
8. — Rs. Sella mit Fransentuch, darauf dreieckiges 
Gesteck aus Zweigen. 

1645.* AE Sesterz, Rom, Antoninus Pius, nach 
141 n. Chr. - BMC Emp IV 242, 1508 Taf. 36, 2; 


besser: Abaecherli 133 Taf. 1, 25. — Rs. Sechssáuli- 
ger Tempel der Diva Faustina, in der Cella Sitz- 
statue. Vor dem Tempel Schranken, auf den 
Stufen des Tempels eine sella (Altar?) mit halb- 
kreisföormigem Gesteck. AETERNITAS. - Zu 
struppi auf lectus s. 1640. 1641. 


FERNANDE HÓLSCHER 


C. Orakel 

BIBLIOGRAPHIE: Zur Weissagung generell: ThesCRA 
III 6 a Divination; Cordano, F./Grottanelli, C. (Hsg.), Sor- 
teggio pubblico e cleromanzia dall’antichità all’età moderna. At- 
ti della Tavola Rotonda, Milano 2000 (2001). 

Dreifüsse, ausser der im Text genannten Lit.: Sakowski, 
A., Darstellungen von Dreifusskesseln in der griechischen Kunst 
bis zum Beginn der klassischen Zeit (1997) mit umfangreicher 
Lit.; ThesCRA IV ı b Darstellungen von Kultorten, Ab- 
schnitt V.B. 

Lose und Losbehälter: Bagnasco Gianni, G., «Le sortes 
etrusche», in Sorteggio... a.O. 197-219; Champeaux, J., 
Fortuna. Recherches sur le culte de la Fortune à Rome et dans le 
monde romain des origines d la mort de César I (1982) 55-84 
(chap. IV “Praenestinae sortes". Fortuna Primigenia. Déesse 
oraculaire) (= Champeaux 1); ead., «Oracles institutionelles 
et formes populaires de la divination italique», in La divina- 
tion dans le monde étrusco-italique II. Actes de la table ronde 
1986, Caesarodunum Suppl. 54 (1986) 90-113 (= Champeaux 
2); Degrassi, A., «Le sortes di Bahareno della Montagna», 
in id., Scritti vari di antichità II (1962) 1019-1026 (= AttiVen 
110 [1951/52] 351-359); La Regina, A./Torelli, M., «Due 
sortes preromane», ArchCl 20 (1968) 221-229; Maggiani, 
A., «Mantica oracolare in Etruria: Litobolia e sortilegio», 
RdA 18 (1994) 68-78; Pease, A. S., M. Tulli Ciceronis de 
divinatione libri duo (1963) 224. 494. 

Zur arca im profanen Gebrauch: Hurschmann, H., NPau- 
ly I (1996) 976 s.v. «arca». 


Bei der Befragung und Erteilung von Orakeln 
kamen sehr verschiedenartige Geráte zum Einsatz, 
von denen die wenigsten für diesen speziellen Ge- 
brauch konzipiert waren, z.B. mit Wasser gefüll- 
te Schalen (ThesCRA III 6 a Divination, gr., Ab- 
schnitt II.A.4 Hydro-/Lekanomantie; s. auch 
II.C.1.b.vi; unwahrscheinlich dagegen die Inter- 
pretation als Orakel bei 259). Von den drei be- 
rühmtesten Orakelstätten der Antike arbeitete nur 
das Orakel der Fortuna in Praeneste mit Losen, die 
nach der Gründungslegende auf wunderbare Wei- 
se aufgefunden worden waren (Cic. div. 2, 85 f.). 
Auch in Dodona sind anscheinend Lose benutzt 
worden (s.u.); berühmter war dort der Gong, des- 
sen Verwendung als Orakelgerät aber nicht gesi- 
chert, ja nicht einmal wahrscheinlich ist (s. Ab- 
schnitt XI, Gong). 

In Delphi dagegen war der Dreifuss (tripous) si- 
cher in den Orakelvorgang einbezogen; er wird 
C&8soc (hochheilig) und yonothproc (Orakel-) ge- 
nannt (Eur. Ion 91. 1320), als Sitz der Pythia, des 
Apollon und der Themis, seiner Vorgängerin als 
Orakelgottheit (270), bezeichnet und kann in die- 
ser Funktion zusammen mit dem Omphalos zum 
Zeichen Delphis werden. Wie er konkret benutzt 
wurde, ist unbekannt (zum delphischen Dreifuss 
ausführlich: ThesCRA II 6 a Divination, gr., Ab- 
schnitt II.C.1.b.vi). Dreifiisse mit fest zugehöri- 
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gem Kessel und drei Trageringen, zu denen der 
delphische nach dem Zeugnis aller Darstellungen 
(z.B. 270. 785. 1563) zu rechnen ist, waren ur- 
sprünglich Geräte zum Kochen (s. Abschnitt 
IX.C, Tripous). Als wertvolle Gegenstände wur- 
den sie häufig als Preise in Agonen vergeben (Sa- 
kowski 21. 43-45. 82-106). Dabei verschiebt sich 
allmählich ihre Bewertung vom Gebrauchsgegen- 
stand zum Prestige-Objekt, das dann seinerseits als 
Dank für den Sieg dem siegverleihenden Gott 
geweiht werden kann; so sind auf attisch rotfigu- 
rigen Vasen viele Dreifüsse ausserhalb eines delphi- 
schen Kontextes als Siegespreise in Dithyrambos- 
Agonen zu verstehen (z.B. 1558; s. Froning, H., 
Dithyrambos und Vasenmalerei in Athen [1971] 16- 
28); Amandry, P., «Trepieds d’Athenes», BCH 
100 [1976] 15-93 [I. Dionysies] und 101 [1977] 165- 
202 [II. Thargélies]). Auch unabhängig von Ago- 
nen waren sie beliebte Weihgeschenke, bei denen 
der Gedanke an ihren ursprünglichen Verwen- 
dungszweck wohl marginal geworden war (s. 
ThesCRA I 2 d Weihgeschenke, gr., Abschnitt 
ILF.5, dort auch Lit.); in Delphi beziehen sich 
Votiv-Dreifüsse wohl auf den Orakel-Dreifuss. 

In Rom dienten Dreifuss-Untersátze vor allem 
als Tráger von Becken, die als tragbare Altáre oder 
Räucherbecken benutzt wurden («Dreifuss-Focu- 
liv, s. Abschnitte IV.B und V.A; 13a. 15.17. 278. 
28. 29. 547. 556. 562). Zusammen mit lituus, sim- 
puvium und patera wird der Dreifuss zu einem em- 
blematischen Symbol der vier grossen Priesterkol- 
legien; er steht fiir die XVviri sacris faciundis (s. 
Abschnitt I.C). In apollinischem Kontext meint 
ein Dreifuss aber auch in römischen Darstellungen 
selbstverständlich das delphische Orakel-Gerät. 


Lose und Losbehälter 

Verfahren, durch die schicksalhafte Entschei- 
dungen mit Hilfe von Losen gefällt wurden, sind 
in der Antike vielfach bezeugt, von der Auslosung 
des Kämpfers, der Hektor im Zweikampf gegen- 
über treten soll, bei Homer (Il. 7, 170-190; Paus. 
5, 25, 8; LIMC V Idomeneus 3; VII Nestor 7, je- 
weils mit Verweisen), bis zu einer Szene auf etrus- 
kischen hellenistischen Aschenurnen (Brunn/Kör- 
te, Rilievi II 219-224 Taf. 98-99; ThesCRA III 6 a 
Divination, etr. 136. 137). In bildlichen Darstel- 
lungen sind sie nicht leicht zu unterscheiden von 
einer Abstimmung mit Hilfe von Stimmsteinen 
(z.B. iudicium Orestis LIMC VII Orestes 62—64*; 
LIMC I Aletes 2*. 3*. 4*): In der Ausnahmesitua- 
tion des Trojanischen Krieges dient ein Helm als 
Losurne, normalerweise wurden grosse Gefässe mit 
oder ohne Henkel verwendet. Bei der häufigen li- 
terarischen Erwähnung der Auslosung zur Bestim- 
mung von Magistraten und Priestern werden eben- 
falls Gefässe genannt: «urna», «hydria», «sitella» 
und «situla» (Cic. Verr. 2, 2, 42. 127; Liv. 23, 3, 73 
25, 3, 16), dieselben Gefasse wurden bei der Wahr- 
sagung mit Hilfe beschriebener Lose benutzt, die 
sehr beliebt gewesen sein muss und auf Strassen 
oder im privaten Raum stattfand (Plaut. Cas. 296. 


342. 351. 359. 363. 396; Hor. s. 1, 9, 29; weitere 
Stellen zu Gefässformen bei Auslosung und priva- 
ten Losorakeln Pease 494 und Champeaux 2, 110 
Anm. 37; zu «urna» Hilgers 301 f.; zu «sitella»/ 
«situla» a.O. 281 £.; zu «scyphus» a.O. 77). 
Kultisch institutionalisiert war dieser Brauch in 
den Losorakelstätten, die in Italien besonders zahl- 
reich waren (Champeaux 2, 98-105). Mehr oder 
weniger ausführlich beschriftete kleine sortes wur- 
den aus einem Behälter herausgeholt; in vielen 
Fällen musste dann wohl der sortilegus den Text des 
Loses interpretieren. Wenn die Fragen so formu- 
liert werden mussten, dass für eine Antwort ein 
«Ja» oder «Nein» ausreichend war, konnten auch 
unbeschriebene Lose verschiedener Farbe oder ver- 
schiedenen Materials verwendet werden. Für die 
Aufbewahrung der Lose in den offiziellen Orakel- 
stätten sind durchweg eckige Truhen (arcae) über- 
liefert. Alle erhaltenen Abbildungen und Modelle 
(1659-1661), die allerdings aus einem engen geo- 
graphischen Bereich stammen, weisen annähernd 
dieselben Proportionen auf: relativ schmale und 
hohe Kästen, z.T. mit kleinen Füssen; das Mate- 
rial ist nur bei der arca von Praeneste bekannt (Oli- 
venholz). Allein in Dodona soll ein Gefäss die Lo- 
se enthalten haben (1649) ; doch ist hier das genaue 
Verfahren nicht klar. Durch Originalfunde sind 
für Dodona mehrfach beschreibbare Bleistreifen 
bezeugt, auf denen die Fragen notiert wurden 
(ThesCRA II 6 a Divination, gr. 272). Bei einem 
Apollon-Orakel in Korope in Thessalien wurden 
die Anfragen auf Täfelchen (nıvaxıc) in ein Gefäss 
(&yysiov) gelegt und später (mit den Antworten?) 
wieder zurückgegeben (ausführliche Diskussion 
bei Parke, Oracles of Zeus 104-107, s. auch Pease 
225). Es ist nicht notwendig, aus den griechischen 
Beispielen zu schliessen, dass in den Orakelstátten 
Italiens die Lose aus der arca in ein Gefäss um- 
gefüllt und dann aus dieser urna oder sitella he- 
rausgezogen wurden (so Pease 494, s. auch Cham- 
peaux 1, 68); das sehr detaillierte Relief aus Ostia 
(1661) zeigt nur die arca. Die Lose selbst konnten 
die Form von Stäbchen (1656), langrechteckigen 
Täfelchen (1655. 1657. 1658. 1661) oder runden 
Scheiben (1652. 1653) haben und aus Holz (1646) 
oder Metall hergestellt sein; daneben wurden auch 
Kiesel verwendet (1650. 1651; jedoch können 
Kiesel auch andere Funktionen haben: s. Kron, 
U., in Kotinos, FS E. Simon [1992] 68 £.). Die ge- 
ringe Zahl aufgefundener Exemplare erlaubt es 
nicht, zeitliche oder lokale Präferenzen festzustel- 
len. Erwogen wurde die Herleitung der Diskoi 
von abgeflachten Kieseln und die der anderen For- 
men von kleinen Ästen ($&ß$or, virgae), wie sie bei 
den Skythen und Germanen benutzt wurden (Hdt. 
4, 67; Tac. Germ. 10, 1; Champeaux 2, 96-97). Ei- 
nige Lose sind an einem Ende mit einer durch- 
bohrten kleinen Scheibe versehen (1655. 1657) 
oder haben ein Loch in der Mitte (1653a. 1654), 
was nahelegt, dass sie an einer Schnur aufgehängt 
werden konnten (s. auch Degrassi 1023). So liesse 
sich auch am leichtesten erklären, wie ein Los von 
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alleine herausfallen kann (1647), doch bleibt un- 
klar, wie die Lose bei einer normalen Befragung 
von der Schnur gelöst wurden und wie sich die 
Schnur und die Aufbewahrung in einer arca zuei- 
nander verhalten. 


LITERARISCHE QUELLEN 

1646. Cic. div. 2, 85-86. — Champeaux 1, 62- 
76. — Sortes Praenestinae: Täfelchen aus Eichenholz 
mit altertümlichen Inschriften (insculptas priscarum 
litterarum notis) in einem Kasten (arca) aus Oliven- 
holz aufbewahrt, aus dem sie ein Knabe herauszog. 

1647. Liv. 22, 1, 11. - (Unheilvolle Vorzeichen 
im zweiten Punischen Krieg:) «Und in Falerii sei- 
en die Orakelstäbchen (sortes) von selbst einge- 
schrumpft (sua sponte attenuatas; andere Interpreta- 
tion: La Regina/Toreli 225 £) und eines sei 
herausgefallen (excidisse), mit der Aufschrift Mars 
schwingt seinen Speer» (Übers. H. A. Gärtner). 

1648. Lukian. Herm. 40. - «In Olympia wur- 
de in einem Losverfahren ermittelt, welche Athle- 
ten im Ringkampf und Pankration gegeneinander 
antreten sollten. Die Kampfrichter haben eine 
dem olympischen Zeus geheiligte silberne Urne 
(xaric &oyvpà modxertat tep& tod Oeod) vor sich 
stehen. In sie werden eine Anzahl kleiner Lose, un- 
gefähr von der Grösse einer Wolfsbohne, gewor- 
fen.» (Übers. Ch. M. Wieland). 

1649. In Dodona soll ein Affe, den der König 
der Molosser als Haustier hielt, das Losgefäss um- 
geworfen und die Lose und andere für die Befra- 
gung vorbereitete Dinge durcheinandergebracht 
haben: Cic. div. erwähnt die Episode zweimal: 2, 
64 nennt er eine urna («bestiam...urnam evertisse»); 
1, 76 ist die Stelle korrupt, konjiziert wurden «vas» 
und «sitella» (s. Pease 224 f.). 


REALIA UND BILDZEUGNISSE 
Lose 

Die etruskischen Dokumente sind ausführlicher 
behandelt von A. Maggiani, ThesCRA III 6 a Di- 
vination, etr. (dort auch zur Interpretation der In- 
schriften). 

1650. (= II 6 a Divination, etr. 130°*) 
Abgeflachter Kiesel mit etr. Inschrift. Arezzo, 
Mus. Arch. 19326. Aus Arezzo, Santa Croce. — Les 
Etrusques, a. O. 1653b, 147 Nr. 199 mit Lit.; Ba- 
gnasco Gianni 198 Nr. 5 Abb. 5. — 2. Jh. v. Chr. 

1651. (= III 6 a Divination, etr. 1609) Kiesel. 
Fiesole, Mus. Arch. 466a. — CIL I? 2841; Guar- 
ducci, M., RendPontAcc 25-26 (1949-1951) 23-35 
Abb. 1-2; Degrassi, A., ILLRP 1070; Guarducci, 
M., RendLinc ser. 8, 27 (1973) 183-194; Cham- 
peaux 1, 75 mit Lit. in Anm. 331; Maggiani 68 Nr. 
2. — 3. Jh. v. Chr. - Latein. Inschrift in Relief: SE 
CEDVES PERDERE NOLO NI CEDVAS 
FORTVNA SERVIOS PERIT, «Wenn du nach- 
gibst (einwilligst?, hergibst?), will ich [dich] nicht 
verderben, wenn du nicht nachgibst (einwilligst?, 
hergibst?), geht Servius durch Fortuna zugrund.» 
— Weitere Kiesel mit gr. Inschriften s. Guarducci 
a.O. (1973) 27; ead., RivIstArch 4 (1932/33) 70-72; 


Maggiani 68 f. INr. 1.5. Mit oskischen Inschriften 
s. ThesCRA III 6 a Div., etr. 163. 164. 

1652. Bronzediskus. Privatbesitz Carafa d'An- 
dria. Vermutlich aus Cumae. - Guarducci, M., 
BullCom 72 (1946-48) 129-141 Abb. 1. — 2. Hälfte 7. 
jh. v. Chr. - Mit gr. Inschr. «Hége oùx 2m 
éruavteveoQat» «Hera erlaubt es nicht, das Orakel 
ein zweites Mal zu befragen» (Lesung Guarducci). 

1653.* Bleidiskoi. a. (= III 6 a Divination, etr. 
131*) Mit Loch in der Mitte und etr. Inschrift auf 
beiden Seiten. Aus dem Heiligtum von Punta del- 
la Vipera. — b.* (= III 6 a Divination, etr. 132) 
Arezzo, Mus. Arch. 12226. Aus Arezzo. — Colon- 
na, G., RendPont Acc 57 (1984/85) 75 Abb. 20; Les 
Étrusques et l’Europe. Kat. Ausstell. Paris (1992) 147 
Nr. 200; Bagnasco Gianni 198 f. Nr. 4 Abb. 4. - 
3.-2. Jh. v. Chr. - Mit etr. Inschrift Suris. — S. 
auch III 6 a Divination, etr. 165°. 

1654. Bleche in Form von Lorbeerblättern aus 
Bronze oder Eisen mit Loch zum Aufhängen. Pyr- 
gi, Antiquarium. Aus Pyrgi, südliches Heiligtum. 
— Colonna, G., StEtr 61, 1995 (1996) 443 Taf. s4e; 
id., ScAnt 10 (2000) 273 (Interpretation als «sortes 
oraculari» vorgeschlagen). — Etruskisch, 1. Hälfte 
5. Jh. v. Chr. 

1655. (= III 6 a Divination, etr. 134°) Bronze- 
streifen mit Loch zum Aufhängen am oberen En- 
de und etr. Inschrift. Rom, Villa Giulia 24427. Aus 
Viterbo. 

1656. Vierseitige Bronzestäbchen, auf allen Sei- 
ten mit latein. Inschriften beschrieben. Parma, 
Mus. Naz. Aus Fornovo. — CIL I? 3398; Degras- 
si, A., ILLRP 1071a-c; id. in Scritti vari 1023 Abb. 
2; Champeaux 2, 95. 

1657. Fünfzehn Bronzestreifen mit einem am 
oberen Ende links von der Inschrift angebrachten 
Scheibchen, z.T. durchbohrt, mit lat. Inschriften. 
Aus «Bahareno della Montagna». Verschollen bis 
auf drei Exemplare: zwei Florenz, Mus. Arch., ei- 
nes Paris, Cab. Med. - CIL I? 2173-2189; Degras- 
si, A., ILLRP 1072-1087; id. in Scritti vari 1019- 
1026 Abb. 1; Champeaux 1, 75; Maggiani 72 Abb. 
12-15. 17d-e. - 1. Jh. v. Chr. 

1658. (= II 6 a Divination, gr. 317%) AR De- 
nar, Rom, M. Plaetorius Cest(ianus), 69/68 v. 
Chr. - BMC Rep 1436, 3525-3532; III Taf. 44, 23. 
24; Crawford, RRC 405/2 Taf. 50; Champeaux 1, 
64-67 Taf. 6, 3. — Vs. Frauenkopf nach r., wohl 
Fortuna. Rs. Halbfigur eines Knaben oder eher ei- 
nes Mädchens von vorn, ein langes, schmales Tä- 
felchen mit der Inschrift SORS haltend. 


Arcae (mit und ohne sortes) 

1659.* (= III 6 a Divination, etr. 1299) Frr. ei- 
nes Kästchens aus Bucchero mit Weihung an Me- 
nerva. Rom, Villa Giulia. Aus Veio, Portonaccio. 
- Colonna, G., StEtr 51 (1983) REE 237-239 Abb. 
1-3; id., ScAnt 1 (1987) 423-424 Abb. 2; Bagnasco 
Gianni 204 Abb. 6. - Vor Mitte 6. Jh. v. Chr. - 
Votiv in Gestalt einer arca für Lose? 

1660. Hochrechteckige Ciste mit Gravierung. 
Rom, Villa Giulia 13133. Aus Praeneste. — Rie- 
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mann, H., «Zum Deckelbild der hochrechteckigen 
Praenestiner Ciste des Museo di Villa Giulia», RM 
91 (1984) 389-398 Taf. 125; CP I 2, 312-316 Nr. 
100 Taf. 459-461; Zevi, F., «Note prenestine», in 
Kotinos, FS E. Simon (1992) 356-365 Abb. 1; 
LIMC VII Suppl. Caeculus 6. Abweichende In- 
terpretation: Kuttner, A. L., «A 3rd Cent. BC La- 
tin Census on a Prenestine Cist», RM 98 (1991) 
141-161. — Praenestinisch, 1. Hälfte 3. Jh. v. Chr. 
— Die ausserordentlich seltene Form (zwei recht- 
eckige gegenüber mehr als hundert runden Cisten) 
hat zu der Vermutung geführt, dass hier die arca 
des praenestinischen Orakels nachgeahmt werde. 
Dazu passt das Bild des Deckels, das, obwohl ver- 
schieden interpretiert, fast immer mit dem Orakel 
von Praeneste in Verbindung gebracht wird: Ein 
junger Mann oder ein Knabe sitzt 1. auf dem Bo- 
den vor einer Höhle (?). Er reicht einen langrecht- 
eckigen Gegenstand einem vor ihm stehenden To- 
gatus, dem weitere Figuren folgen. Entweder 
handelt es sich um eine Befragung des Orakels, bei 
welcher der puer das ausgewählte Los heraufreicht, 
oder um die Auffindung der Lose durch Sufficius. 

1661. (= I 2 d Weihgeschenke, rém. 474*, = III 
6 a Divination, gr. 318, = V 2 a Personal, rôm. 
185) Marmorrelief, Weihung des Haruspex C. 
Fulvius Salvis an Hercules. Ostia, Mus. 157. Aus 
Ostia. - Helbig4 IV Nr. 3103; Champeaux 1, 63- 
64; LIMC IV Herakles 18. 1399; Simon, GRöm 
82 Abb. 105; Kuttner, A. L., Dynasty and Empire 
in the Age of Augustus. The Case of the Boscoreale 
Cups (1995) 57 f. Abb. 26. - 80-60 v. Chr. - In 
der r. Szene wird die Statue des Hercules zusam- 
men mit einem Kasten derselben Form wie 13 aus 
dem Meer gefischt, offensichtlich die Gründungs- 
legende des Heiligtums von Ostia. In der Mittel- 
szene derselbe Kasten mit geöffnetem Deckel auf 
einem hohen Sockel, 1. davon ein Knabe, r. Her- 
cules. Beide fassen an dasselbe langrechteckige Tà- 
felchen mit der Inschrift «/SJORT(es) H(erculis)»: 
der Knabe hat es entweder aus dem Kasten ge- 
nommen und reicht es Hercules oder er erhält es 
gerade von dem Gott. In der linken, fr. Szene 
reicht ein junger Mann das Täfelchen einem (nicht 
erhaltenen) Empfänger. 


INGRID KRAUSKOPF 


D. Alte römische Kulte 
1. Gefässe und Geräte der Vestalinnen 


BIBLIOGRAPHIE: Jordan, H., Der Tempel der Vesta 
und das Haus der Vestalinnen (1886) 60-72; Prosdocimi, A. 
L, «Mola salsa. Le giovani spighe in fiore», in Etrusca e 
italica. Misc. in onore di M. Pallottino (= ArchCl 43 [1991] 
1297-1315); Saquete, J. C., Las virgines vestales. Anejos de 
ArEspArg 21 (2000) 41 f. 


Die Vestalinnen hatten die religiöse, kultische 
Pflicht, das heilige Herdfeuer zu hüten, aus Ähren 
und Salz die für Opfer benötigte mola salsa sowie 
aus der Asche der an den Fordicidia verbrannten 
ungeborenen Kälber und dem Blut des Equus 





October das zu kultischer Reinigung dienende 
suffimen herzustellen (Ov. fast. 4, 731-734; s. Thes- 
CRA I 3 a Reinigung, röm., Abschnitte II.B.3 
und II.C [S. 69]). Bedingt durch den konservati- 
ven Charakter des Kultes, benutzten sie dabei sehr 
urtümliche Geräte und Gefässe, die aufgrund ihres 
Alters und der Art ihrer Verwendung einen eige- 
nen kultischen Wert besassen. Auch ausserhalb ih- 
rer spezifischen Tätigkeiten sind für die Vestalin- 
nen altehrwürdige Gefässtypen überliefert, so 
benutzten sie bei Libationen simpuvium und culul- 
lus (s. Abschnitt III.B, «Schöpfgefässe: simpuvi- 
um» und «Libationsgefässe der Vestalinnen»); das 
alte einfache Geschirr der Vestalinnen war fast 
sprichwörtlich geworden (Pers. sat. 2, 60: «Gold 
... ersetzt die urnae der Vestalinnen und das tuski- 
sche Tongeschirr»). 

Das heilige Feuer wurde in einem ehernen Sieb 
(cribrum aëneum; s. auch Hilgers 159—160) in den 
Tempel getragen, wenn es ausserhalb des Tempels 
durch Reiben von Holz neu entzündet werden 
musste (1662). 

Das Wasser, das für die rituelle Reinigung des 
Tempels und für andere Kulthandlungen wie die 
Vorbereitung der muries (1664) gebraucht wurde, 
musste nach den Vorschriften Numas (Plut. Num. 
13, 2) Quellwasser sein. Es musste in speziellen Ge- 
fässen geholt werden, die nicht abgesetzt werden 
durften (futis, futtile: s. Abschnitt III.B, 333- 
335). Daneben wurden für andere rituelle Zwecke 
anscheinend auch die in Mittelitalien üblichen 
zweihenkligen urnae verwendet, da ein solches Ge- 
fäss am Vestatempel in einem Fries mit Kultgerä- 
ten dargestellt ist (188). 

Zur Herstellung der mola salsa wurden eine 
Reihe von Geräten und Gefässen benötigt. Die 
Zubereitung war ein aufwendiger Prozess mit 
mehreren rituellen Etappen im Laufe des Jahres. 
Die Speltähren wurden noch in Blüte Anfang Mai 
(s. Prosdocimi, Mola salsa) in Körben (1663) ge- 
sammelt und dann weiter verarbeitet, bis aus ih- 
nen an bestimmten Tagen, dreimal jährlich, mit 
dem Zusatz einer Salz-Lake, der muries (1664), die 
mola salsa zubereitet wurde. Beim Opfer wurde 
diese auf einem hölzernen Tablett (molucrum, 
1665) bereitgehalten. Siebert (Instrumenta 227) 
sieht dieses molucrum in zwei Opferszenen (11a. b) 
dargestellt, in denen eine Figur ein relativ kleines 
Tablett ohne erkennbare Füllung hält; allerdings 
scheint es in beiden Fällen rund zu sein. 

Für die Herstellung des suffimen sind keine spe- 
ziellen Gefässe überliefert. 


Der Transport des heiligen Feuers 

1662. (1). Sieb (cribrum). — Paul. Festi 94 L. - 
«...für die (d.h. die Vestalischen Jungfrauen) es 
Brauch war, in einem Brett aus dem Holz eines 
fruchtbaren Baums (felicis materiae) solange (mit ei- 
nem Holzstab) zu bohren, bis eine Jungfrau das neu 
entzündete Feuer in einem ehernen Sieb in den 
Tempel tragen konnte.» Zur Herstellung dieses 
Feuers: Hommel, H., in ANRW 12 (1972) 406-410. 
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Mola salsa 

1663. Erntekörbe (corbes). — Serv. ecl. 8, 82. — 
«Die drei ältesten Vestalinnen sammeln an den ge- 
raden Tagen zwischen dem 7. und dem 14. Mai (s. 
Prosdocimi, Mola salsa 1304-1305) Speltähren in 
Erntekörben (corbibus messuariis), und die Jung- 
frauen selbst rösten, zerstossen und mahlen diese 
Ähren und bewahren das Gemahlene auf.» 

1664. Vorbereitung der muries. — Fest. 152 L. — 
a. Olla, s.u.; b. Ságe (serra) und c. Vorratsgefásse 
(seria). - «Muries ist, wie Veranius lehrt, das, was 
aus unreinem Salz wird, wenn man es in einem 
Mörser zerstampft und in eine tónerne olla füllt 
und, mit Gips überdeckt, in einem Ofen durch- 
kocht. Dann zerschneiden es die Vestalinnen mit 
einer eisernen serra (Ságemesser) und füllen es in 
eine sería, ...fügen Quellwasser hinzu...und be- 
nutzen dies schliesslich bei den Opfern. 

1665. Fest. 124 L. — «Man sagt, dass das molu- 
crum aus Holz und von quaratischer Form sei dort, 
wo geopfert wird» («ligneum quoddam quadratum, ubi 
immolatur»; immolare : mit mola bestreuen = opfern). 


2. Verschiedenes 
Olla 

Als olla oder aula wird in den antiken Quellen 
ein topfartiges Gefäss bezeichnet, das unterschied- 
liche Verwendung im Alltag fand (Quellen bei Hil- 
gers 112-116). Die archäologische Bezeichnung be- 
zieht sich auf bauchige Tongefässe, die sich zur 
Mündung hin einziehen und in den Details der 
Form sowie in den Massen stark variieren können 
(s. Parise Badoni, F., Dizionari terminologici 1. Ma- 
teriali dell’eta del bronzo finale e della prima eta del fer- 
ro [1980] 91-91; jüngere Funde z.B. in Bouma, J. 
W., Religio Votiva. The Archaeology of Latian Voti- 
ve Religion I [1996] 346-374). Literarische Quellen 
bezeugen die Verwendung in mehreren Ritualen: 
Die olla extaris nahm die Eingeweide der Opfertie- 
re auf, die gekocht der Gottheit dargebracht wur- 
den (s. Abschnitt VIII.C.4, 1107-1111; 1666; 
auch ThesCRA I 2 a Opfer, ròm. 7b-c); in einem 
in den Acta Arvalium beschrieben Ritus wurden ol- 
lae mit Brei (puls) einen Abhang hinabgeworfen 
(1112); schiesslich gehört die olla zum Haushalt der 
Vestalinnen, wo sie bei der Herstellung der muries 
verwendet wurde (1664). Die von Siebert (Instru- 
menta 60 £.) hergestellte Verbindung zwischen dem 
Terminus olla und den in den Opferdarstellungen 
abgebildeten kleinen Eimern mit Bügelhenkeln, 
die sonst als situlae bezeichnet werden, überzeugt 
nicht. Die ollae besassen offensichtlich eine erhebli- 
che Grösse (1668) und sind normalerweise Tontöp- 
fe, zu denen Bügelhenkel nicht passen. 

Ollae zählen in den Votivdepots in Mittelitalien 
zu den häufigsten Gefässen. Da dort der ursprüng- 
liche Kontext nicht erhalten ist, lässt sich ihre Funk- 
tion nicht eindeutig bestimmen. Sie könnten Behäl- 
ter für Opfergaben (s. auch 1127) oder in Ritualen 
verwendete Gefässe gewesen sein oder zum 
Haushalt des Heiligtums gehört haben. Es ist nicht 
möglich, die verschiedenen Typen der ollae exakt 


verschiedenen Verwendungszwecken zuzuordnen. 
Für die zweihenkelige bauchige olla (globulare) ist 
eine Verwendung als Behälter für Flüssigkeiten 
denkbar (1669-1670), während henkellose, langge- 
streckte Gefässe (cilindro-ovoidi) meist als Koch- 
töpfe verstanden werden (Colonna, G., BullCom 79 
[1963-1964] 14-20). Die Zusammensetzung einiger 
Befunde, die fast ausschliesslich aus ollae derselben 
Form bestehen (1679b. 1670) sowie die umfangrei- 
che Präsenz in anderen Kontexten (1679a. 1671) 
und vor allem die Tatsache, dass ollae auch im Mi- 
niaturformat häufig sind (1669), lässt vermuten, 
dass sie eine Bedeutung in Ritualen hatten. 

Die als «vesklo-» bezeichneten Gefässe, die 
mehrmals in den Tabulae Iguvinae erwähnt werden 
(1667), könnten ollae sein (Devoto, Tablguv 442 
s.v. «veskla, vesklu»). Die Gleichsetzung des Ter- 
minus mit olla wurde von Devoto (a.O. 290-291, 
s. auch 324. 341 f.) vorgeschlagen, da das Wort 
mehrfach im Zusammenhang mit der Darbrin- 
gung von exta verwendet wird (vgl. auch die 
Übersetzung von Prosdocimi 644-741, bes. 697- 
701. 714. 723). Die Gefässe der Tabulae Iguvinae 
scheinen unterschiedliche Verwendung zu haben, 
so dass nicht auszuschliessen ist, dass der Ausdruck 
auch hier allgemein für «topfartiges Gefäss» steht: 
Es kann sich um Behälter für die exta des Opfer- 
tieres (Devoto, Tablguv 364) oder für Flüssigkei- 
ten und Salbóle (Devoto, Tablguv 324-325) han- 
deln, ein andermal ist vesklo- in Verbindung mit 
einer libatio erwähnt (Devoto, TabIguv 291. 293). 


1666. Opferanweisung aus Lavinium. - CIL T? 
2847. — 3. Jh. v. Chr. - «Der Ceres sollen aulicocta 
exta dargebracht werden... (Cerere auliquoqui- 
bus...)». S. dazu Paul. Festi 22, 1-2 L.: «Die Al- 
ten nannten aulicocia exta die Eingeweide, die in 
der olla gekocht wurden.» 

1667. Tabulae Iguvinae. — Mitte und Ende 2. 
Jh. v. Chr. - a. Bezug zu den exta. - Devoto, Tab- 
Iguv I b 27-29: «Der Rubinia opfere drei Schwei- 
ne, ...bringe die exta dar, ...nimm die ollae, 
schwarze und weisse, opfere mit der mola...»; II 
b 18-19: «...bete mit den ollae, tanze den Drei- 
schritt... Opfere mit den anderen ollae...»; s. 
auch I b 37; II a 30; IV 24. — b. Bezug zu Flüssig- 
keiten. — II a 15-19: «Fiir Hondia. Den Hund, die 
exta, ...die mola, den Wein,  gemahlenes 
Salz, ...die ollae für das Flüssige und das nicht 
Flüssige und das Salböl trage mit...»; s. auch II a 
34. 37; IV 9. - c. In Verbindung mit einer libatio. 
— VII a 9-34: Z. 9-11: «Spende mit einem Ge- 
bet...für Prestota Cerfia...für die Stadt Iguvium. 
Dann bete mit den schwarzen ollae...»; Z. 18: 
«...Prestota Cerfia, ...dich mit diesen schwarzen 
ollae, ...dich habe ich gerufen»; Z. 26 «...Pres- 
tota Cerfia, ...dich mit diesen weissen ollae, 
... dich habe ich gerufen.» 

1668. Non. 15, 1 L. - «Die aula..., die wir ol- 
la nennen, ist ein Gefäss mit sehr viel Fassungsver- 
mögen (aula vel olla..., quam nos ollam dicimus, et 
est capacissimum vas). 
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1669. Lavinium, Votivdepot im Stadtgebiet. — 
Fenelli, M., in Anathema 490-492. — a. I. Phase des 
Depots (orientalizzante recente): Zahlreiche ollae, 
meistens miniaturisiert unter Gefässen anderer 
Form und Gattung. - b. II. Phase des Depots (4.- 
3. Jh. v. Chr.), bestehend ausschliesslich aus ca. 6700 
zweihenkeligen Miniatur-ollae, Wassergefässe? 

1670. Zweihenkelige ollae. Aus einem Votivde- 
pot in Veii, Heiligtum Campetti. - Carosi, S., 
ArchCl 53 (2002) 368-374 Abb. 15-18. — Ende 4.-An- 
fang 3. Jh. v. Chr. — Als Wassergefässe gedeutet. 

1671. Satricum, Votivdepot II. - Bouma 110- 
112. 346—374. — 490-200 v. Chr. - Zahlreiche 
Exemplare unterschiedlicher Form. 


Zu den Peitschen (februae) der luperci: ThesCRA 
V 2a Personal, röm. III.2.c Luperques 71. 73-78. 

Zu den Schilden (ancilia) der Salier: ThesCRA 
V 2 a Personal, ròm. III.2.a Saliens: 60. 63. 64. 

Zum lapis silex: oben Abschnitt VIM.C.2, Si- 
lex, 1061-1065. 

Zum Pflug zum Ziehen des sulcus primigenius: 
ThesCRA II 3 b Konsekration, Abschnitt VI.G. 


LETIZIA VUONO 


E. Orientalische Kulte 
1. Geräte und Gefässe im Isis-Kult 


Neben den allgemein üblichen Geräten wie der 
Phiale/Patera für Libationen (598. 613. 827. 
829a) und Fackeln, Kerzen und Lampen für 
nächtliche Zeremonien (1305. 1330g. 1349. 1368. 
1379. 1382. 1384. 1398bis) gab es im Isis-Kult ei- 
ne Reihe besonderer, kultspezifischer Geräte. Die 
Ciste ist in ihrer späthellenistischen und römischen 
Form wahrscheinlich aus anderen Mysterienkulten 
übernommen worden (613. 802. 827-829), wur- 
de aber dann durch die Verknüpfung mit dem 
ägyptischen Choiak-Fest und den Riten der 
Auffindung des Osiris fest in ägyptische Vorstel- 
lungen eingebunden (803, s. dazu Griffiths, J. G., 
Plutarch’s De Iside et Osiride [1970] 448-451 und 
Heerma van Voss, M. S. H. G., «The Cista Mys- 
tica in the Cult and Mysteries of Isis», in Verma- 
seren, M. J. [Hsg.] Studies in Hellenistic Religion, 
EPRO 78 [1979] 23-26). Dabei diente die Ciste als 
Behälter für ein goldenes Kästchen, in das Nilwas- 
ser gegossen wurde. Dieses Wasser repräsentierte 
Osiris, der damit wiederaufgefunden war. Aus Er- 
de, Wasser, Gewürzen und Weihrauch formte 
man dann ein halbmondförmiges Bild, das mit 
Kleidern versehen und angebetet wurde. Entspre- 
chend wurde die Ciste mit spezifischen, zu diesem 
Ritus gehörigen Details ausgestattet: Am Cisten- 
körper sind oft Halbmonde angebracht (827a. b. 
829a. b), und auf dem Deckel liegt eine zusam- 
mengerollte Uräus-Schlange (829a. b). 

Fügt sich die heilige Ciste der Isis noch in das 
allgemeine Mysterien-Inventar des Hellenismus 
ein, zu dem auch ein Liknon in einer Isis-Prozes- 
sion gehört (838), so waren andere Gefässe und 
Geräte ausschliesslich dem Isis-Kult vorbehalten: 


das Sistrum (611a. 615. 827a. 828. 1424. 1426; 
s. Abschnitt XI und ThesCRA U 4 c Musik, gr. 
46, generell zur Musik im Isiskult: a.O. Musik, 
röm., Abschnitt I.B.2, zum Sistrum speziell 2.c) 
und mehrere Gefässe für Flüssigkeiten: eine spe- 
zielle Form der Situla, die eng mit Isis verbunden 
ist und Milch oder Wasser enthalten konnte 
(591a. 593. 599—602. 604. 608b. 611a. 612. 614. 
615. 827a. 828.) sowie Hydreion (890. 591b. 594. 
596. 597. 605. 607. 608a. 609—612. 615) und 
Spondeion (892. 594. 598. 598bis. 611a. 612. 
615), in denen das heilige Nilwasser aufbewahrt 
bzw. geschópft und gespendet wurde, das als Ema- 
nation des Osiris galt (s. Abschnitt VI.A, Situla 
und Wassergefässe im Kult der Isis). Ein Relief im 
Vatikan (615) vereint alle drei Gefässtypen und 
fügt noch den Träger der Buchrolle, den hiero- 
grammateus (s. auch 594) hinzu. In der Beschrei- 
bung einer Isis-Prozession bei Apuleius (met. 11, 9- 
11; 591. 804. 838b. 1305), an deren Ende das Isidis 
navigium (904. 944) aufs Meer geschickt wird, er- 
scheinen alle genannten Gefässe und Geräte, zu- 
sätzlich noch Tragaltäre, die auxilia (Hilfen) ge- 
nannt werden, ein goldener Palmzweig, ein 
caduceus, eine nachgebildete linke Hand als Sinn- 
bild der aequitas und eine Amphora. Im alltagli- 
chen Kult jedoch waren Sistrum und Situla die am 
häufigsten zu sehenden Kultinstrumente, durch die 
Isis und ihre Anhänger sofort zu erkennen waren. 


INGRID KRAUSKOPF 


2. Geräte und Gefässe im Mithras-Kult 


BIBLIOGRAPHIE: Zur Einführung in das Thema der 
Mithrasmysterien: Clauss, Mithras, mit älterer Lit. - Zu Fun- 
den in Mithräen: Martens, M./de Boe, G. (Hsg.), Roman 
Mithraism. The Evidence of the Small Finds. Papers of the Int. 
Conf., Tienen 2001 (2004). ~ Zu ‘Kultinventaren’ in Mithrä- 
en zusammenfassend Huld-Zetsche, I., Mithras in Nida- 
Heddernheim (1986) 13 ff. 

Weitere häufig zitierte Lit.: Filtzinger, Ph., et al. (Hsg.), 
Die Römer in Baden-Wiirttemberg (19863); Merkelbach, R., 
Mithras. Ein persisch-rémischer Mysterienkult (19947); 
Schwertheim, E., Die Denkmäler orientalischer Gottheiten im 
römischen Deutschland, EPRO 40 (1974). 


Von den Riten und Festen, die in den Mithrä- 
en des Römischen Reiches während der etwa drei- 
hundert Jahre ihres Bestehens begangen wurden, 
wissen wir fast nichts. Quellen sind einerseits ein 
paar vereinzelte Nachrichten bei Autoren, die sel- 
ber nicht zum Kreis der Eingeweihten gehörten, 
daher nicht an das strenge Schweigegebot gebun- 
den waren, wahrscheinlich aber nur unzureichend 
oder falsch informiert waren und zudem oft in po- 
lemischer Absicht geschrieben haben, andererseits 
das vielfältige und umfangreiche archäologische 
Material, welches jedoch unserem Verständnis auf- 
grund der geringen Kenntnisse, die wir von Lehre 
und Praxis der Mithrasmysterien haben, in seiner 
eigentlichen, *heilbringenden' Bedeutung zumeist 
verschlossen bleibt. Da eine ausführliche Diskus- 
sion an dieser Stelle nicht móglich ist, kónnen im 
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Folgenden nur wenige und allgemeine Hinweise 
auf besondere Kultgeräte gegeben werden. 


Alle Mithräen waren nach einem einheitlichen, 
offenbar verbindlichen Plan als eine Art Bankett- 
raum angelegt, mit langen Podien an den Seiten 
für die lagernden Festteilnehmer und einem Mit- 
telgang, der nach vorne zum liturgischen Zentrum 
führte. Das zeigt, dass sakrale Mahlzeiten eine ty- 
pische, wenn nicht gar die massgebliche Veranstal- 
tungsform gewesen sind. Dazu passt, dass in vielen 
Mithräen reichlich Tafelgeschirr, vor allem in gros- 
ser Zahl Trinkgefässe gefunden wurden, teilweise 
noch wohlverwahrt in speziellen Depotkammern 
(1672). Eines dieser Feste ist uns aus der Literatur 
bekannt: Iust. Mart. (1. Apologia 66, 4) berichtet, 
dass bei der Weihe eines neuen Jüngers Brot und 
ein Becher Wasser gereicht wurden. Ein weiteres 
liturgisches Mahl kann für die gottesdienstliche 
Feier der Stiertötung durch Mithras erschlossen 
werden. Stiertötung und anschliessendes Sieges- 
mahl gehören zu den am häufigsten dargestellten 
Szenen aus dem Leben des Gottes und fehlen ei- 
gentlich in keinem Mithräum. Beim Siegesmahl la- 
gern Mithras und Sol, die Hörner des Stieres als 
Trinkgefässe erhebend, gemeinsam auf einer mit 
dem Stierfell bedeckten Kline, Früchte und Brot 
liegen vor ihnen auf einem Tischchen oder werden 
von den Begleitern zugereicht (1677). Auf seltenen 
Bildern ist nicht das triumphierende Götterpaar 
geschildert, sondern allem Anschein nach die got- 
tesdienstliche Feier der Mysten (1678): Da auch 
hierbei die Teilnehmer Hörner benutzen, wird 
man davon ausgehen dürfen, dass bei diesen Feiern 
Wein getrunken wurde. Originale Trinkhörner 
haben sich allerdings nicht erhalten. 

In diesem Zusammenhang verdient ein Gefäss 
besonderes Interesse: Auf den Darstellungen der 
Stiertötung erscheint unter dem zusammenbre- 
chenden Tier häufig ein Gefäss, meist ein schön 
geformter (Voluten-)Krater, also ein kostbares Be- 
hältnis für die Zubereitung und Bereitstellung des 
bei einem Fest benötigten Weines (1679). Innerhalb 
der mythischen Szene ist das Gefäss ein Fremdkör- 
per, ohne erkennbare Funktion und ohne Beziehung 
zu den Akteuren. Ferner fällt auf, dass regelmässig, 
sobald das Gefäss erscheint, auch ein Löwe vorhan- 
den ist, der wachsam vor dem Gefäss hockt oder 
liegt, an den sonstigen Vorgängen um ihn herum 
aber keinen Anteil nimmt. Gefäss und Löwe bilden 
offensichtlich eine Einheit, sie gehören, zumindest 
in den Bildern der Stiertötung, zusammen, kom- 
men dort auch nie allein vor. Und noch eine Beson- 
derheit ist mit dem Gefäss verbunden: Immer näm- 
lich, wenn es dargestellt ist, wendet sich die Schlange 
nicht wie sonst der Wunde zu, aus der das Leben 
spendende Blut strömt, sondern dem Gefäss. Das 
kann nur bedeuten, dass das heilsame Element auch 
im Krater zu finden ist, dort freilich, gemäss der 
Funktion eines Kraters, in der gewandelten Gestalt 
von Wein. Während der Hund, zur Wunde hoch- 
springend, immer zum mythischen Geschehen ge- 


hört, wechselt die Schlange, über deren Identität 
hier nicht geurteilt zu werden braucht, je nach 
Darstellung zwischen der mythischen Ebene und 
der ‘irdischen’ des liturgisch gegenwärtigen Heils. 
Auf der ‘irdischen’ Ebene spielt der Löwe, der den 
vierten der sog. Weihegrade verkörpert, eine ent- 
scheidende Rolle, weshalb er hier auch nie fehlt: 
“Priesterliche’ Aufgabe des Leo war es nämlich, 
wenn wir die Andeutungen bei Porphyrios (antr. 
nymph. 15) richtig verstehen, über die kultische 
Reinheit im Leben der Gemeinde zu wachen. Damit 
oblag ihm auch die Kontrolle der Heilswirksamkeit 
der im Gottesdienst verwendeten Substanzen und 
Geräte, vielleicht sogar deren ‘Heiligung’ selbst. 
Seine Anwesenheit bzw. die seines Symboltieres ga- 
rantiert und bezeugt also dem gläubigen Betrachter 
die gültige sakramentale Natur des im Krater 
verwahrten Weines. Wie wichtig der Krater gera- 
de im Kult gewesen ist, wird an einem Relief in 
Mannheim deutlich (1680a): Es zeigt Mithras und 
Sol bei der Tétung des Stieres, dazu den Löwen, der 
anikonographisch ungewöhnlicher Stelle in die Sze- 
ne eingefügt ist, sowie, in der unteren Bildzone, ein 
Ensemble aus Krater, Schlange und Hund, in deren 
Mitte ein Priester an einem Altar eine nicht näher 
erkennbare Zeremonie mit Weinkanne und Trink- 
becher vollzieht, während sieben weitere Trinkbe- 
cher seitlich bereitstehen. Kraterartige Gefässe, 
deren aufwendiger Schmuck unter anderem aus 
plastischen Löwen und Schlangen besteht (1673), 
gehören auch zu den herausragenden Keramikfun- 
den der Mithräen. Wahrscheinlich wurde aus ihnen 
bei den Feiern der Stiertötung der heilige Wein an 
die Mysten ausgeschenkt. 

In einen anderen Bereich der mithräischen 
Kultpraxis führt uns das singuläre Exemplar eines 
"Theaterschwertes', d.h. einer entsprechend kon- 
struierten Stosswaffe, die so am Körper befestigt 
werden konnte, dass ihr Träger wie tödlich durch- 
bohrt erschien (1674). Wie in allen Mysterienkul- 
ten mussten sich auch in den Mysterien des Mi- 
thras Bewerber, die als Mitglieder aufgenommen 
werden wollten, strengen Prüfungen unterziehen. 
Dies geschah zum Schutz des göttlichen Geheim- 
nisses. Über Art und Umfang dieser Prüfungen ist 
uns nichts bekannt. Möglicherweise zeigen Fres- 
ken im Mithräum von S. Maria Capua Vetere ein- 
zelne Szenen aus der aufwühlenden Prozedur 
(1681). Entsprechend dem Grundmythos von der 
Tötung des Stieres dürfte es nicht zuletzt um Tod 
und neues Leben im Bund mit Mithras gegangen 
sein. Schwerter wie das von Riegel mögen dabei 
zum Einsatz gekommen sein. 

Eine seltsame Zeremonie, eine Art Bekenntnis- 
akt, überliefert Tertullian (coron. 15, 3): Bei ihrer 
Aufnahme seien die neuen Mysten mit einem auf 
ein Schwert gesteckten Kranz bekränzt, zugleich 
aber ermahnt worden, dies abzuwehren und den 
Kranz mit den Worten: ‘Mithras ist mein Kranz! 
wieder abzusetzen. Von diesem Moment an hätten 
die Eingeweihten niemals wieder einen Kranz ge- 
tragen, und solches Verhalten habe sie als Anhän- 
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ger des Mithras erwiesen, wenn sie auf die Probe 
gestellt wurden. Darstellungen des Kranzrituals 
sind nicht bekannt. Die dabei verwendeten Krän- 
ze dürften natürliche Kränze gewesen sein. 

Aus Nida-Heddernheim stammt ein eiserner 
Schiebeschlüssel mit aufgestecktem Bronzegriff in 
Form eines liegenden Löwen (1676). Es muss offen 
bleiben, ob er ein profaner, wenn auch repräsenta- 
tiver Gebrauchsgegenstand, z.B. für die Türe des 
Mithräums, ein Kultinstrument für unbekannte re- 
ligiöse Zeremonien oder ein ‘amtliches’ Priesterat- 
tribut gewesen ist. Abbildungen zeigen, dass der 
löwenköpfige mithräische Aion (bzw. Arimanius) 
auch einen Schlüssel bei sich führen konnte (1682). 

Gelegentlich sehen wir in den Händen von Cau- 
tes und Cautopates mehr oder weniger lange, wohl 
metallene Stäbe mit mehrfach gebogenem Ende 
(1683). Gedeutet werden sie als Schlüssel oder Gno- 
mon. Es könnte sich aber auch um kunstvoll gestal- 
tete Bratspiesse (Obeloi) handeln. Immerhin ist auf 
dem Relief aus Fiano Romano einer der beiden Be- 
gleiter im Rahmen einer Mahlfeier damit beschäf- 
tigt, einen caduceusförmigen Stab ins Feuer zu hal- 
ten, während der andere Sol ein Trinkhorn reicht 
(1684). Originale Stäbe dieser Art sind nicht erhal- 
ten oder als solche bisher nicht erkannt worden. 

Andere nur bildlich bezeugte Geräte haben wohl 
in erster Linie als priesterliche Insignien gedient, 
wie z.B. diejenigen auf dem berühmten Mosaik aus 
Ostia mit den sieben sog. Weihegraden (1685). 
Dort sind den Graden folgende Attribute zugeord- 
net: dem Corax Rabe, Becher und Caduceus, dem 
Nymphus Ollampe, Diadem sowie ein verlorener 
Gegenstand, dem Miles Stierschenkel, Helm und 
Lanze, dem Leo Feuerschaufel, Sistrum und Blitz- 
biindel, dem Perses persisches Kurzschwert (akina- 
kes), Sense und Mondsichel, dem Heliodromus Fa- 
ckel, Strahlenkranz und Peitsche, dem Pater Patera, 
Szepter, ‘persische’ Miitze und Harpe. Inwieweit 
diese Attribute auch rituelle Verwendung gefunden 
haben, ist nicht mehr zu erkennen. Zeichen erreich- 
ter Weihegrade oder bestimmter (priesterlicher) 
Funktionen waren auch die Tiermasken (Rabe und 
Löwe) und ‘persischen’ Gewänder, die bei besonde- 
ren Zeremonien getragen wurden (1678); vgl. die 
Schilderung bei einem anonymen christlichen Au- 
tor des 4. Jhs. (Quaestiones Veteris et Novi Testamen- 
ti 113, 11 = PL 34, 2214): «Die einen schlagen wie 
Vögel mit den Flügeln, wobei sie die Stimme des 
Raben nachahmen, andere brüllen tatsächlich wie 
Löwen. ». Die Schilde, Schwerter, Dolche und Lan- 
zen, von denen sich Reste erhalten haben, gehörten 
wohl zur Ausstattung des Miles, die Pfeile eher zu 
der des Perses (1675). 

An allgemeinem, weniger spezifischem Gerät 
waren in den dunklen, höhlenähnlichen Kult- 
räumen vor allem Lampen und Fackeln, die 
natürlich auch Symbolkraft hatten, in Gebrauch 
(s. Clauss, Mithras 130° ff.), ferner Feuer- und 
Wasserbecken sowie verschiedenartige Räucherge- 
fässe. Bemerkenswert sind allein die kelchartigen 
Gefässe mit plastischem Schlangendekor, die nach- 


weislich (Russspuren im Inneren) als Räucher- 
gefässe gedient haben (z.B. Exemplar in Nida- 
Heddernheim: Huld-Zetsche 64): Sie scheinen 
eine mithräische Sonderform zu sein. 


Dem stark zusammenfassenden Charakter des 
Textes entsprechend umfasst der Katalog nur we- 
nige besonders deutliche Beispiele. Die angegebe- 
ne Literatur beschränkt sich auf Titel, die eine 
leichte Auffindung von Abbildungen ermöglichen. 


REALIA 

1672. a. ‘Kultgeschirrdepot’ (Kannen, Teller, 
Reibschalen, Trinkbecher u.a.). Karlsruhe, Bad. 
Landesmus. Aus Riegel, Mithräum. — Schwert- 
heim, E., Mithras. Seine Denkmäler und sein Kult. 
AntW 10, Sondernummer 73 (1979) Abb. 40; Filt- 
zinger 508. — 2.-3. Jh. n. Chr. - b. Keramikfun- 
de (Amphoren, Kannen, Schüsseln, Teller, Becher 
u.a). Frankfurt a.M., Arch. Mus. Aus Nida- 
Heddernheim, Mithrium III. - Huld-Zetsche 33 
ff. - 2.-3. Jh. n. Chr. - c. Kannen, Schüsseln, 
Reibschalen, Trinkbecher. Aus Orbe, Mithräum. 
- Luginbühl, Th., et al., in Roman Mithraism 114— 
116. 123-129. — Ende 2.-4 Jh. n. Chr. - Allgemein 
zu Geschirrfunden in Mithräen: Schatzmann, A., 
in Roman Mithraism 11 f£., bes. 14-21. 

1673.* Tonkratere mit Appliken in Tiergestalt. 
a.* Löwe und Schlange. Köln, Röm.-germ. Mus. 
58.289. Aus Köln. - Schwertheim 20 Taf. 5 unten. 
- 2. jh. n. Chr. - b. Schlange. Köln, Röm.-germ. 
Mus. 58.220. Aus Köln. - Schwertheim 20 Taf. 5 
oben r. - 2. Jh. n. Chr. - c. Lówe und Schlange. 
Aus Tienen. - Martens, M., in Roman Mithraism 34 
Abb. 9, 1; Thomas, M., ibid. 204 Abb. 7. — d. (= II 
3 c Initiation 166*) Schlange, Löwe (?) und Rabe. 
Mainz, RGZM. Aus Mainz. - ı. Hälfte 2. Jh. n. 
Chr. ~ Huld-Zetsche, I., in Roman Mithraism 213- 
227 Abb. 3-12. 14-16. - Vgl. Weihrelief mit Geburt 
des Mithras aus Trier. - Schwertheim 229 f. Taf. 53; 
Merkelbach Abb. 90. - 3.-4. Jh. n. Chr. - Im Gie- 
bel Löwe vor schlangenumwundenem Krater. 

1674.* Eisernes “Theaterschwert’. Karlsruhe, 
Bad. Landesmus. R 16003. Aus Riegel. — Filtzin- 
ger Abb. 325; Schwertheim, a.O. 1672a, 72 ff. 
Abb. 38 f. — 2.-3. Jh. n. Chr. 

1675. Schwertfrr. a. Aus Nida-Heddernheim, 
Mithräum II. Frankfurt a.M., Arch. Mus. X 
14158 a. b. - Huld-Zetsche 32. — 2.-3. Jh. n. Chr. 
—- b. Aus Tienen, Mithrium. - Martens, a.O. 
1673c, 38 Abb. 11, 1. - 3. Jh. n. Chr. - Weitere 
Waffenfunde bei Schatzmann, a.O. 1672, 17 ff. 
Abb. 10 f. — Das eine oder andere Schwert ist viel- 
leicht auch bei dem oben erwahnten Kranzritual 
benutzt worden. Und falls auf dem Mainzer Kra- 
ter (1673d) tatsächlich eine Kultszene gemeint ist, 
könnten die Pfeile mit dem bogenschiessenden 
«Pater» in Verbindung gebracht werden. 

1676.* Eiserner Schlüssel mit löwenförmigem 
Bronzegriff. Frankfurt a.M., Arch. Mus. « 15601. 
Aus Nida-Heddernheim, Mithräum IT. — Huld- 
Zetsche Abb. S. 81. — 2.-3. Jh. n. Chr. 
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BILDZEUGNISSE 

1677.* Kultreliefs mit Mahlfeier. a. («I 4 a 
Bankett, röm. 21*, = LIMC VI Mithras 417*) La- 
denburg, Lobdengau-Mus. Aus Ladenburg. — Ver- 
maseren, M. J., Der Kult des Mithras im römischen 
Germanien. 10 [1974] 18 f. Abb. 26; Schwertheim 
188 f. Taf. 42; Filtzinger Taf. 67; Wiegels, R., Lo- 
podunum II (2000) 125 f. G 21 Abb. 79 u. Farbtaf. 
~1. Hälfte 2. Jh. n. Chr. - b.* (LIMC VI Mithras 
440*) Drehbares Kultrelief, Rs. Mus. Wiesbaden 
239. Aus Nida-Heddernheim, Mithräum I. - 
Schwertheim 67-69 Taf. 12; Huld-Zetsche 49 £. 
(ohne Abb.); Merkelbach Abb. 103. - Um 200 n. 
Chr. - c. (= II 3 c Initiation 164a, = LIMC VI Mi- 
thras 438) Drehbares Kultrelief, Rs. Mus. Hanau, 
Schloss Philippsruhe A 1973/700. Aus Riickingen. 
— Schwertheim 101-104 Taf. 19; Merkelbach Abb. 
129. — 2.-3. Jh. n. Chr. - d. (= LIMC VI Mithras 
416) Kultrelief, Nebenszene rechts unten. Karlsru- 
he, Bad. Landesmus. C 118. Aus Osterburken. - 
Schwertheim 192-195 Taf. 44; Filtzinger Abb. 285; 
Merkelbach Abb. 112. - 3. Jh. n. Chr. 

1678. (= II 3 c Initiation 164b, = LIMC VI Mi- 
thras 435*) Drehbares Kultrelief. Aus Konjica. Sa- 
rajevo, Mus. 211. — Schütze, A., Mithras-Mysterien 
und Urchristentum (1937) Taf. 41; Merkelbach Abb. 
148 (Abguss). — 4. Jh. n. Chr. - Auf Rückseite: 
Mahlfeier. 

1679.* Kultreliefs. Stiertötung: a-c mit Volu- 
tenkrater; d mit henkelloser Fussschale. a. (= 
1677d, - LIMC III Dodekatheoi 47*, VI Mithras 
119) Aus Osterburken. — b.* (= 1677b, = LIMC 
VI Mithras 118*) Drehbares Kultrelief, Vs. Aus 
Nida-Heddernheim, Mithraum I. — Schwertheim 
Taf. 11; Huld-Zetsche Abb. 10; Abb. S. 48 ff; 
Merkelbach Abb. 101. - c. (= LIMC VI Mithras 
126*) Frankfurt a.M., Arch. Mus. X 9351 (1887). 
Aus Nida-Heddernheim, Mithraum III. — Huld- 
Zetsche Abb. S. 68. — Anfang 3. Jh. n. Chr. - d. 
(= LIMC VI Mithras 183*) Karlsruhe, Bad. Lan- 
desmus. C 16. Aus Heidelberg-Neuenheim. - 
Schwertheim 184 f. Taf. 40; Filtzinger Taf. 66; 
Merkelbach Abb. 116. - Ende 2. Jh. — Die altere 
Erklärung des Gefässes als Wassergefäss (z.B. Ver- 
maseren, a.O. 1677a, scheitert ebenso wie die un- 
längst geäusserte als Räuchergefäss (Huld-Zetsche, 
I., Redebeitrag beim Deutschen Kongr. für Ar- 
chäologie, Frankfurt a.M. 1989 [unpubl.]; Bird, 
J., in Roman Mithraism 192-199) am bestimmenden 
Charakter des Kraters als Weingefäss. 
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— Cautopates mit Stab. 

1684. (= II 4 a Bankett, ròm. 20*, = LIMC IV 
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Phot. The State Hermitage Museum, St. 
Petersburg. 

2.b. Cult instruments 66: Vaticano, Musei Va- 
ticani 16508. Phot. Mus. XXXII.123.10. 

2.b.Cult instruments 84a: Volterra, Museo 
Etrusco “Mario Guarnacci” 1971/1. Phot. 
Mus. (F. Fiaschi). 

2.b.Cult instruments 84b: Firenze, Museo 
Archeologico 388. Phot. Soprintendenza 
per i Beni Archeologici della Toscana, Fi- 
renze 10496. 

2.b.Cult instruments 89: Gipsabguss Basel, 
Skulpturhalle, Parthenon, Nordfries, Plat- 
te VI. Phot. Antikenmuseum Basel und 
Sammlung Ludwig SH 299 (D. Widmer). 

2.b.Cult instruments 92a: Karlsruhe, Badi- 
sches Landesmuseum B 1528. Phot. Mus. 
11328; 11327. 

2.b. Cult instruments 94: Vaticano, Musei Va- 
ticani 18256 (AA 4). Phot. Mus. VII.11.23. 

2.b. Cult instruments 104: Athénes, Musée du 
Céramique. Phot. DAI Athen Keramei- 
kos 8981. 

2.b.Cult instruments 107: London, British 
Museum E 774. Phot. XXXVIII-B 58. 

2.b.Cult instruments 109: London, British 
Museum 1920.12-21.1. Phot. Mus. PS 
060281. 

2.b.Cult instruments 110: Athénes, Musée 
Archéologique National 1454. Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 128: Oxford, Ash- 
molean Museum of Art and Archaeology 
1966.888. Phot. Mus. 

2.b. Cult instruments 131: Nantes, Musée Do- 
brée D 974.2.3o. Phot. Musée Dobrée, 
Conseil Général de Loire-Atlantique, 
Nantes (Cl. Aubert- Arc Antique, Musée 
Dobrée, Nantes). 

2.b. Cult instruments 132: Saint-Pétersbourg, 
Musée de l’Ermitage III 1881.168 (KAB 
81a). Phot. The State Hermitage Muse- 
um, St. Petersburg. 

2.b. Cult instruments 147: Wien, Archäologi- 
sche Sammlung der Universität 946. 
D’aprés CVA Wien, Universitat Taf. 26, 3. 

2.b.Cult instruments 155a: London, British 
Museum F 271 (1849.6-23.48). Phot. Mus. 
LXVI C 7. 
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2.b.Cult instruments 157: Lefkadia, Tom- 
beau de Lyson et Kallikles. D’aprés Mil- 
ler, St. G., The Tomb of Lyson and Kalli- 
kles: A Painted Macedonian Tomb (1993) 
pl. 11b-c. 

2.b. Cult instruments 185: Berlin, Staatliche 
Museen zu Berlin, Antikensammlung V.I. 
4909. Phot. Antikensammlung, Staatliche 
Museen zu Berlin - Preussischer Kulturbe- 
sitz, Berlin Ant 2226. 

2.b. Cult instruments 186: Roma, Musei Ca- 
pitolini 2164. Phot. Archivio Fotografico 
dei Musei Capitolini. 

2.b.Cult instruments 191a: Napoli, Museo 
Archeologico Nazionale 111436. Phot. So- 
printendenza per i beni Archeologici del- 
le Province di Napoli e Caserta, Napoli. 

2.b.Cult instruments 192: Vaticano, Musei 
Vaticani 568. Phot. Mus. XXXII.128.21. 

2.b.Cult instruments 202: Bad Homburg, 
Saalburgmuseum. Phot. Mus. 

2.b. Cult instruments 218: Roma, Museo Na- 
zionale Etrusco di Villa Giulia 20842. 
Phot. Soprintendenza per i Beni Archeo- 
logici del Lazio, Sezione Etruria Meridio- 
nale, Roma 77998. 

2.b. Cult instruments 224b: Volterra, Museo 
Etrusco “Mario Guarnacci” 277. Phot. 
Mus. (F. Fiaschi). 

2.b.Cult instruments 226: Tübingen, Anti- 
kensammlung des Archäologischen Insti- 
tuts der Eberhard-Karls-Universität (Mu- 
seum Schloss Hohentübingen) S./10 1347. 
Phot. Mus. CV 54m. 

2.b.Cult instruments 229: Athénes, Musée 
Archéologique National 1666. Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 237a: Frankfurt am 
Main, Archäologisches Museum ß 306. 
Phot. Mus. 

2.b. Cult instruments 256: New York, Metro- 
politan Museum of Art 74.51.4552. The 
Cesnola Collection, Purchased by sub- 
scription, 1874-1876. Phot. Mus. 231891 B. 

2.b.Cult instruments 263: Paris, Musée du 
Louvre G 54. Phot. Mus., Dist. RMN 
(M. et P. Chuzeville). 

2.b.Cult instruments 267a: Athènes, Musée 
Archéologique National 1827. Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 272: Gipsabguss Basel, 
Skulpturhalle, Parthenon, Ostfries, Plat- 
ten H-II. VI-IX. Phot. Antikenmuseum 
Basel und Sammlung Ludwig SH 343; 
SH 333 (D. Widmer). 

2.b.Cult instruments 281a: Santa Barbara 
(California), Santa Barbara Museum of 
Art 1981.64.25. Gift of Wright S. Lud- 
ington. Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 283a: Firenze, Museo 
Archeologico 4. Phot. Soprintendenza 
per i Beni Archeologici della Toscana, Fi- 
renze DIAP 79383. 


Pl. 33 
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2.b.Cult instruments 284b: London, British 
Museum 1955.5-1.1. Phot. Mus. C (C) 28. 

2.b. Cult instruments 294: Berlin, Staatliche 
Museen zu Berlin, Antikensammlung 
30873. Phot. Antikensammlung, Staatli- 
che Museen zu Berlin -Preussischer Kul- 
turbesitz, Berlin (J. Laurentius). 

2.b.Cult instruments 297: Köln, Römisch- 
Germanisches Museum 65, 1. Phot. Rhei- 
nisches Bildarchiv, Köln 120830. 

2.b.Cult instruments 347b: AE dupondius, 
Rome, Rv. D’après BMC Emp I pl. 35, 8 
(1:1). 

2.b.Cult instruments 348: AU aureus, Lyon, 
Rv. D’aprés BMC Emp I pl. 13, 7 (1:1). 

2.b. Cult instruments 349: AU aureus, Rome, 
Rv. D’aprés Crawford, RRC pl. 58, 22 
(1:1). 

2.b. Cult instruments 379d: Athénes, Musée 
du Céramique 146. Phot. DAI Athen Ke- 
rameikos 8140. 

2.b.Cult instruments 382: Taranto, Museo 
Archeologico Nazionale LG. 114195. 
Phot. su concessione del Ministero per i 
Beni e le Attività Culturali - Soprinten- 
denza per i Beni Archeologici della Pu- 
glia, Taranto 1634 A. 

2.b. Cult instruments 385: Chios, Musée Ar- 
chéologique BE 12893. Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 390a: Firenze, Museo 
Archeologico 148172 (8596). Phot. So- 
printendenza per i Beni Archeologici del- 
la Toscana, Firenze 157. 

2.b. Cult instruments 392: Artimino-Carmi- 
gnano, Museo Archeologico Comunale 
96813. Phot. Soprintendenza per i Beni 
Archeologici della Toscana, Firenze 39795. 

2.b. Cult instruments 393c: München, Staatli- 
che Antikensammlungen und Glyptothek 
7201. Phot. Mus. Neg. 1. 

2.b.Cult instruments 395: Karlsruhe, Badi- 
sches Landesmuseum F 577. Phot. Mus. 
9b/II 3. 

2.b.Cult instruments 403: London, British 
Museum E 513. Phot. Mus. C-2637. 

2.b. Cult instruments 404: Athénes, Musée de 
l'Agora P 15010. Phot. American School 
of Classical Studies at Athens, Agora Ex- 
cavations, Athens XXV-22. 

2.b.Cult instruments 410: Oxford, Ash- 
molean Museum of Art and Archaeology 
1966.714. Phot. Mus. 

2.b. Cult instruments 412: Saint-Pétersbourg, 
Musée de l’Ermitage B 2024 (B 928). 
Phot. The State Hermitage Museum, St. 
Petersburg 2776. 

2.b. Cult instruments 413: New York, Metro- 
politan Museum of Art 26.60.75. Fletch- 
er Fund, 1926. Phot. Mus. 69211 B. 

2.b.Cult instruments 419: AR statère, Posei- 
donia, Rv. D’aprés Franke/Hirmer, Gr- 
Miinze pl. 78, 222 (2:1). 
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2.b.Cult instruments 420: AU statére, Cy- 
réne, Rv. D’aprés BMC Cyrenaica pl. 12, 
22 (2:1). 

2.b.Cult instruments 424a: Wien, Kunsthis- 
torisches Museum IX B 225. Phot. Mus. 
III 10.237. 

2.b.Cult instruments 425: Perugia, Museo 
Archeologico Nazionale dell'Umbria 994. 
Phot. Soprintendenza per i Beni Archeo- 
logici dell'Umbria, Perugia a/90-445-47. 

2.b. Cult instruments 450: Dresden, Staatliche 
Kunstsammlungen, Skulpturensammlung 
Hm 359. Phot. Mus. 76/41 (Pfauder). 

2.b. Cult instruments 465: Tunis, Musée Na- 
tional du Bardo 1207-1211. Phot. Mus. 

2.b. Cult instruments 470: Roma, Museo Na- 
zionale Romano, Palazzo Altemps 77255. 
Phot. su concessione del Ministero per i 
Beni e le Attività Culturali - Soprinten- 
denza per i Beni Archeologici di Roma, 
Roma 522272. 

2.b. Cult instruments 471: Vaticano, Musei Va- 
ticani 10011. Phot. Mus. L.14.347. 

2.b. Cult instruments 474: Roma, Musei Ca- 
pitolini, Centrale Montemartini 2749- 
2752. Phot. Archivio Fotografico dei 
Musei Capitolini. 

2.b. Cult instruments 477: Roma, Museo Pa- 
latino 379.052. Phot. su concessione del 
Ministero per i Beni e le Attività Cultu- 
rali- Soprintendenza per i Beni Archeo- 
logici di Roma, Roma. 

2.b. Cult instruments 513a: Egine, Musée Ar- 
chéologique. Phot. DAI Athen Aegina 
240 (Wagner). 

2.b. Cult instruments 523: Palermo, Museo Ar- 
cheologico Regionale *A. Salinas" 44697 
(4301). Phot. Mus. 15094. 

2.b. Cult instruments 529: Roma, Museo Na- 
zionale Etrusco di Villa Giulia 56304. 
Phot. Soprintendenza per i Beni Archeo- 
logici del Lazio, Sezione Etruria Meridio- 
nale, Roma 52102. 

2.b.Cult instruments 530: Roma, Antiqua- 
rium Comunale 5121. Phot. Archivio Fo- 
tografico dei Musei Capitolini. 

2.b.Cult instruments 531: Roma, Antiqua- 
rium Comunale 5099. Phot. Archivio Fo- 
tografico dei Musei Capitolini. 

2.b. Cult instruments 540: Boston, Museum of 
Fine Arts 90.155a-b. Gift of Edward Per- 
ry Warren. Phot. Mus. O 2005 C39466. 

2.b.Cult instruments 554: Paris, Musée du 
Louvre MA 488. Phot. Mus., Dist. RMN 
(M. et P. Chuzeville). 

2.b.Cult instruments 562: Kóln, Rómisch- 
Germanisches Museum 347. Phot. Rhei- 
nisches Bildarchiv, Kóln 22247; 33635; 
22234. 

2.b. Cult instruments 602: München, Staatli- 
che Antikensammlungen und Glyptothek 
Silb 512. Phot. Mus. 
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2.b. Cultinstruments 605: AE, Alexandrie, Rv. 
D'aprés BMC Alexandria pl. 31, 11 (1:1). 

2.b. Cultinstruments 606: AE, Alexandrie, Rv. 
D'aprés BMC Alexandria pl. 18, 268 (1:1). 

2.b. Cult instruments 608a: Roma, Palatino, 
Aula Isiaca. Phot. su concessione del Mi- 
nistero per i Beni e le Attività Culturali - 
Soprintendenza per i Beni Archeologici 
di Roma, Roma serie C 460. 

2.b. Cult instruments 608b: Roma, Palatino, 
Aula Isiaca. Phot. su concessione del Mi- 
nistero per i Beni e le Attività Culturali - 
Soprintendenza per i Beni Archeologici 
di Roma, Roma. 

2.b.Cult instruments 610a: Napoli, Museo 
Archeologico Nazionale 8563. Phot. So- 
printendenza per i Beni Archeologici del- 
le Province di Napoli e Caserta, Napoli 
MN/B 3020. 

2.b. Cult instruments 612: Napoli, Museo Ar- 
cheologico Nazionale 8972. Phot. So- 
printendenza per i Beni Archeologici del- 
le Province di Napoli e Caserta, Napoli 
MN/A 5314. 

2.b.Cult instruments 613: Vaticano, Musei 
Vaticani 10762. Phot. Mus. L.15.248. 

2.b.Cult instruments 614: Boston, Museum 
of Fine Arts 1971.209. Edward J. and 
Mary S. Holmes Fund. Phot. Mus. © 
2005 C40467. 

2.b.Cult instruments 615: Vaticano, Musei 
Vaticani 55. Phot. Mus. XXXV.20.80/4. 

2.b.Cult instruments 633: Nicosie, Cyprus 
Museum. Phot. published by permission 
of the Director of Antiquities and the 
Cyprus Museum. 

2.b.Cult instruments 635: Nicosie, Cyprus 
Museum 16.100. Phot. published by per- 
mission of the Director of Antiquities and 
the Cyprus Museum. 

2.b. Cult instruments 636: Chicago, Oriental 
Institute Museum, University of Chicago 
A18835 (P 2282). Phot. Courtesy of the 
Oriental Institute of the University of 
Chicago (J. Hudson). 

2.b.Cult instruments 639: Samos (Vathy), 
Musée Archéologique K 6742. Phot. DAI 
Athen Samos 5284 (Czako). 

2.b. Cult instruments 646: Athènes, Musée de 
l’Agora. Phot. American School of Clas- 
sical Studies at Athens, Agora Excava- 
tions, Athens 8-172. 

2.b. Cult instruments 655: Athènes, Petite Mé- 
tropole (Panaghia Gorgoépikoos). Phot. 
DAI Athen Ath. Varia 1276 (Czako). 

2.b. Cult instruments 658: Reggio Calabria, 
Museo Nazionale Archeologico 58172 + 
58173. Phot. su concessione n. 3 del 
12/01/2005 del Ministero per i Beni e le 
Attività Culturali - Museo Nazionale Ar- 
cheologico di Reggio Calabria, Reggio 
Calabria. 
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2.b.Cult instruments 663: Reggio Calabria, 
Museo Nazionale Archeologico 28277 + 
57798. Phot. su concessione n. s del 
28/01/2005 del Ministero per i Beni e le 
Attività Culturali - Museo Nazionale Ar- 
cheologico di Reggio Calabria, Reggio 
Calabria 25807. 

2.b.Cult instruments 694: London, British 
Museum D 65. Phot. Mus. 22728001. 

2.b.Cult instruments 695: New York, Met- 
ropolitan Museum of Art 23.160.38. 
Rogers Fund, 1923. Phot. Mus. 234859 B. 

2.b.Cult instruments 701: Paris, Musée du 
Louvre CA 1685. Phot. Mus., Dist. 
RMN (M. et P. Chuzeville). 

2.b.Cult instruments 703b: Reggio Calabria, 
Museo Nazionale Archeologico. Phot. su 
concessione n. 3 del 12/01/2005 del Mini- 
stero per i Beni e le Attivita Culturali- 
Museo Nazionale Archeologico di Reg- 
gio Calabria, Reggio Calabria. 

2.b.Cult instruments 704: Athénes, Musée 
Archéologique National 884. Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 733: Heidelberg, An- 
tikenmuseum und Abgusssammlung des 
Archäologischen Instituts der Universität 
Lo 16. Phot. Mus. N. S. 1291. 

2.b.Cult instruments 735: Reggio Calabria, 
Museo Nazionale Archeologico 57686. 
Phot. su concessione n. 37 del 20/08/2004 
del Ministero per i Beni e le Attività Cul- 
turali- Museo Nazionale Archeologico di 
Reggio Calabria, Reggio Calabria 1774. 

2.b.Cult instruments 738: London, British 
Museum F 283. Phot. Mus. CVII (C) 19. 

2.b.Cult instruments 741: AE, Alexandrie, 
Rv. D’apres BMC Alexandria pl. 30, 552 
(1:1). 

2.b. Cult instruments 742b: AE, Alexandrie, 
Rv. D'aprés BMC Alexandria pl. 30, 554 
(1:1). 

2.b. Cult instruments 743b: AE, Alexandrie, 
Rv. D’aprés BMC Alexandria pl. 30, 557 
(1:1). 

2.b. Cult instruments 744a: AE, Alexandrie, 
Rv. D'aprés BMC Alexandria pl. 30, 29 
(1:1). 

2.b. Cult instruments 747: Sardes, dépót des 
fouilles IN84.1. Phot. Archaeological Ex- 
ploration of Sardis, Harvard University, 
Cambridge, MA. 

2.b.Cult instruments 776: Corinthe, Musée 
Archéologique C-1926-3 (T-132). Phot. 
American School of Classical Studies at 
Athens, Corinth Excavations, Athens 75- 
7-354 (I. Ioannidou - L. Bartzioti). 

2.b.Cult instruments 789a: Saint-Peters- 
bourg, Musée de l'Ermitage IO-O 9 (St 
1791). Phot. The State Hermitage Mu- 
seum, St. Petersburg. 

2.b.Cult instruments 790: Siracusa, Museo 
Archeologico Regionale "Paolo Orsi" 


Pl. 49 


Pl. so 


Pl. 51 


36334. Phot. su concessione dell' Assesso- 
rato Beni Culturali e Ambientali e P.I. 
della Regione Siciliana - Museo Archeo- 
logico Regionale “Paolo Orsi” (divieto di 
riproduzione o duplicazione con qualsia- 
si mezzo). 

2.b. Cult instruments 791: Taranto, Museo Ar- 
cheologico Nazionale 4605. Phot. su con- 
cessione del Ministero per i Beni e le Atti- 
vità Culturali - Soprintendenza per i Beni 
Archeologici della Puglia, Taranto DIA 2. 

2.b.Cult instruments 795: Bologna, Museo 
Civico Archeologico Ori 45 (Pal 450). 
Phot. Mus. A 209/9004 (F. Ragazzi). 

2.b.Cult instruments 811b: London, British 
Museum E 372. Phot. Mus. PS024715. 

2.b.Cult instruments 817a: Eleusis, Musée 
Archéologique. Phot. DAI Athen Eleusis 
570 (Dörig). 

2.b. Cult instruments 822: Capri, Certosa di 
S. Giacomo, Museo Diefenbach. Phot. 
Soprintendenza per i Beni Archeologici 
delle Province di Napoli e Caserta, Na- 
poli D/68788; D/68787. 

2.b. Cult instruments 823: Napoli, Museo Ar- 
cheologico Nazionale 6002. Phot. So- 
printendenza per i Beni Archeologici del- 
le Province di Napoli e Caserta, Napoli 
MN/D 44715. 

2.b.Cult instruments 824: Ostia, Museo 
Ostiense 10866. Phot. Archivio Fotogra- 
fico della Soprintendenza per i Beni Ar- 
cheologici di Ostia, Ostia Antica-Roma 
B 1271. 

2.b.Cult instruments 827b: Napoli, Museo 
Archeologico Nazionale 8929. Phot. So- 
printendenza per i Beni Archeologici del- 
le Province di Napoli e Caserta, Napoli 
MN/C 1650. 

2.b. Cult instruments 828: Roma, Museo Na- 
zionale Romano 158. Phot. su concessio- 
ne del Ministero per i Beni e le Attività 
Culturali - Soprintendenza per i Beni Ar- 
cheologici di Roma, Roma. 

2.b. Cult instruments 830: Roma, Musei Ca- 
pitolini 2022. Phot. Archivio Fotografico 
dei Musei Capitolini. 

2.b.Cult instruments 844: Corinthe, Musée 
Archéologique C-62-268. Phot. Ameri- 
can School of Classical Studies at Athens, 
Corinth Excavations, Athens 62-90-3 (I. 
Ioannidou-L. Bartzioti). 

2.b. Cult instruments 845: Athènes, Musée de 
l'Agora T 431. Phot. American School of 
Classical Studies at Athens, Agora Exca- 
vations, Athens. 

2.b. Cult instruments 846: Athénes, Musée de 
l’Agora T 1547. Phot. American School 
of Classical Studies at Athens, Agora Ex- 
cavations, Athens 7-341. 

2.b.Cult instruments 855a: Trieste, Civici 
Musei di Storia ed Arte e Orto Lapidario 
S 395. Phot. Mus. 24109/6. 
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2.b. Cult instruments 855b: Avenches, Musée 
Romain 1298. Phot. Mus. 

2.b. Cult instruments 860: Boston, Museum 
of Fine Arts 99.101. H. L. Pierce Fund. 
Phot. Mus. © 2005 BC 11389. 

2.b. Cult instruments 862: München, Staatli- 
che Antikensammlungen und Glyptothek 
Gl 455. Phot. Mus. 

2.b. Cult instruments 863: Lyon, Musée gallo- 
romain Lyon-Fourviére 2001-0-311. Phot. 
Museé gallo-romain de Lyon, Départe- 
ment du Rhöne (Ch. Thioc). 

2.b.Cult instruments 878: Pompei, Villa dei 
Misteri, oecus. Phot. Soprintendenza Ar- 
cheologica di Pompei, Pompei C 244. 

2.b. Cult instruments 882: Napoli, Museo Ar- 
cheologico Nazionale 8795. Phot. Soprin- 
tendenza per i Beni Archeologici delle 
Province di Napoli e Caserta, Napoli. 

2.b.Cult instruments 915: Athénes, Musée 
Archéologique National 26747. Phot. 
DAI Athen Emile 848 (Emile). 

2.b. Cult instruments 9192: New York, Met- 
ropolitan Museum of Art 56.11.1. The 
Metropolitan Museum of Art, Purchase, 
Walter C. Baker Gift, 1956. Phot. Mus. 
161003B. 

2.b.Cult instruments 920a: Baltimore, The 
Walters Art Museum 48.2127. Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 927: Berlin, Staatliche 
Museen zu Berlin, Antikensammlung TC 
6787. Phot. Antikensammlung, Staatliche 
Museen zu Berlin-Preussischer Kultur- 
besitz, Berlin N 2 (J. Laurentius). 

2.b.Cult instruments 930: AE, Sidon, Rv. 
D'aprés BMC Phoenicia pl. 24, 6 (1:1). 

2.b.Cult instruments 931: Firenze, Museo 
Archeologico 3897. Phot. Soprintenden- 
za per i Beni Archeologici della Toscana, 
Firenze 21648. 

2.b.Cult instruments 950: Boston, Museum 
of Fine Arts 1975.799. Gift of Mr. and 
Mrs. Cornelius C. Vermeule III, by ex- 
change. Phot. Mus. © 2005 C6629. 

2.b.Cult instruments 963a: Sousse, Musée 
Archéologique M.XIX.Ro.189. Phot. 
LIMC-France. 

2.b.Cult instruments 96sbis: AE sesterce, 
Rome, Av. D'aprés BMC Emp I pl. 25, 
2 (1:1). 

2.b. Cult instruments 968: Budapest, Musée 
des Beaux-Arts (Szépmüvészeti Múzeum) 
2000.24.A. Phot. Mus. A.30055 (H.-R. 
Goette). 

2.b. Cult instruments 984: L'Aquila, Museo 
Nazionale d' Abruzzo 95. Phot. su conces- 
sione del Ministero per i Beni e le Atti- 
vità Culturali - Soprintendenza per i Beni 
Archeologici dell' Abruzzo, Chieti 43810. 

2.b. Cult instruments 996a: AR statére, Téné- 
dos, Rv. D'aprés Franke/Hirmer, Gr- 
Miinze pl. 197, 697 (2:1). 
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2.b.Cult instruments 1027: Napoli, Museo 
Archeologico Nazionale 82922 (H 2411). 
D’apres FR pl. 175. 

2.b.Cult instruments 1039: Cecina, Museo 
Archeologico Comunale. Phot. Soprin- 
tendenza per i Beni Archeologici della 
Toscana, Firenze 60627/8. 

2.b. Cult instruments 1049: Barbarano Roma- 
no, Museo Archeologico delle Necropoli 
Rupestri 75636. Phot. G. Colonna. 

2.b.Cult instruments 1198: Oxford, Ash- 
molean Museum of Art and Archaeology 
1911.617. Phot. Mus. D 36. 

2.b.Cult instruments 1238: Malibu, J. Paul 
Getty Museum 86.AE.237. Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 1241: München, Staat- 
liche Antikensammlungen und Glypto- 
thek VAS 8742. Phot. Mus. W 780. 

2.b.Cult instruments 1249: Athénes, Musée 
Archéologique National 3935. Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 1343: London, British 
Museum Q 295 (1859.12-26.279). Phot. 
Mus. B 6167. 

2.b.Cult instruments 1355: Berlin, Staatliche 
Museen zu Berlin, Antikensammlung M. 
I. 10787. Phot. Antikensammlung, Staat- 
liche Museen zu Berlin- Preussischer 
Kulturbesitz, Berlin Ni (I. Luckert). 

2.b.Cult instruments 1356: Napoli, Museo 
Archeologico Nazionale 25000. Phot. So- 
printendenza per i Beni Archeologici del- 
le Province di Napoli e Caserta, Napoli 
MN/A 2098. 

2.b.Cult instruments 1363: London, British 
Museum Q 3960 (1907.12-1.812). Phot. 
Mus. XI C 21. 

2.b.Cult instruments 1368: London, British 
Museum Q 2722 (1862.4-14.1). Phot. 
Mus. 289587. 

2.b.Cult instruments 1372: London, British 
Museum Q 478 (1873.3-20.142). Phot. 
Mus. B 6039. 

2.b.Cult instruments 1384: Napoli, Museo 
Archeologico Nazionale 8969. Phot. So- 
printendenza per i Beni Archeologici del- 
le Province di Napoli e Caserta, Napoli 
MN/A 13311. 

2.b. Cult instruments 1392: Laon, Musée Ar- 
chéologique Municipal 37.1072. Phot. 
Mus. 

2.b.Cult instruments 1393: Bonn, Akademi- 
sches Kunstmuseum der Universitat 1201. 
Phot. Mus. 93-1723 (W. Klein). 

2.b.Cult instruments 1402: AE, Stratonicée 
(Carie), Rv. D’aprés SNG v. Aulock pl. 
281, 8160 (4:4). 

2.b. Cult instruments 1403: Paris, Cabinet des 
Médailles et Antiques de la Bibliothèque 
nationale de France 2352. Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 1424: Paris, Musée du 
Louvre E 8076. Phot. Mus. (M. et P. 
Chuzeville). 
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2.b. Cult instruments 1427: Bruxelles, Musées 
Royaux d’Art et d’Histoire A 1311. Phot. 
Mus. 

2.b. Cult instruments 1444: Paris, Cabinet des 
Médailles et Antiques de la Bibliothèque 
nationale de France 363. Phot. Mus. 83 C 
114352. 

2.b. Cult instruments 1448: Berlin, Staatliche 
Museen zu Berlin, Antikensammlung 
1984.40. Phot. Antikensammlung, Staat- 
liche Museen zu Berlin- Preussischer 
Kulturbesitz, Berlin (J. Laurentius). 

2.b.Cult instruments 1449: Melbourne, Na- 
tional Gallery of Victoria D 391/1980. 
Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 1462b: Boston, Muse- 
um of Fine Arts 99.500. Henry Lillie 
Pierce Fund. Phot. Mus. © 2005 C24095. 

2.b. Cult instruments 1463: Metz, Musées de 
la Cour d'Or E 4307. Phot. Mus. (J. Mu- 
nin, tous droits réservés). 

2.b. Cult instruments 1464: Regensburg, Mu- 
seen der Stadt Regensburg, Kunst- und 
Kulturgeschichtliche Sammlungen Lap. 
61. D'aprés Jüthner, J., OgJh 7 (1904) 147 
Abb. 65, mit Genehmigung der Museen 
der Stadt Regensburg. 

2.b.Cult instruments 1471: Napoli, Museo 
Archeologico Nazionale 127930. Phot. 
Soprintendenza per i Beni Archeologici 
delle Province di Napoli e Caserta, Na- 
poli MN/B 2506. 

2.b. Cult instruments 1472a: Boston, Museum 
of Fine Arts 03.842. Francis Bartlett Dona- 
tion of1900. Phot. Mus. © 2005 C10452a-f. 

2.b.Cult instruments 1477: Istanbul, Musée 
Archéologique. Phot. DAI Istanbul 64/ 
389 (P. Steyer). 

2.b.Cult instruments 1480a: AU, Athénes, 
Rv. D’aprés BMC Attica pl. 5, 1 (2:1). 

2.b. Cult instruments 1481a: AE, Athénes pour 
Eleusis, Rv. D'aprés Thompson, M., Hes- 
petia 11 (1942) pl. 1, 1 (2:1). 

2.b.Cult instruments 1514a: Melfi, Museo 
Archeologico Nazionale del Melfese. 
D’aprés Bottini, A., in Dionysos. Mito e 
Mistero (a cura di F. Berti), Atti Conv. 
Int., Comacchio 1989 (1991) 169 fig. 5. 

2.b.Cult instruments 1533: Firenze, Museo 
Archeologico 72725. Phot. Soprinten- 
denza per i Beni Archeologici della To- 
scana, Firenze 27180. 

2.b. Cult instruments 1534: AR denier, Rome, 
Rv. D’aprés Crawford, RRC pl. 36, 16 
(2:1). 

2.b. Cult instruments 1535: AR denier, Rome, 
Rv. D’aprés Crawford, RRC pl. 43, 5 (2:1). 

2.b. Cult instruments 1537: AR denier, Rome, 
Rv. D’aprés Crawford, RRC pl. 51, 18 
(2:1). 

2.b.Cult instruments 1539a: AR denier, ate- 
lier inconnu, Rv. D'aprés Crawford, 
RRC pl. 55, 14 (2:1). 


Pl. 64 


Pl. 65 


Pl. 66 


Pl. 67 


2.b.Cult instruments (text p. 397): Rekon- 
struktion durch H. Schauber. Phot. H. 
Vögele. 

2.b. Cult instruments 1557: Boston, Museum of 
Fine Arts 13.195. Francis Bartlett Dona- 
tion of 1912. Phot. Mus. © 2005 SC40915. 

2.b. Cult instruments 1563: AR statére, Cro- 
tone, Rv. D’aprés Franke/Hirmer, Gr- 
Miinze pl. 93, 267R (2:1). 

2.b.Cult instruments 1585: Karlsruhe, Badi- 
sches Landesmuseum B 39 (278). Phot. 
Mus. R 8057. 

2.b.Cult instruments 1589: Samos, Héraion 
H 90-99. Phot. DAI Athen 1978/648; 
1978/646 (Hellner). 

2.b.Cult instruments 1592c: Firenze, Museo 
Archeologico 9604. Phot. Soprintenden- 
za per 1 Beni Archeologici della Toscana, 
Firenze 39278/2. 

2.b.Cult instruments 1597: AE, Krannon, 
Rv. D’aprés BMC Thessaly pl. 2, 13 (2:1). 

2.b. Cult instruments 1643: AU aureus, Rome, 
Rv. D’aprés BMC Emp II pl. 59, 12 (2:1). 

2.b. Cult instruments 1644: AR denier, Rome, 
Rv. D'aprés BMC Emp Il pl. 59, 2 (2:1). 

2.b. Cult instruments 1645: AEsesterce, Rome, 
Rv. D'aprés BMC Emp IV pl. 36, 2 (1:1). 

2.b. Cult instruments 1653b: Arezzo, Museo 
Archeologico Statale “Gaio Cilnio Mece- 
nate” 12226. Phot. Soprintendenza per i 
Beni Archeologici della Toscana, Firenze 
26251/3. 

2.b.Cult instruments 1659: Roma, Museo 
Nazionale Etrusco di Villa Giulia. Phot. 
Soprintendenza per i Beni Archeologici 
del Lazio, Sezione Etruria Meridionale, 
Roma 154924. 

2.b.Cult instruments 1659: Roma. Museo 
Nazionale Etrusco di Villa Giulia. Phot. 
Soprintendenza per i Beni Archeologici 
del Lazio, Sezione Etruria Meridionale, 
Roma 154924, fotografia sovrapposta al 
disegno tratto da Colonna, G., StEtr 51 
(1983) 238 fig. 3. 

2.b. Cult instruments 16732: Köln, Römisch- 
Germanisches Museum 58.289. Phot. 
Rheinisches Bildarchiv, Köln 108008. 

2.b. Cult. instruments 1674: Karlsruhe, Badi- 
sches Landesmuseum R 16003. Phot. Mus. 

2.b.Cult instruments 1676: Frankfurt am 
Main, Archäologisches Museum « 15601. 
Phot. Mus. 4898. 

2.b. Cult instruments 1677b: Wiesbaden, Mu- 
seum Wiesbaden 239. Phot. Mus. 3. 

2.b. Cult instruments 1679b: Wiesbaden, Mu- 
seum Wiesbaden 239. Phot. Mus. A1 65/2. 

2.b. Cult instruments 1680b: Alexandrie, Mu- 
sée Gréco-Romain 24407. Phot. LIMC- 
France/IFAO (A. Lecler). 

2.b.Cult instruments 1682a: Frankfurt am 
Main, Archäologisches Museum & 15791. 
Phot. Badisches Landesmuseum Karlsru- 
he - Bildarchiv R26880. 
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